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Eine interkonfessionelle
Kommunitit in Italien:
Bose

Bose war vor einigen Jahren ein verlassener Weiler
der Gemeinde Magnano (Vercelli) auf den Hiigeln
der Serra. Heute lebt daselbst eine Kommunitit
von Christen verschiedener Konfessionen, Katho-
liken und Reformierte, Minner und Frauen, die
sich vereint haben, um im Zolibat und im gemein-
samen Leben dem Evangelium nachzuleben. Bose
ist weder eine Ordensgenossenschaft noch eine
Pfarrei noch eine 6kumenische Sekte und erst recht
keine neue Kirche, sondern eine Gemeinschaft, die
einen monastischen Dienst leistet und auf der
Suche nach der Einheit der Christen ist.

Entstebung und Geschichte der Kommunitit

Die Geschichte von Bose hat in den Jahren 1963
bis 1965 in Turin begonnen. Es waren die Jahre
des vom Konzil entfachten Eifers und angeregten
aggiornamento, die Jahre am Vorabend der von der
Jugend ausgehenden Kontestation. Als Universi-
titsstudent brachte ich damals junge Katholiken,
Waldenser und Baptisten zusammen zu gemein-
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Jesuit, studierte Theologie am Collegium St. Albert zu L&-
wen, akademische Grade der St. Louis Universitdt, Dokto-
rat in amerikanischer Philosophie 1970 an der Fordham Uni-
versitdt, war Assistenzptrofessor fiit Philosophie und reli-
giose Studien an der I.oyola Universitit zu New Otleans, ist
Professor fiir dogmatische und historische Theologie an der
Theologischen Schule der Gesellschaft Jesu zu Berkeley
sowie Kodirektor des Berkeley Instituts fiir Spiritualitdt und
Gottesdienst. Er veréffentlichte mehrere Biicher, u.a. eine
Einfithrung in die Theologie Karl Rahners,

samer Arbeit, die von einer interkonfessionellen
Vertiefung in die Schrift beseelt war, zu gemein-
samem Gebet und zur Betreuung eines Zentrums
an der Via Piave 8.

Das Piemont ist eine der wenigen Regionen Ita-
liens, wo Protestanten, namentlich Waldenser, in
merklicher Anzahl ansissig sind. Die 6kumenische

Perspektive wurde uns somit von der konkreten

Situation geboten, in der man sich aufhielt, mehr
als von einem Bestreben, das in der Kirche sich
geltend zu machen begann.

Die katholischen Mitglieder der Gruppe kamen
jeden Abend zum Stundengebet zusammen und
einmal in der Woche zur Feier der Eucharistie und
zu briiderlichem Gedankenaustausch. Diese Grup-
pe wat eine der ersten kirchlichen Spontangrup-
pen Italiens und hat sicherlich andere Spontan-
gruppen der Region inspiriert und in Gang ge-
bracht. Als fiir manche der Abschluf3 der Studien
heranriickte, reifte und zeichnete sich eine andere
Berufung ab. Trotzdem entschlof ich mich, nach
einem Ort der Begegnung, nach einem drmlichen,
abseits gelegenen Haus Ausschau zu halten, das
als meine Wohnung und zugleich als geistiges
Zentrum fiir uns alle dienen sollte, die nun durch
das Leben und den Beruf rdumlich voneinander
getrennt wiirden. Man wihlte dazu ein Haus in
Magnano auf der groBen Morine zwischen Biella
und Ivrea, in einem Weiler, der wihrend des Krie-
ges von den Bauern verlassen worden war. Neben
dem Détfchen stand eine halb eingestiirzte roma-
nische Kirche. Man begann sie im September 1966
notdiirftig wieder herzurichten in einem Arbeits-
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lager, wo wir zum letztenmal als Gruppe zusam-
menarbeiteten; man stellte eine gewisse Tages-
ordnung auf, die uns erméoglichte, das Stunden-
gebet zu feiern. Man mietete einige Hiuser und
setzte sie instand, belieB sie aber drmlich und ein-
fach. Hier lebte ich allein und nahm schon damals
Giiste auf, die nach einem Leben in Abgeschieden-
heit und Gebet verlangten. Die Gemeinde nahm
ihren Anfang im Sommer 1968, als ich Daniel At-
tinger, einen jungen reformierten Schweizer Pfar-
rer kennenlernte, der den Wunsch nach einem ge-
meinsamen ékumenischen Leben teilte, und zwei
katholische Midchen, die das z6nobitische Experi-
ment ebenfalls unternehmen wollten.

