Hadwig Miiller / Franz Weber

Gemeindeleben anders
I Ein Blick in die Weltkirche

in“Blickistnichtganzzutreffend: Unterschiedliche BlickeundEinblicke
3 werden wir geben, gepragt von unseren Gemeindeerfahrungen, die
uns, Franz Weber und Hadwig Miller, in je eigener Weise in Kirchen au-
Rerhalb des deutschsprachigen Raums geschenkt wurden. Wir beschrei-
ben hier die Orte unserer Uberlegungen zu einer Theologie und Praxis
christlicher Gemeinde; wir analysieren diese Gemeindeerfahrungen und
bringen sie als Anfragen in die gemeindetheologische Reflexion dieses
Kongresses ein. Beim Vortrag im Kongress ging das Wort zwischen uns
hin und her. Unsere Verbundenheit im Interesse an der Vielfalt kirchlicher
Wirklichkeiten und im Engagement fur die Zukunft von Gemeinden er-
laubte uns, gerade auch aus der Unterschiedlichkeit unserer Blicke und
Stimmen Leben zu schépfen und so gewissermalen selber Weltkirche im
Vollzug zu sein. Unsere beiden Stimmen haben wir jetzt dadurch erkenn-
bar gemacht, dass wir den jeweiligen Textabschnitten unseren Namen
vorausschicken.

1. Gemeindeerfahrungen in Brasilien und Frankreich, in
Afrika und Asien — biographische Zugédnge

Hadwig Miiller. Meine weltkirchlichen Gemeindeerfahrungen began-
nen in der Hochschulgemeinde Freiburg. Nicht nur lernte ich hier die
Brasilianerinnen und Brasilianer kennen, die mich lockten, nach Brasilien
aufzubrechen, sondern vor allem hatten mich die Erfahrungen in der
Hochschulgemeinde so gepragt, dass ich mich locken lassen konnte, nach
Brasilien aufzubrechen. Was mich gepragt hatte? Die Entdeckung der
Inspiration, die in der Verbindung von Theologie und eigenen Erfahrungen
und von Theologie und Gemeinschaft lag; die Méglichkeit, Gottesdienste
und Liturgien so mitzugestalten, dass sie wirklich unser Gesicht, das
Gesicht der Feiernden bekamen; und nicht zuletzt die Notwendigkeit,
Stellung zu beziehen zu gesellschaftlichen Ereignissen.

Die weltkirchlichen Gemeindeerfahrungen, die mir spater in Brasilien, am
dstlichen Stadtrand von Sao Paulo und im Nordosten geschenkt wurden’,
mochte ich an funf Punkten festmachen: Ich begegnete einer ausge-

1 Nach meiner Riickkehr aus Brasilien hatte mich Giancarlo Collet ermutigt, mir Uber
meine Erfahrungen dort in einem Buch Rechenschaft zu geben: Leidenschaft: Stérke
der Armen — Stérke Gottes. Theologische Uberlegungen zu Erfahrungen in Brasilien,
Mainz 1998.
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pragten Heiligenverehrung und entdeckte Heilige und ihre Geschichten
als wichtige Méglichkeit, der Hoffnung Nahrung zu geben, die den miih-
seligen Alltag durchhalten hilft. Ich entdeckte die Taufe als verpflichten-
de Grundlage fur ein Engagement in Gesellschaft und Kirche, das den
Engagierten ihr Leben nicht leichter machen wiirde. Ich entdeckte — mit
welcher Freude! — die Kraft des Wortes, das Menschen, vor allem Frauen,
zum Sprechen bringt und das sich so als sprechendes Wort erweist. Ich
entdeckte ganz neu die Bedeutung des — in Brasilien tief verankerten —
Glaubens an die Prasenz des Geistes in den Menschen, der sie befahigt,
seine Gute auf Dinge und Menschen, Orte und Zeiten herab zu rufen und
sie zu segnen.

