hin geht. Gegeniiber Gruppierungen, die
auf dem Feuer der Menschenrechte ihr
eigenes politisches Siippchen zu kochen
suchen, muB} klar sein, daB} sich die Kirche
von niemandem vereinnahmen laGt. Ihr
Standort ist unter dem Kreuz Christi, durch
das Vergebung, Befreiung und Verséhnung
fiir alle angeboten wird. So ist die Kirche
nie Partei. Aber aus ihrem Auftrag hat sie
Partei zu ergreifen fiir bedringte Men-
schen.

Andreas Szennay — Ferenc Tomka

Kleine Gemeinschaften in der Kirche

In der Kirche von Ungarn gibt es zahl-
reiche Menschen, die in kleinen Gruppen
und Gemeinschaften sich um ein tieferes
Verstindnis des Evangeliums, um einen le-
bendigen Glauben und um eine zeitgemdfe
Gestalt des christlichen Lebens bemiihen.
Fiir diese Gruppen wund ihr Kkirchliches
Selbstverstindnis sowie fiir thre meist
jlingeren Seelsorger haben die beiden un-
garischen Theologen — wunter Beriicksich-
tigung der Gruppenpsychologie und =-so-
ziologie — zundchst die wichtigsten Aus-
sagen des II. Vatikanums und der nach-
konziliaren Zeit zusammengefafit und dar-
aus allgemeine wund situationsbezogene
Konsequenzen gezogen *. Das Ergebnis ist
fiir alle von Interesse, denen an der For-
derung wvon Basisgemeinden, Familien-
gruppen, spirituellen Gruppen u. d. liegt.
red

»Die kleinen Gemeinschaften bzw. Basis-
gemeinschaften sind die Hoffnungen der
Kirche* — schreibt Papst Paul VI. in sei-
ner Apostolischen Adhortation ,,Evangelii
nuntiandi“ —, wenn sie mit den kirch-
lichen Vorgesetzten und mit der Gesamt-
kirche verbunden sindl. Auch wer nur
wenig Zeit zum Lesen hat, um sich in die
pastorale, theologische und sonstige Fach-
literatur zu vertiefen, wird den sog. Klein-

* Der ungarische Beitrag erschien in: Teol6-
gia 11 (1977) 118—123.

1 AAS 146 (1976) 5—176, deutsch Herder Korrespon-
denz 30 (1976) 133—152, hier 144.

gruppen oder kleinen Gemeinschaften auf
Schritt und Tritt begegnen: in den Doku-
menten des II. Vatikanums ebenso wie auch
in den seither in Kraft getretenen kirch-
lichen Verordnungen, in den AuBerungen
des Papstes und der Bischofskonferenzen
wie auch in der profanen Fachliteratur 2.
Die kleinen Gemeinschaften bilden ein be-
stindiges Thema in den theologischen
Fachzeitschriften und Monographien. Die
theologischen Konferenzen und pastoralen
Symposien beschiftigen sich in der ganzen
Welt mit diesen Fragen 3. Dieses weitver-
breitete kirchliche Interesse entspricht
offenbar der Forderung einer zeitgem#Ben
pastoralen Arbeit. Diese allgemeine und
prinzipielle Bejahung bedeutet aber nicht,
daB die Kirchenleitung nicht jene — oft
gefihrlichen — Extreme abweisen soll,
welche als Folge der schnellen Verbreitung
solcher Gemeinschaften da und dort ent-
standen sind. Man kann aber feststellen:
Obwohl sich die Presse (leider oft auch
die religiose) besonders gern mit ,,sensa-
tionellen Féllen* beschiaftigt — so mit den
in den kleinen Gemeinschaften auftreten-
den Kontestatoren und mitunter destruk-
tiven Gruppen — machen diese extremen
Félle in der Welt nur eine bedeutungslose
Minderheit jener Gemeinschaften aus, iiber
die die IV. Bischofssynode und auch Paul VI.
von einer gemeinschaftlichen Erneuerung
der Kirche, von ihrem neuen Pfingsten ge-
sprochen haben.

Im Folgenden mochten wir einen kurzen
Uberblick geben dariiber: 1. was die ami-
lichen Kkirchlichen Auferungen iiber die
kleinen Gemeinschaften sagen; 2. unter
welchen Bedingungen eine kleine Gemein-
schaft sich eine katholische Basisgemein-

2 In der deutschen Fassung wird davon Ab-
stand genommen, die ungarischen Biicher und
Zeitschriften, die sich mit der Thematik der
kleinen Gruppen befassen, zu zitieren.