Da es notwendig war, die monastischen Erfah-
rungen mitsamt ihrer ganzen Geschichte durch das
totale Mitleben mit einer Klostergemeinschaft
griindlicher kennenzulernen, verteilten wir uns
einige Zeitlang auf katholische Trappistenkldster,
reformierte Kommunititen und griechisch-ortho-
doxe Gemeinschaften.

Am 6. August 1968 machten sodann die ersten
Mitglieder mit dem gemeinsamen Leben den An-
fang. Einige Tage spiter bat Domenico Ciardi, ein
Gast, der zu einer geistlichen Einkehr zu uns ge-
kommen wat, um die Erlaubnis, bei uns zu blei-
ben. Diese neue Berufung war fiir uns gleichsam
eine Bestitigung des von uns eingeschlagenen We-
ges. Doch hatte es nicht an Schwierigkeiten ge-
fehlt, als wir unser gemeinsames Vorhaben plan-
ten, und an Schwierigkeiten mangelte es auch wei-
techin nicht. Da die kirchliche Autoritit einem sol-
chen interkonfessionellen Leben miBtraute und es
nicht begriff, forderte sie die Kommunitit wieder-
holt zum Verlassen der Di6zese auf und verbot ihr,
die Sakramente zu feiern. Eine Zeitlang bestanden
zwischen unserer Gemeinschaft und der katholi-
schen Hierarchie ernsthafte Schwierigkeiten, doch
die Kommunitit hat sie erduldet und auf sich ge-
nommen als Zeichen einer Reifung. Neue Beru-
fungen, darunter ein katholischer Priester, berei-
cherten die Kommunitit, die gegenwirtig zwolf
Mitglieder, darunter drei Frauen, zihlt. Die Bezie-
hungen zu den Kirchen haben sich geindert. Viele
MiBtrauensmotive sind hinfillig geworden. Gegen-
wartig ist der Bischof von Turin Garant der
Gemeinschaft zwischen der Ortskirche und der
Kommunitit.

Am Ostermorgen 1973 haben die ersten Briider
endgiiltig die Verpflichtung zum gemeinsamen
Leben und zum Zolibat auf sich genommen, Gott
gegeniiber und auch den Briidern gegeniiber in
Gegenwart der Vertreter der christlichen Kirchen,

denen die Mitglieder der Kommunitit entstam-
men und angehéren.

Da zu Bose der Zolibat im gemeinsamen Leben
gelebt wird, wie das dem zonobitischen Monchs-
tum entspricht, wird diese Lebensweise ausdriick-
lich als «monastisch» bezeichnet. Doch in Wirk-
lichkeit kiimmern wit uns nicht um diese Defini-
tionen; wir betrachten uns als einfache Christen,
die Gott suchen und Christus bezeugen, indem sie
dem Evangelium nachleben, das fiir uns die abso-
lute Lebensregel bleibt.

Gewi haben wir der monastischen Uberliefe-
rung viel zu verdanken. Sie hat uns die Erfahrung
zuriickgelassen, die sie mit dem gemeinsamen Le-
ben gemacht hat, und hat die Leitgedanken des
Evangeliums, die unsere Lebensweise inspirieren,
vertieft. Wir anerkennen ohne weiteres, da wir
in bezug auf die Gemeinschaftsstrukturen von Ba-
silius inspitiert sind, in bezug auf unseren Gebets-
dienst von Benedikt und in bezug auf das Verhal-
ten und den Lebensstil von Franziskus. Und doch
bleibt das Evangelium, wie es in der Konfronta-
tion mit unserem Heute und unserem Leben veri-
fiziert wird, die einzige Norm fiir jeden von uns
und fiir die gesamte Kommunitit.