Das tiefe Bewusstsein fiir die Gegenwart des Geistes in jedem Menschen
machten ,wir* — Frauen einer armen Stadtrandgemeinde und ich — uns
zunutze, um uns zu erarbeiten, in welcher Weise wir ohne den Priester
am Sonntag einen Gottesdienst mit dem Segnen und Teilen eines sym-
bolischen Mahles feiern konnten. Nach einer Zeit der BegriBung bekam
das biblische Wort Raum, und auch das Hoéren auf das Wort konnte
ausgesprochen werden. Not und Erleichterung, Dank und Vertrauen be-
kamen Raum. Tod und Auferstehung Christi wurden erinnert; ein wenig
Brot und Saft segneten wir mit der vertrauten Segensgeste, nicht ohne
noch einmal zu danken und zu bitten, und wir teilten sie miteinander;
schlieRlich war noch einmal Raum, Sorgen und Freuden mitzuteilen und
Abmachungen zu treffen, bevor wir den Segen Gottes fur den Tag und die
Woche erbaten.

Nach meiner Ruckkehr aus Brasilien wurde mir der Austausch mit fran-
zosischen Gemeinden und den mit der Sorge fur die Qualitat ihres
Lebens beauftragten Christinnen und Christen wichtig. Auch von diesen
Erfahrungen mochte ich einige Punkte kurz ansprechen?. Das erste betrifft
das Verstandnis von Gemeindeleitung: Da steht an zentraler Stelle das
,unterscheidende Erkennen“ der Gaben eines jeden der Getauften. Der
zweite Punkt betrifft die ,Kultur des Rufens®, die ein anderes Zugehen auf
Getaufte bedeutet als die Suche nach Freiwilligen fiir die Ubernahme be-
stimmter Aufgaben. Der dritte Punkt ist das Ernstnehmen der Taufe, durch
die Menschen gerufen sind, als Propheten, Priester und Kénige zu wirken
und zum Aufbau der Kirche beizutragen, indem sie, nach MalRgabe der
besonderen Gaben, die sie vom Geist empfangen haben, Verantwortung
fur Verkiundigung und Gebet und Nachstendienst wahrnehmen.

Franz Weber. Was Hadwig Muller hier Uber die lebensnahe und vom

2 Ausfihrlicher nachzulesen in: Hadwig Miiller, Laiendienste in Ortskirchen auflierhalb
Deutschlands, in: Clemens Olbrich, Ralf M. W. Stammberger (Hgg.), Und sie bewegen
sie doch, Freiburg i. Br., 2000, 213ff.; und Hadwig Miiller, Was macht den Unterschied
der Initiativen in der franzdsischen Kirche aus? Theologisches Handeln und handeln-
de Theologie, in: Matthias Sellmann (Hrsg.), Deutschland — Missionsland, Freiburg
i. Br., 239ff.
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Hoéren auf das Wort Gottes gepragte Gestalt christlicher Gemeinde in
Lateinamerika schreibt, entspricht auch der neunjahrigen Erfahrung in der
Begleitung kirchlicher Basisgemeinden, die ich im Nordosten Brasiliens
und an der Peripherie von Sao Paulo gemacht habe. Dieses unmittelbare
Erleben der Kirche der Armen ist neben der Erforschung der kultur- und
pastoralgeschichtlichen Urspriinge der Basisgemeinden® Grundlage des-
sen, was ich Uber die Gemeindeentwicklung in Lateinamerika ausfihren
werde. Langere Studienaufenthalte in Stidafrika, Mosambik und Ostafrika
und die direkte Begegnung mit den dortigen so genannten ,Kleinen
Christlichen Gemeinschaften* und ein Kurzaufenthalt in Taiwan haben mir
spater Uber Lateinamerika hinaus auch einen Einblick in die Bedeutung
der dortigen Basisstrukturen kirchlichen Lebens eréffnet. Eine Reihe von
Diplomarbeiten und Dissertationen von Theologiestudierenden aus Afrika
und Asien an der Theologischen Fakultat der Universitat Innsbruck und
das Hinhoren auf deren Gemeindeerfahrungen erganzten mein eigenes
Quellenstudium und vermittelten mir eine zumindest partielle Sicht dessen,
was sich in vielen Ortskirchen des Stidens an neuen Gemeindestrukturen
entwickelte.