3 Wir begniligen uns auch hier mit der Zitation
einiger deutschsprachiger Biicher und Auisétze,
obwohl auch franzosische, englische, italienische
u. a. Literatur verarbeitet wurde. Vgl. bes. C.
Floristan, Bericht iiber die Basisgemeinden, in:
Concilium 11 (1975) 285—288; R. J. Kleiner, Basis-
gemeinden in der Kirche, Graz 1976; ders., Grup-
pen und Basisgemeinden in ihrer Bedeutung fiir
eine lebendige Gemeinde, in: Pfarrseelsorge —
von der Gemeinde mitverantwortet, hrsg. von
J. Wiener und H. Erharter, Wien 1977, 48—63;
F. Klostermann, Gemeinde — Kirche der Zu-
kunft, 2 Bde, Freiburg 1974.
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schaft nennen darf; 3. welches die Rolle
der kleinen Gemeinschaften jetzt in unse-
rer heutigen Kirche ist; 4. welche prakti-
schen Folgerungen wir aus dem Gesagten
fiir die ungarische Pastoral ziehen.

1. Die kleinen Gemeinschaften in den amt-
lichen kirchlichen Auferungen

Fiir das biblische Fundament geniigt ein
Hinweis auf die im Abendmahlsaal ver-
sammelten Apostel. Wir beschiftigen uns
hier auch nicht mit der geschichtlichen Tat-
sache, daBl es im Leben der Kirche neben
den (im engeren Sinn genommenen) insti-
tutionellen Organisationen immer kleinere
und grofere Gemeinschaften gegeben hat,
sondern mochten nur auf die neuesten
AuBerungen hinweisen.

a) Das II. Vatikanum und die kleinen Ge-
meinschaften

Der gemeinschaftliche Geist des Konzils
spiegelt sich fast in allen konziliaren Do-
kumenten. Obwohl sich das Konzil nicht
mit Details beschiftigen wollte — die Kon-
kretisierung war die Aufgabe der nach-
konziliaren Arbeit —, weisen die Doku-
mente oft auf die Bedeutung der kleinen
Gemeinschaften hin und dringen auf ihre
Forderung. Als eine der Grundaufgaben
der Pastoral hat das Kongzil die Ausfor-
mung solcher, auf persténlichen Beziehun-
gen fundierenden Gemeinschaften angege-
ben.

»Das Hirtenamt beschrénkt sich aber nicht
nur auf die Sorge fiir die einzelnen Gliu-
bigen, sondern umfaBt auch wesentlich die
Bildung einer echten christlichen Gemein-
schaft.“ — Die Seelsorger ,sollen sich der
Jugend annehmen, ferner der Eheleute und
Eltern, die wiinschenswerterweise in
Freundeskreisen zusammenkommen sollen,
um sich gegenseitig zu helfen, das oft
schwere Leben leichter und ganzheitlicher
im christlichen Sinn zu bewiltigen“. Die
Dekrete iiber das Apostolat der Laien
(11, 17, 30) und iliber die Missionstatigkeit
der Kirche (15) betonen, daB jene apostoli-
sche Sendung, die ein jeder Christ erhalten
hat, am vollstédndigsten durch die kleinen
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Gemeinschaften verwirklicht werden kann.
Die kleinen Gemeinschaften werden als
Zeugen der gottlichen Liebe und zugleich
der kirchlichen Gemeinschaft und Einheit
in Christo bezeichnet.

b) Kirchliche AuBerungen der nachkonzi-
liaren Jahre iiber die kleinen Gemein-
schaften

Die bedeutendsten Direktiven sind in den
Anordnungen iiber die Erneuerung der
Sakramente, in den Dokumenten der IV. Bi-
schofssynode und in der Apostolischen
Adhortation Pauls VI. ,Evangelii nun-
tiandi zu finden.