Was die Geschichte der Gemeinschaft betrifft,
so weist diese bis heute drei Phasen auf. Fine erste
Phase ist dadurch charakterisiert, daBl sich auf-
grund einer gemeinsamen Berufung eine Gruppe
bildet. Man macht mit dem Engagement und der
Nichstenliebe radikal Ernst. Die Mitglieder geben
ihre Giiter, Hiuser, Familien auf und finden sich in
eine ungesicherte Berufung versetzt. In einer zwei-
ten Phase wird die Gruppe zur Kommunitit. Es
kommt zu einem geistlichen Wachstum, zu einer
Auseinandersetzung mit andern Erfahrungen, zu
einer Uberpriifung und Konkretisierung der an-
fanglichen Intuitionen anhand der Esfahrung.

Jetzt befinden wir uns in einer dritten Phase. Die
Mitglieder sind nun dazu gelangt, diesen Typus
des «monastischen Lebens» gemil einigen geist-
lichen Richtlinien, det von allen bejahten und
iibernommenen Regel, endgiiltig zu wihlen. Die
Kommunitit nimmt jedoch Abstand von jeder
rechtlichen, offiziellen Anerkennung von seiten
der kirchlichen Autorititen, und sie gedenkt nicht,
die Regel approbieren zu lassen. Sie stellt nichts
weiteres dar als eine Gemeinschaft von Getauften,
die sich zum Zolibat verpflichtet haben, und ist
mit der Kirche durch das gleiche Band verbunden
wie alle Getauften: durch das Band der kirchlichen
Gemeinschaft.

Im Herbst 1972 hat die Kommunitit die erste
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Fraternitit gegriindet: Zwei Briider, ein Katholik
und ein Reformierter, wurden in eine von Katho-
liken und Protestanten bewohnte Gegend der
Schweiz entsandt, in der viele eingewanderte Ita-
liener ansissig sind. AuBler ihrer Prisenz und dem
Dienst, den sie den Kirchen mit jhrem Gebet und
ihrer pastoralen Arbeit leistet, vollbringt diese
Fraternitit Sozialarbeit bei den zugezogenen Ita-
lienern.

Das gemeinsame Leben von Menschen
verschiedener Geschlechter und Konfessionen

Suchen wir nun unser gemeinsames Leben durch
einige Elemente zu charakterisieren. Unsere Kom-
munitit weist vor allem dadurch ein Eigengeprige
auf, daB sie sich aus Minnern und Frauen zusam-
mensetzt. Nach fiinf Jahren des Zusammenlebens
haben wir erfahren, daB es moglich ist, mitein-
ander in einer Daseinsgemeinschaft zu leben. Wit
haben die grundlegenden psychologischen Gege-
benheiten nicht auBerachtgelassen und es verstan-
den, den Gisten und der AuBenwelt gegeniiber
glaubwiirdig zu bleiben. Das Zeichen ist nicht
zweideutig und verdichtig geworden, weil der ge-
lobte Zolibat uns zu Briidern und Schwestern in
Christus gemacht hat. Gewil besteht eine gewisse
Distanz und Diskretion zwischen den beiden Ge-
schlechtern, damit es nicht zu Zwielichtigkeiten
und uniiberwindlichen Schwierigkeiten kommt;
dennoch besteht eine Bruderschaft im Vollsinn,
und wir sind einander dankbar fiir die gegenseitige
Erginzung und Solidaritit, die wir in diesen Jah-
ren erlebt haben und die unseres Erachtens den
Ehelosen vor Haltungen und Lebensweisen zu
bewahren vermégen, die zuweilen pathologisch
sind.