1. In der Erneuerung der Sakramenten-
liturgie war die Hervorhebung des Ge-
meinschaftscharakters der Sakramente ein
wichtiger Ausgangspunkt. Die bedeutendste
Anordnung betraf dabei nicht einmal die
Erlaubnis zur Feier der Messe in kleinen
Gemeinschaften — die es ermoglichen
wollte, daB3 in den groBen Pfarrgemeinden
die in personlicher Freundschaft lebenden
kleinen Gemeinschaften quasi ,im Fami-
lienkreis* die Eucharistie feiern kénnen —,
auch nicht die mit den Kindermessen ver-
bundenen Anweisungen, die zur spontanen
Gestaltung der Kindermessen bedeutende
Zugestidndnisse machten, sondern die An-
ordnung ,Ordo Initiationis Christianae
Adultorum®, welche kleine Gemeinschaften
als wichtiges Mittel bzw. als Voraussetzung
auf dem Weg zu den Initiationssakramen-
ten betrachtet. Durch diese Anordnungen
wird dargelegt, da3 eben die Liebe dieser
Gemeinschaften das Zeichen sein wird, das
die Auflenstehenden auf die Liebe Christi
aufmerksam macht. Durch sie werden dann
die Heimkehrenden mit der Ungezwungen-
heit der familidiren Liebe aufgenommen
und zum volleren christlichen Leben und
zur Gemeinschaft der ganzen Kirche hin-
gefiihrt (11—13, 19, 31, 38 f. usw.) 4.

2. Die IV. Bischofssynode in Rom befafBte
sich eingehend mit dem Problem der Basis-
gemeinschaften. Im ,,Arbeitspapier® wurde
an die Synodenviter folgende Frage ge-
richtet: ,In welcher Weise sollen der-
artige Gemeinschaften an der Evangelisa-
4 Vgl. Teol6gia IX (1975) 13—19.



tionsarbeit teilnehmen?* Alle fiinf Konti-
nente haben in ihren Relationen fiir die
Basisgemeinschaften Stellung genommen,
sie als wichtige Mittel in der Erneuerung
der Christenheit und der Pastoral bzw.
ihre weitere Verbreitung als wiinschens-
wert bezeichnet. In den Debatten hat nur
der Delegat von Venezuela einen eindeutig
abweisenden Standpunkt eingenommen,
alle anderen — auch jene, die auf gewisse
Gefahren aufmerksam gemacht haben —
betonen die positive Bedeutsamkeit der
Gemeinschaften 5.

In der die Synodenergebnisse zusammen-
fassenden Apostolischen Adhortation
sEvangelii nuntiandi“ beschéftigt sich
Papst Paul VI. ausdriicklich mit den Ba-
sisgemeinschaften. Er verurteilt zwar alle
derartigen Gemeinschaftsformen, die nicht
in vollstédndiger Einheit mit den kirchli-
chen Vorgesetzten bzw. mit den Anweisun-
gen der Kirche stehen, zugleich sieht er
aber die Hoffnung der kirchlichen Zukunft
in den mit der Kirche in Einheit lebenden
kleinen Gemeinschaften. ,Diese Basisge-
meinschaften werden ein Ort der Evangeli-
sierung zum Wohl grof8erer Gemeinschaf-
ten, insbesondere der Ortskirchen. Und sie
sind eine Hoffnung fir die universale
Kirche...” (Nr. 58). — Im folgenden be-
rufen wir uns (wenn es nicht anders an-
gegeben ist) auf diesen Abschnitt.

2. Wann kann eine Basisgemeinschaft ka-
tholisch genannt werden?

a) MiBverstdndnisse um die Benennung

Die meisten MiBverstdndnisse wurden da-
durch verursacht, daB — im Unterschied
zu den lateinamerikanischen Kirchen, wo
sich die kleinen Gemeinschaften von An-
fang an Basisgemeinschaften nannten — in
den Kirchen der europiischen Kultursphére
fast nur die sog. kontestierenden und kri-
tisierenden Gemeinschaften diesen Aus-
druck in Anspruch genommen haben und
kaum die anderen kleinen Gemeinschaften.

5 Vvgl. R. J. Kleiner, Die IV. Rémische Bischofs-
synode zum Thema Basisgruppen, in: ThPQ 123
(1975) 40—49

Es war z. B. charakteristisch, daBl in jener
Nummer der Zeitschrift Concilium, die
einen Uberblick iiber die Basisgemein-
schaften gab, die meisten Studien in die-
sem Geiste geschrieben wurden. So be-
schéiftigte sich etwa der Italienbericht nur
mit jenen 70—80 kleinen Gemeinschaften,
die ausgesprochen ,institutionsfeindliche*
Ziige aufwiesen, und nur als Fulinote wird
erwahnt, da es auch in den kirchlichen
Institutionen kleine Gemeinschaften gibt,
wie die Fokolarini, die ,,Communione e
Liberazione® oder die ,,Neukatechumenats‘-
Gemeinschaften. Es wird aber nicht er-
wihnt, dafl die Zahl dieser mit den kirch-
lichen Vorstehern in Einheit lebenden klei-
nen Gemeinschaften nicht etwa 70—80 ist,
sondern (schon 1975!) zehntausend iiber-
schritten hat. Ahnlich ist es in vielen euro-
péischen Léndern.