Ein weiteres Element ist unsere interkonfessio-
nelle Zusammensetzung. Nach vier Jahrhunderten
der Trennung versuchen Katholiken und Prote-
stanten zusammenzuleben. Gewil kam uns dies zu
Beginn als ein wenig verriickte evangelische Kiihn-
heit vor, doch heute erweist sich diese im innern
Leben der Kommunitit und im Zeugnisdienst als
ein Brfordernis und ein unumginglicher Weg, um
zur Binheit zu gelangen. Das Zusammenleben, das
gleiche Gotteswort, det gleiche Rhythmus des
geistlichen Lebens, die Ubernahme eines einzigen
gemeinschaftlichen Bestrebens haben uns zu einem
Glauben und einer Theologie gebracht, die uns
vereinen statt trennen. Merken wir uns jedoch: die
Kommunitit ist weder katholisch noch protestan-
tisch, sondern eine Kommunitit von Katholiken

und Protestanten, und jedes ihrer Mitglieder sucht
mit der Kirche vereint zu bleiben, die ihm das
Leben in Christus geschenkt hat.

Zu Beginn stieBen wir mit der harten Wirklich-
keit der Trennung zusammen, die trotz vieler eini-
gender Motive zwischen uns besteht. Diese Tren-
nung trat vor allem bei der sonntiglichen Eucha-
ristiefeier zutage: die Katholiken feierten sie am
Motgen, die Protestanten gegen Abend. Weshalb
muBten wir uns bei der Eucharistiefeier trennen?
Ist etwa Christus geteilt? Unsere Giste fanden die-
ses unser Verhalten absurd und wit selbst begriffen
es auch nicht mehr, wollten aber aus der Inter-
kommunion nicht eine spontane, begeisterte oder
sentimentale Geste und noch weniger eine Tat des
Bruches mit unseren Kirchen machen. Nach zwei
Jahten theologischer Reflexion iiber das Problem
der Interkommunion beschlossen wir, diese nicht
heimlich zu beginnen, sondern den zustindigen
kirchlichen Autorititen davon Kenntnis zu geben.
Wir begannen mit dem Experiment der Interkom-
munion, das ungefihr ein Jahr lang dauerte und
aus Gehorsam gegeniiber den katholischen Auto-
rititen aufgegeben wurde. Wir hatten nimlich vot-
her miteinander vereinbart, daB es fiir uns wesent-
lich sei, mit den Kirchen in Gemeinschaft zu blei-
ben, und daB wir deshalb bereit sein miiliten, wie-

- der zu getrennten Eucharistiefeiern iiberzugehen,

wenn uns die Interkommunion ausdriicklich ver-
boten wiirde.

Unser interkonfessionelles Leben, das uns wei-
terhin gegenseitig bereichert und von uns eine
immer radikalere Treue zum Evangelium er-
heischt, hat uns auf jeden Fall gelehrt, dall das
Einswerden der Kirchen stets von einer wahren
Reform einer jeden von ihnen und von einer Uber-
windung des konfessionellen Denkens begleitet
sein muf.

Unsere Gemeinschaftsstrukinren

Vor allem gilt: Die Kommunitit ist im Blick auf
die Zukunft endgiiltig entschlossen, nicht zu einem
neuen Orden zu werden; sie will nicht tiber die
7Zahl hinauswachsen, die ein briiderliches, zuriick-
gezogenes Leben ermoglicht (die primire soziale
Einheit von fiinfzehn bis zwanzig Personen), und
keine spezifischen Funktionen austiben. Thre Mit-
glieder wollen einfach das Evangelium in einer fiir
heute passenden Form radikal ins Leben umsetzen,
und nur das kann der Grund sein, jemanden bei
uns aufzunehmen. Der Bitte um die Aufnahme
muB vom Rat der Briider und Schwestern von
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Bose entsprochen werden. Wer eintreten will, muf3
seine materiellen Giiter aufgeben und nach einer
Bewihrungsfrist den liturgischen FEintritt voll-
ziehen, det bereits ein endgiiltiges, totales Engage-
ment in die Kommunitit darstellt. Die monastische
ProfeB, die ein paar Jahre spiter erfolgt, hat bloB
zu bedeuten, daBl der EntschluB, der beim liturgi-
schen Eintritt zum Ausdruck gebracht und von
der Kommunitit gebilligt worden war, den Kir-
chen deutlich gemacht wird.