Nach Ansicht der Bischofssynode und
Pauls VI. diirfen sich nur die mit der Kir-
chenleitung vereint wirkenden kleinen Ge-
meinschaften mit Recht christliche Basisge-
meinschaften nennen, die kontestierenden
aber nicht. Natiirlich gebrauchen auch wir
die Benennung in diesem Sinne.

b) Ausschlul3 der sektiererischen Elemente

Paul VI. weist alles zurilick, was die Ein-
heit der Kirche verletzt. ,,Wann bedeuten
die kleinen Gemeinschaften eine Hoffnung
fiir die ganze Kirche?*“ Wenn sie ihre Nah-
rung aus Gottes Wort schopfen und es
nicht gestatten, von extremen politischen
Absichten verfiihrt zu werden. Wenn sie
im aufrichtigen Gehorsam der universalen
Kirche und ihren Hirten zugetan sind, und
ihre Téitigkeit sich nicht auf destruktive
Kritik beschriankt. Wenn sie fiir alle Men-
schen offen sind, das hei3t, daB sie nicht
nur sich selbst als wahre Kirche Christi
betrachten, sondern dafB} sie im Gegenteil
eben davon iiberzeugt sind, die Kirche
konne sich auch in anderen Formen zum
Ausdruck bringen als in ihren Gruppen.
Wenn sie nicht meinen, nur ihren eigenen
Mitgliedern das Evangelium verkiinden zu
miissen, sondern wenn ihr Verantwor-
tungsbewufBltsein auch anderen gegeniiber
sich von Tag zu Tag verstérkt.
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3. Die Basisgemeinschaften in der Kirche
unserer Zeit

a) Griinde fiir ihre Verbreitung

Die erstaunliche Verbreitung dieser Kklei-
nen Gemeinschaften kann auf mehrere
Griinde und Erkenntnisse zuriickgefiihrt
werden.

1. In soziologischer Hinsicht griindet die
Existenz dieser kleinen Gemeinschaften
vor allem in dem in allen Gesellschafts-
schichten wahrnehmbaren, stindig wach-
senden Bediirfnis nach einer Gemeinschaft,
die das iiberschaubare, persénliche Treffen
und Verbundensein erméglicht, in denen
der Mensch der pluralistischen Gesellschaft
Heim, Wirme, echte personliche Verbun-
denheit findet und fiireinander ermdglicht.
Darin ist auch die begrenzte Mitglieder-
zahl der Kleingruppen begriindet, was von
der Gruppenpsychologie immer wieder be-
tont wird. Eine zu groBe Gemeinschaft
kann n#&mlich den gesuchten persénlichen
Kontakt, die Vertiefung des Ich-Du-Ver-
héltnisses nicht sichern. Darauf wird auch
im pépstlichen Dokument hingewiesen,
wenn es unter den Existenzgriinden der
kleinen Gemeinschaften angibt, daB die in
ihnen gesuchte Lebensgemeinschaft und
Unmittelbarkeit in den gr6Beren kirchli-
chen Gemeinschaften nicht gesichert wer-
den kann, besonders in den GroBstidten
unserer Zeit, wo die Menschenmassen fast
namenlos nebeneinander leben.

Tatséchlich begegnen wir in unserer Ge-
sellschaft im steigenden MaB dem Leid der
Einsamkeit. Deshalb sucht der heutige
Mensch gerade in jenem Lebensalter sta-
bile menschliche Kontakte, in dem er von
der Blutsverwandtschaft heraustreten
mochte, seine eigene Familie aber noch
nicht gegriindet hat. Es ist also ganz na-
tiirlich, wenn sich insbesondere bei der Ju-
gend der Wunsch nach der Bildung eben
solcher kleiner Gemeinschaften und Grup-
pen meldet, in denen Vertrautheit und Ge-
meinschaftsbediirfnisse gesichert sind.

2. In religioser Hinsicht ist der entschei-
dende Grund fiir die Verbreitung der klei-
nen Gemeinschaften das in den letzten
Jahrzehnten sich kréftig meldende Bediirf-
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nis nach religioser Vertiefung. AuBlerdem
spielt die Lehre des II. Vatikanums iiber
die wesentliche Gleichheit des Gottesvol-
kes und der gemeinsamen Sendung eine
groBe Rolle. Dadurch wurde einerseits das
VerantwortungsbewuBtsein der Laien ge-
stiarkt, andererseits die Offenheit den Prie-
stern gegeniiber, weil wir alle ,,Gottes Mit-
arbeiter sind, Laien und Priester in glei-
cher Weise* 6,

3. Zur Verbreitung der kleinen Gemein-
schaften hat auch hesonders beigetragen,
daB die Bischofskonferenzen einiger Lin-
der, ja sogar Kontinente schon vor der
pépstlichen Erkldrung die ,Zeichen der
Zeit erkannt haben 7.