Das gemeinsame Leben wickelt sich im Wechsel
von Arbeit und Gebet ab. Jeder arbeitet, um von
niemandem abzuhingen, und fithrt womdoglich den
Beruf oder die Arbeit weiter, die er im Mo-
ment seiner Berufung ausgeiibt hat. Er arbeitet in-
mitten der andern Menschen, weil es in der Kom-
munitit keine Arbeit zu verrichten gibt, die Ein-
nahmen einbringt. Damit wird die autarke Le-
bensform einer Abtei vermieden. Die Kommunitit
kann sich so das Notwendige beschaffen, um in
Armut leben zu konnen, ohne daB sie zu einem
Zentrum wirtschaftlicher Macht wird. Jeder gibt
den Lohn, den er erhilt, dem zustindigen Bruder
ab, so daB eine radikale Giitergemeinschaft be-
steht; er erhilt eine Geldsumme, die fiir seine Be-
durfnisse wihrend eines Monats ausreicht. Alle
verrichten die notwendigen Handarbeiten und ver-
sehen den Dienst an den Gisten. Abgesehen von
der Berufsarbeit wird méglichst jedes Spezialisten-
tum vermieden. Minner und Frauen verrichten
deshalb abwechslungsweise die gleichen hiusli-
chen Arbeiten, damit es nicht zu einer Unterord-
nung der Frau unter den Mann kommt, wie das in
der Welt und auch im Ordensleben iiblich ist.

Der Lebensstil der Kommunitit ist nicht nur auf
Giitergemeinschaft angelegt, sondern auch auf ein
Leben in Armut und Einfachheit. Mit Ausnahme
der drmlichen Hiuser, die ihnen zur Unterkunft
und Wohnung dienen, besitzt die Kommunitit
kein Eigentum und sie iibt auch keine Unterneh-
mertitigkeiten aus. Die Lohne und Zuschiisse
(einige tiben eine Lehrtitigkeit aus, andere sind
Arbeiter oder Angestellte) reichen heute kaum aus,
um die Auslagen fiir die Kommunitit und die Be-
herbergung der Giste zu decken.

Innerhalb der Kommunitit iibt niemand eine
Autoritit aus: keiner ist Vater, Meister oder Direk-
tor. Die Beschliisse werden in der wochentlichen
Ratsversammlung gefaBt, und detjenige, der der
Einheit vorsteht, wacht iiber den geistlichen Weg
der Kommunitit und die Ausfithrung der Be-
schliisse, die im Rat getroffen und angenommen
wurden. Er hat keinerlei Gewalt oder gesetzge-

bende Autoritit. Doch leistet man dem Rat der
Kommunitit vollen Gehorsamim Licht der Regel,
die der briidetrlichen Gemeinschaft dient und an
der man seine Treue zur Kommunitit messen kann.

Das Gebetsleben

Der alten Gewohnbheit entsprechend skandiert das
gemeinsame Gebet drei Tageszeiten: den Morgen,
den Mittag und den Abend. Dieses Offizium in
italienischer Sprache will Gotteslob und Fiirbitte
fir die Briider sein.

Damit dieses Gebet von allen und nicht nur von
Eingeweihten vollzogen wetden kann, hat die
Kommunitit ein neues Stundengebet zusammen-
gestellt, das vom romischen Offizium inspiriert ist,
sich aber aus liturgischen Texten der verschiede-
nen christlichen Kirchen zusammensetzt, die der
Spiritualitit des Menschen von heute entsprechen.
Man hat auch neue Gebete verfalit, die der heuti-
gen Problematik des Menschen in seinem Gesprich
mit Gott Rechnung tragen sollen. Auch hat man
das Psalterium aus den Originaltexten neu iiber-
setzt und dabei in eine thythmische, sangbare Form
gebracht, die aber fiir den gewohnlichen Men-
schen, den Arbeiter, Intellektuellen oder Bauern
verstindlich ist.