4. Schliefilich ist das lebendige Zeugnis der
schon vorhandenen kleinen Gemeinschaf-
ten zu nennen, denn durch ihre gelebte
Liebe wurden sie fiir viele einladend. Die
Kirchenleitungen haben zwar zur rechten
Zeit darauf hingewiesen, daB die kleinen
Gemeinschaften Gefahren in sich bergen
konnen, zugleich haben sie aber richtig er-
kannt, daB durch sie bei entsprechender
Leitung die Menschenliebe und der aposto-
lische Eifer vertieft werden kénnen, und
daB sie so fur die Welt zu Zeichen der
Gottesliebe werden konnen 8.

b) Die Arten der Basisgemeinschaften

Unter den verschiedenen Gruppen gibt es
auf dem Gebiet der religidsen Vertiefung
und der Verpflichtungen groBe Unterschie-
de. Ebenso zeigt sich ein anderes Bild in
bezug auf die Verwirklichung und Vertie-
fung des gemeinsamen Lebens (von den in
vollstdndiger Glitergemeinschaft Lebenden
bis zu den sich nur wéchentlich Treffen-
den); es haben sich auch Familiengruppen
und Jugendgruppen von derselben oder
verschiedenen Altersklassen gebildet. Wir

8 Vgl. H. Fleckenstein, Gemeinde ohne Priester,
in Diakonia 7 (1976) 49—52; A. Kraxner, Gemein-
de auf sich selbst gestellt — ohne hauptamtliche
Priester, in: ThPQ 123 (1976) 370—376.

7 Vgl. K. Bohr — R. Cornelissen, Weiterbildung
in der Kirche, in: Diakonia 6 (1975) 389—394.

8 Vgl. G. Biemer, Gemeinde als Lerngemein-
schaft, in: Diakonia 5 (1974) 230—236; J. Combolin,
Die Basisgemeinden als Ort neuer Erfahrungen,
in: Conecilium 11 (1975) 263—269; H. Stenger, Grup-
pendynamik — ein Medium der Glaubenserfah-
rung, in: ThGgw 17 (1974) 65—69; vgl. noch die
Sondernummer von Concilium 10 (1974) Nr. 11:
»Christliche Erfahrung und Therapie®.



versuchen gewisse Gruppierungen anzu-
geben, um dadurch ein gediegeneres Bild
vom Wesen der Gemeinschaften zu ge-
winnen.

1. Die vielleicht bedeutendsten und an
allen Teilen der Erde spontan sich ver-
breitenden ,,Zweige*“ der kleinen Gemein-
schaften sind jene, die ,,darum entstehen,
weil sich ihre Mitglieder danach sehnen, in
vollster Hingabe das Leben der Kirche zu
leben, oder sie suchen der menschlichen
Natur besser entsprechende Formen, iiber
das Wort zu reden oder die Nachstenliebe
zu liben*. Zwar ist der Anspruch nach tiefe-
rem evangelischem Leben ein Charakter-
zug aller Basisgemeinschaften, ist doch die
primédre Zielsetzung und Kraft der klei-
nen Gemeinschaften die Sehnsucht nach
Gemeinschaft mit Christus und deren Ver-
tiefung. Diese Gemeinschaften wurden oft
ganz spontan durch die Betroffenheit von
dieser oder jener Schriftstelle und durch
die Sehnsucht, sie zu wverwirklichen, ins
Leben gerufen. Die bekanntesten von ihnen
sind die charismatischen Gemeinschaften,
wie z. B. die Fokolarini und die verschie-
densten Gebets- und Schriftgemeinschaf-
ten 9.