So ist das gemeinsame Gebet Lobpreis Gottes
und Héren auf sein Wort, gleichzeitig aber nicht
eine Flucht vor den Menschen, ein Alibi, sondern
es greift tief ins Leben ein und ist mit dem Tun
verwachsen.

Die Schaffung einer neuen Liturgie, die den
Uberlieferungen der Kirche Rechnung tragen will,
ist eine der gréften Leistungen der Kommunitit
gewesen.

Die Gastfreundschaft

Wir glauben, daB es sich hierbei um einen Dienst
handelt, der sich bei einem zo6libatiren Leben be-
sonders intensiv leisten liBt. Die Gastfreundschaft
ist ein Uberaus notwendiger Dienst, welcher der
Isolierung des modernen Menschen in den ent-
personlichten Stidten und dem Fehlen eines Dia-
logs und einer Konfrontierung zwischen verschie-
denen Erfahrungen und Generationen entgegen-
wirkt. 1972 haben uns mehr als fiinftausend Per- .
sonen besucht. Was wollten sie? ‘
Einige kommen, um eine Gemeinschaft zu fin-
den, die betet und sie im Beten unterstiitzt; sie
wollen in uns « Monche» sehen, die dafiir sorgen,
daB in der Kirche bestindig gebetet wird. Andere
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kommen, um unser gemeinsames Leben kennenzu-
lernen und zu schauen, wie die personlichen Be-
ziehungen in unserem Kreis sind. Andere sind von
Interesse fiir den Okumenismus getriecben und
wollen sehen, wie es méglich ist, daBl Katholiken
und Protestanten nach vier Jahrhunderten der
Trennung eng zusammenleben. Andere suchen
das Schweigen, weil sie in einer Krise sind und
den Mut verloren haben. Und einige kommen —
unter uns gesagt —, um hier ihr christliches und
sakramentales Leben zu leben, weil sie es in der
Amtskirchlichkeit nicht mehr aushalten.

Allen diesen verschiedenen, doch nicht gegen-
sitzlichen Bediitfnissen suchen wir zu entspre-
chen, und oft fiihlen wir uns nicht auf der HGhe
der Zeichenhaftigkeit, die unsere Kommunitit in
kurzer Zeit erhalten hat. Die rigorose materielle
Armut der Hiuser, der Riumlichkeiten ist uns
behilflich, die Schlichtheit det Gesten, der Beti-
tigungen, des Zeichens, der Institution beizube-
halten.

Wihrend der ganzen Phase der Kontestation ha-
ben wir den Kopf nicht aufgeworfen. Wir haben
versucht, dem alltiglichen Leben treu zu bleiben,
einem Leben, das sich aus geringfiigigen Dingen
zusammensetzt: aus Handarbeiten, wie das ge-
wohnliche Volk, das in einer Familie lebt, sie ver-
richtet; aus der Berufsarbeit in der Welt, dem tig-
lichen Suchen nach einem glaubwiirdigen Zeugnis
fiir den christlichen Glauben. Unsere Kontestation
geschieht stets in Geduld, in Flucht vor der Of-
fentlichkeit, in Zuriickweisung der Intoleranz und
des Fanatismus, aber auch in Radikalitit, in Frei-
heit.

Das Engagement in Kirche und Welt

Die Kommunitit entfaltet eine typisch kirchliche
Arbeit in Predigten, Bibelkursen, Begegnungen
von Protestanten und Katholiken, Veranstaltung
von Zusammenkiinften und Koordinierung kirch-
licher Spontangruppen. Einen Dienst an den Kir-
chen leistet schlieBlich auch das sogenannte mona-
stische gemeinsame Leben. Der Zolibat, der in
der innern GewiBheit, von Gott dazu berufen zu
sein, gelebt wird in Bereitschaft und Aufgeschlos-
senheit fiir die Briider, ist ebenfalls Zeichen des
Harrens auf die Wiederkunft Christi.