2. AuBerdem gibt es solche Basisgemein-
schaften, die ganz konkrete pastorale Auf-
gaben und Zielsetzungen haben, insbeson-
dere in Pfarreien, ,wo der Mangel an
Priestern ein normales Gemeindeleben
nicht zulaBt“. Solche sind in Siidamerika
und Afrika zu finden, ihre Zahl vergrofBert
sich aber auch auf anderen Kontinenten.
— Die Zielsetzung des Pastoralplanes der
Brasilianischen Bischofskonferenz fiir die
Jahre 1962—65 war die Ausbildung der
Basisgemeinschaften bzw. die Verlebendi-
gung des Pfarrgemeindelebens durch die
Schaffung solcher Gemeinschaften. Die
Pfarreien sollen diese Gemeinschaften zu
integrierenden Einheiten zusammenfassen.
Auch die anderen latein-amerikanischen
Kirchen sind zur selben Erkenntnis ge-
langt. In ihrer gemeinsamen lateinameri-
kanischen Bischofskonferenz (CELAM) ha-

ben sie im Jahre 1968 als wichtige Pasto-

9 vgl. E. D. O'Connor, Spontaner Glaube, Frei-
burg 1975; L. J. Suenens, Neues Pfingsten, Eisen-
stadt 1976.

ralaufgabe die Verbreitung der Basisge-
meinschaften angegeben. So wurden z. B.
in Brasilien in der ersten H#lfte der 70er
Jahre schon 40.000 Basisgemeinschaften re-
gistriert. — Die afrikanischen Bischofe
widmeten eine eigene Konferenz den Ba-
sisgemeinschaften. Es wurde zum Ausdruck
gebracht, daB die Basisgemeinschaften die
Pastoralarbeit unterstiitzen, das christliche
Leben fordern und eben darum von den
Pfarren zusammengefafit werden miis-
sen 10,

3. Die europdischen wund mnordamerikani-
schen Basisgruppen weisen ein viel bunte-
res Bild auf als die vorherigen. In den
Liéndern dieser Kontinente wurde die in-
stitutionelle Kirche bedeutend spiter auf
ihr starkes Ansteigen aufmerksam. Man
mag bedauern, daf manche europiische
und nordamerikanische Basisgemeinschaf-
ten mit der Institution Kirche — aus wel-
chen Griinden immer — in Widerstand ge-
rieten und Spannungen erregt haben, daB
die zustindigen Bischofskonferenzen diese
Gruppen nicht in die Pastoral einbezogen
und ihre kritischen Anfragen nicht beriick-
sichtigt haben und daB diese Gruppen
sich daher auBerhalb des pfarrlichen und
kirchlichen Rahmens entwickeln muBten.
Die zahlreichen Basisgemeinschaften aber,
die nicht das Kontestieren als ihre sozu-
sagen einzige Aufgabe angegeben hatten,
wirkten — wenn auch manchmal nur mit-
telbar — heilsam auf das Leben der Kir-
chen. Die menschliche und christliche Ver-
tiefung ihrer Mitglieder hatte direkt oder
indirekt einen guten EinfluB auf die Er-
neuerung des kirchlichen Lebens und half
auch in der Arbeit der Seelsorger. Wir
denken zum Beispiel an die Familiengrup-
pen i1, an die mit dem Katechumenat ver-
bundenen Basisgemeinschaften 12 sowie an
jene kleinen Gemeinschaften, in denen die
Kranken oder korperlich Behinderten ihr
,Heim“ gefunden haben. In den letzten
Jahren, seit der IV. Bischofssynode, inte-

10 Vgl. Kirchliche Basisgemeinden in Ostafrika,
in: Herder Korrespondenz 30 (1976) 441—443.

11 vgl. J. Lange, Die Familiengruppe, in: Ent-
schluB (1974) 400—407; ders., Ehe und Familien-
pastoral heute, in: Diakonia 8 (1977) 37—48; L. J.
Suenens, a. a. O. 130—132 usw.

12 Vgl. Evangelisation und Catechumenat in der
Weltkirche, in: Concilium 3 (1967) 148—1867.
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grierte auch die europidische Kirche in im-
mer groBerem MaBe die kleinen Gemein-
schaften im pfarrlichen und pastoralen
Leben, und die Bischofskonferenzen unter-
stlitzten in immer gréBerem MaBl das
Zustandekommen der Basisgemeinschaf-
ten 13,

4. Praktische Bemerkungen fiir die ungari-
sche Pastoraltdtigkeit

Nach diesem skizzenhaften Uberblick soll
nun noch die Frage gestellt werden, was
das alles fiir die ungarische Pastoral be-
deutet. — Es ist einfach unmoglich, das
weltweit und so auch in Ungarn feststell-
bare Bediirfnis nach Gemeinschaft und den
spontanen Drang nach religioser Vertie-
fung nicht wahrzunehmen. Es wire eine
schuldhafte Unterlassung, auf das anregen-
de und belehrende Wort des Papstes nicht
zu achten, und solche Bestrebungen in die
»Illegalitdt® zu dréngen, die aus einem
inneren spirituellen Bediirfnis stammen,
die ebenso nicht unterdriickt werden kon-
nen, wie andere gemeinschaftliche Bestre-
bungen (z. B. Freundeskreise, Arbeitsge-
meinschaften usw.).