' . Kurz, die Kommunitit will eine Antwort auf
das heutige dringende Verlangen nach einer Et-
neuerung des Ordenslebens und eine Prophetie in
der heutigen Welt sein. Das Engagement in der
Welt ist fiir die Briider von Bose nicht eine Lieb-

haberei und noch weniger etwas Erzwungenes: sie
alle arbeiten wie die andern Menschen und setzen
sich zusammen mit ihnen in der gleichen gesell-
schaftlichen Realitit ein, in welche die Arbeit sie
stellt. Sie fithlen sich mitverantwortlich und soli-
darisch mit den andetn, kimpfen mit ihnen an den
Spannungspunkten, wo man Gerechtigkeit et-
strebt, und haben keine Angst, sich dabei die
Hinde zu beschmutzen. Jedes Glied der Kommu-
nitit hat die Pflicht, solidarisch zu sein und den
Forderungen der Gerechtigkeit zu entsprechen.
Es liegt an ihm, die politische Methode und die
Gewerkschaft zu wihlen und dem einen Inhalt und
eine Zeichenhaftigkeit zu geben. Die Tatsache,
daB man der monastischen Uberlieferung ange-
hért, datf nicht von der Pflicht entbinden, da, wo
man dazu berufen, weil in diese Wirklichkeit in-
karniert ist, fiir die Befreiung des Menschen zu
kimpfen. Man wird dann seine Phantasie anstren-
gen miissen, um im Befreiungswerk, an dem man
mit allen andern Menschen zusammenarbeitet, die
authentische Identitit des Gliubigen wieder an
den Tag zu legen. Die fuga mundi dazf nie ein Alibi
sein, sie darf nie darin bestehen, daB man sich det
Verantwortung entschligt, sondern sie muf3 stets
eine Kontestation der weltlichen Methoden sein,
der Methoden also, die dem Gesetz der Macht, des
Geldes, des Etfolgs gehorchen. In der Kommuni-
tit werden sodann die verschiedenen Erfahrungen
miteinander konfrontiert und beurteilt, jedoch un-
ter keinem andern Kriterium als dem des Gehor-
sams gegeniiber dem Evangelium und den For-
derungen der Gerechtigkeit.

Schiuf

Wenn man eine Kommunitit griindete, so suchte
man bis anhin jeweils sicherzustellen, daf die
Grundintuition im Lauf der Geschichte sich dutch-
halte. Wir mochten lieber, daBl unsere Kommunitit
ein Zeichen fiir heute, d.h. fiir unsere Generation
sei, ohne daB sie weiterzudauern braucht. Die
Kontinuitit hat oft zu einer massiven Institutio-
nalisierung und damit zur Erstarrung gefiihrt.

Folglich ist unsere Kommunitit provisorisch in
dem Sinn, daB sie endgiiltig nur uns selbst, die
kleine Schar, die wir sind, in Pflicht nimmt. Unser
Experiment witd so auch eine Moglichkeit fiir
junge Menschen sein konnen, die sich in ein zeit-
weiliges monastisches Leben engagieren wollen
zur Vorbereitung auf die Ehe oder auf das ge-
meinsame Leben.

661



BERICHTE

Unsere Kommunitiit will ein normales Zeichen
sein, das auf den innern Anruf Gottes hin, auf-
grund unserer unverdienten evangelischen Beru-
fung entstanden ist. Wir wollen nichts anderes als
das Evangelium leben, und wir leben es so: im
Zolibat und in einer Gemeinschaft.