Die Grundsétze des Konzils, der Bischofs-
synoden und der pépstlichen Adhortation
gelten auch bei uns. Alle soliden Mittel
der modernen Pastoral kénnen und sol-
len in der ungarischen Pastoraltitigkeit
angewendet werden. Die Vorbedingung der
pastoralen Erneuerung ist aber eben die
Einheit mit der Kirche. In diesem Sinne
miissen wir — im Hinblick auf die wich-
tigsten diesbeziiglichen Gedanken des
pépstlichen Rundschreibens — sagen:

Wir konnen es nicht billigen, wenn einige
Seelsorger und Priester neue Wege finden
mochten, ohne die kirchlichen Traditionen,
Vorschriften und den Entwicklungsstand
der ihnen anvertrauten Menschen in Be-
tracht zu ziehen. Zugleich miissen wir aber

13 Vgl. D. Emeis, Gemeinde und Katechese, in:
Diakonia 3 (1972) 161—175; A. Exeler u. a., Berich-
te liber das Treffen europidischer Arbeitsgemein-
schaften flir Katechese, in: KatBl 101 (1976)
587—592; T. H. Rohner, Vom Sakramentenemp-
fang als ,Pflichterfiillung® zu den Basisgemein-
schaften, in: Diakonia 7 (1976) 346—352; K. H.
Schmitt, Gemeindekatechese nur Sakramenten-
katechese? in: KatBl 101 (1976) 577—584; Jugend-
pastoral — Aufgabe der gesamten Xirche, hrsg.
von J. Wiener und H. Erharter, Wien 1976.
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mit dem II. Vatikanum darauf dréngen,
daB die Seelsorger — im Einklang mit den
Leitprinzipien der universalen Kirche und
ihrer Oberhirten — meue Wege und Me-
thoden der Pastoraltitigkeit suchen sol-
len.

Ablehnen miissen wir das Verhalten jener
kleinen Gemeinschaften, die sich gegen
ihre Bischofe oder Pfarrer wenden. Ande-
rerseits miissen wir die Existenz der klei-
nen Gemeinschaften billigen, wenn sie im
Einklang mit ihren kirchlichen Vorstehern
leben. Zugleich moéchten wir die Pfarrer,
die &lteren Seelsorger auch darauf auf-
merksam machen, da der Papst und die
Bischofe der Weltkirche in den kleinen
Gemeinschaften das Unterpfand der kirch-
lichen Erneuerung sehen. Darum sollen sie
die — meistens jlingeren — Priester, die
mit einem zur guten Sache passenden Eifer
im Rahmen des pfarrlichen Lebens, also
in der ,groBen Gemeinschaft® — die
manchmal leider nur ein groBes ,,Publi-
kum* ist — auf gemeinschaftliches Leben
drédngen, in ihrer Arbeit nicht vorwiegend
nur kritisieren, vielmehr wvaterlich und
mitbriiderlich unterstiitzen. Durch diese
Beihilfe wird natiirlich eine Kontrolle
nicht ausgeschlossen, aber ebenso selbst-
verstindlich die Hilfsbereitschaft angebo-
ten.

Innerhalb der Pfarrgemeinden bendtigen
die kleinen Gemeinschaften vor allem
personelle Bedingungen: wverstdndnisvolle
pastorale Leitung und die Moglichkeit zur
Verwirklichung eines fiir ldngere Zeit iiber-
legten Pastoralplanes. AuBerdem wiren
noch kleinere familidre Riume (eventuell
eine Kapelle) notwendig.

Die Kkleinen Gemeinschaften haben dann
keinen Platz in der Kirche, wenn sie sich
von der universalen Kirche absondern, sie
miissen aber unterstiitzt werden, wenn sie
sich ins Leben der ganzen Kirche bzw. der
Pfarrgemeinden integrieren. Die falsche
Vorstellung von der ,,Elite muf3 zuriickge-
wiesen werden; ebenso jener Gemein-
schaftsgeist, der sein Leben von dem sek-
tiererischen (aber doch nicht christlichen)
BewuBtsein der besonderen Auserwihlung
schopft. Billigen miissen wir aber jene



kleinen Gemeinschaften, deren Mitglieder
wissen, daB sie zum tieferen christlichen
Leben eingeladen wurden, um ihren christ-
lichen und nichtchristlichen Briidern um so
mehr helfen zu konnen, die in Gottes Reich
ebenso eingeladen sind wie sie (vgl. 1 Kor
12).