Ubersetzt von Dr. August Berz

John-David Robinson

Worte aus einem Sympo-
sion des Schweigens

Das Symposion iiber die Spiritualititen in den
Weltreligionen, das im August 1972 im Mount
Saviour Kloster im lieblichen Hiigelland des obern
New York State stattfand, wire vielleicht eine
Fleier einiger wichtiger Weltspiritualititen zu nen-
nen. Diese kontemplative Konferenz mit ihren
Feierstunden und dialektischen Kolloquien ver-
schaffte Einsichten in eine «einzige Weltspirituali-
tit», die aus der Konvergenz vieler geschichtlicher
Uberlieferungen in unserer Zeit erwichst. Und die
Konferenz selbst bildete ein Ereignis in dieser Ent-
wicklung. Wir waren versammelt nicht bloB um
die Vergangenheit zu feiern, sondern die Zukunft
zu schaffen, wie Thomas Berry, Professor der Reli-
gionsgeschichte an der Fordham Universitit, zu
der Versammlung sagte.

Das Symposion im klassischen Sinn einer Zu-
sammenkunft von Freunden, die eine freistro-
mende «sakramentale» und mythische Poesie und
Prosa miteinander austauschen, ist zumeist zu einer
akademischen Konferenz von Fachgelehrten ge-
worden, die Thesen vorlegen und diskutieren. Un-
sere Versammlung von Pilgern der Spiritualitit
war zusammengekommen, um unsere Kontem-
plation des kosmischen und menschlichen Reigens
der Welt miteinander auszutauschen. Mehr dem
alten Sinn entsprechend, war unser Symposion
cine Trinkrunde im Geiste. An dem eine Woche
davernden Bankett mit jiidischen, christlichen,
sufitischen, hinduistischen und buddhistischen Li-
turgien, mit Meditationsiibungen und Reden be-
teiligten sich hundertfiinfzig sorgfaltig ausgelesene
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Universititsprofessoren, Oberinnen von Schwe-
sterngemeinschaften, katholische und protestan-
tische Hochschulpfarrer, Spirituale von Ordens-
genossenschaften, Patres und Briider verschiede-
ner Kommunititen und junge Leute der verschie-
densten traditionellen und experimentellen Grup-
pen mit bekannten Geisteslehrern aus vielen Lin-
dern der Welt. Diese Teilnehmer wurden einge-
laden, innerhalb der pastoralen Szene des Klosters
miteinander eine richtige arkadische Akademie zu
bilden. Sie waren aus verschiedenen Verstindnis-
horizonten und -ebenen genommen worden: So-
krates mit dem jungen Sklaven war unser Lern-
modell. Christliche Gelehrte trafen sich mit gnosti-
schen Magiern, gliubige katholische Lehrschwe-
stern begegneten weisen Minnern aus dem Osten,
charismatischen Fiithrern der amerikanischen Ge-
genkultur, und an keine Konfession gebundene
junge Leute auf weitschweifenden meditativen in-
neren Pilgerschaften suchten zusammen mit Prie-
stern, die fiir das Bekenntnis, die Reform und die
Ubermittlung der christlichen Ubetlieferung ver-
antwortlich sind, nach Techniken zur Offnung des
dritten Herzensauges.

Bei der Vorbereitung dieser kontemplativen
Konvokation in das Wort gedachte der Leiter
zweier Worte des hl. Ignatius von Antiochien: «Iis
gibt eznen Gott, der sich geoffenbart hat durch sei-
nen Sohn Jesus Christus, der sein aus dem Schwei-
gen hervorgegangenes Wort ist und in allem dem
wohlgefiel, der ihn sandte» (Magn 8,2). Und:
«Wenn einer ihn (Gott) in sich trigt, soll er ver-
stehen, was ich will, und mit mir fithlen... Denn
lebendiges und redendes Wasser ist in mir, das
innerlich zu mir sagt: <Auf zum Vater>» (Rém
6,3.7). Das lebendige Wasser, das zu der schlecht-
hinnigen Quelle hin- und zuriickflieBt, hat an man-
chen diirren Stellen der technologischen Wiiste un-
serer Zeit in unser gewdhnliches Menschsein hin-
eingesprochen. Uberdies ist der interkulturelle Kai-
tos im Begriff, eine globale Spititualitit hervorzu-
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