Abgelehnt wird von uns jene ,differen-
zierende* Auffassung, nach der die ,ech-
ten* Mitglieder der Kirche nur in den klei-
nen Gemeinschaften zu finden sind; wir
freuen uns aber solcher kleiner Gemein-
schaften, die in ihren Kirchengemeinden
ein Sauerteig der Erneuerung im Glauben
sind.

Ablehnen miissen wir jene Basisgemein-
schaften, welche ausschlieBlich nach ihren
individuellen Auffassungen auf ,eigenen
Wegen“ schreiten wollen; doch miissen wir
die Wirkzeichen des Geistes dort entdek-
ken, wo echte pastorale Ziele, gemeinsames
Beten und die Sehnsucht nach tieferer Er-
kenntnis der Heiligen Schrift den Mitglie-
dern vor Augen schweben.

Auf die Gefahren der Sektenbildung wur-
de hinreichend hingewiesen. Man muf3 aber
auch daran denken, daB ein Faktor der
Sektenbildung auch darin bestehen kann,
wenn wir im Grund wertvolle, wenngleich
auch Fehler aufweisende Bestrebungen
nicht mit hilfsbereiter und verbessernder
Liebe, sondern mit starrer Verurteilung be-
handeln. (Auch in dieser Hinsicht ist die
Sorge Papst Pauls VI. den charismatischen
Bewegungen gegeniiber beispielhaft.)

Auch andere Gesichtspunkte koénnen wir
anfiihren, doch die Weisungen des Heiligen
Vaters und unserer Bischofskonferenz ge-
ben uns grundlegende Wegweisungen in
dieser Frage. Mit den die IV. Bischofs-
synode zusammenfassenden Gedanken des
Heiligen Vaters mochten wir enden: Wenn
sich die Basisgemeinschaften von der ort-
lichen Pfarrgemeinde und vom mystischen
Leib Christi, von der Communio der auf
der ganzen Erde verbreiteten Kirche nicht
trennen, werden sie Pflanzstédtten der
Evangelisation sein, — und dienen sie der
groBeren Gemeinschaft, vor allem aber den
ortlichen Kirchen...und so sind sie die
Hoffnung fiir die ganze Kirche.

Praxis

Eugen Wiesnet

Die Gemeinde und ihre Strafentlassenen

Konnen christliche Gemeinden einen Bei-
trag leisten, damit Strafentlassene wieder
im mnormalen Leben Fufi fassen kiénnen?
Aus seiner Erfahrung heraus sagt der Au-
tor ein iiberzeugendes Ja, sofern einzelne
Gemeindemitglieder bereit sind, mit sehr
viel Niichternheit und unerschiitterlichem
Engagement behutsam an diese heikle Ar-
beit zu gehen, sich die noétigen Informa-
tionen anzueignen, durch Briefe, Besuche,
Familienbetreuungen, Entlassungsvorbe-
reitung u. d. eine Basis menschlicher Kom-
munikation zu schaffen und dabei immer
mit dem Gefingnisseelsorger zusammen-
zuarbeiten. Auf diese Weise kann es ge-
lingen, dafi die Ablehnung der Offentlich-
keit wie auch eine falsche Sozialroman-
tik iiberwunden werden und daffi von
Strafentlassenen die Hilfe zur Selbsthilfe
angenommen wird. red

,»Als ich aus dem Geféngnis kam,
glaubte ich eine Zukunft zu haben,
— aber ich traf liberall nur auf
meine Vergangenheit®.

Mit diesem Wort eines Strafgefangenen,
der es schon mehrfach mit der Freiheit
und ihrer Bewiltigung probiert, aber nicht
geschafft hatte, ist die Problematik des
folgenden Beitrages bereits umrissen: Kon-
nen christliche Gemeinden einen Beitrag
leisten, damit Strafentlassene wieder im
normalen Leben FuB fassen kénnen — oder
treffen sie auch dort nur auf ihre Vergan-
genheit?

Der Praktiker in Sachen Strafvollzug
macht die Erfahrung, daB das Verhalten
der Offentlichkeit (auch der kirchlichen)
immer wieder schwankt zwischen Distan-
ziertheit bzw. auch Ablehnung und rein
emotionaler Sozialromantik. Mit beiden
Grundeinstellungen gegeniiber dem straf-
filligen Menschen kann aber die Frage ei-
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