Es ist uns beiden ein Anliegen, dass wir auf diesem Kongress Uber den
Tellerrand der Kirche im deutschsprachigen Raum hinausschauen und we-
nigstens bruchstiickhaft zur Kenntnis nehmen, dass in vielen Ortskirchen
des Sudens in den letzten Jahrzehnten ein verstarktes Bemuhen festzu-
stellen ist, in der Unluberschaubarkeit riesiger Landpfarreien und in der
Anonymitat urbaner Peripherien neue pastorale Substrukturen entstehen
zu lassen. Dieser Weg in kleine als Glaubensgemeinschaft vor Ort erleb-
bare Einheiten bestimmte — im Gegensatz zur Entwicklung im deutsch-
sprachigen Raum — weithin die pastoralen Reformen in Lateinamerika,
Afrika, Asien und Ozeanien. Auch in unserem Nachbarland Frankreich
geht man zum Teil sehr kreativ und zukunftsweisend mit der veranderten
pastoralen Situation um.

2. Notwendigkeit, Chancen und Grenzen einer interkultu-
rellen Gemeindetheologie

Dass man in der Pastoraltheologie hierzulande Ausschau danach
halt, wie anderswo Kirche gelebt wird, ist nicht neu in unserem Fach.
In seinem Ansatz einer ,Vergleichenden Pastoraltheologie® hatte der
Munsteraner Pastoraltheologe Adolf Exeler schon vor einigen Jahrzehnten
auf der Basis seiner damaligen Weltkirchenwahrnehmung und seiner
Forschungstatigkeit mit Doktoranden aus den Landern des Sidens es
fur notwendig erachtet, ,dass wir vor dem tiefsitzenden Eurozentrismus

3 Vgl. Franz Weber, Gewagte Inkulturation. Basisgemeinden in Brasilien: Eine pastoral-
geschichtliche Zwischenbilanz, Mainz 1996.
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unserer Theologie, auch unserer Pastoraltheologie, loskommen*“.* Die
wissenschafts-fachtheoretische Verortung der pastoralen Praxis der
Weltkirche war bereits vorher in dem von Karl Rahner und anderen in
den 60Qer-Jahren konzipierten Handbuch fiir Pastoraltheologie erfolgt.
Dort wird im 1. Band die Uberzeugung zum Ausdruck gebracht, dass die
Kirche ,wie nie zuvor Weltkirche geworden [sei ...] und darum ihre spezi-
fische Aufgaben nur im Angesicht dieser ganzen Welt begreifen [misse]
und ihren Vollzug nicht mehr nur nach einem bestimmten geographischen
Raum dieser Welt [... ] ausrichten® dirfe.

Die Pastoraltheologie hat diese Forderung in der Folgezeit nur verein-
zelt aufgegriffen. Grundsatzlich aber wird, wie etwa aus dem ,Blick in
die Zukunft der Praktischen Theologie‘, von Herbert Haslinger und
Gundelinde Stoltenberg am Schluss des vor einigen Jahren erschie-
nenen Handbuchs der Praktischen Theologie® erkennbar wird, sehr wohl
eine globale Perspektive des Faches angemahnt:

,Die Praktische Theologie wird sich unweigerlich auf Globalisierung
einstellen miussen, weil sie es mit globalisiert lebenden Menschen zu
tun hat, die weltweit kommunizieren [...] Wir brauchen eine Praktische
Theologie, die sich dieser globalen Wirkzusammenhénge und ihrer ei-
genen Verwicklung darin bewusst ist, die aber auch selbst kreativ und
konstruktiv in Kommunikationsprozesse auf globaler Ebene eintritt.
Insbesondere wird sie den Anspruch einldsen missen, [...] andere
Kulturen nicht als Objekte der Angleichung wahrzunehmen, sondern de-
ren Eigenstandigkeit und Eigenwertigkeit zu férdern und ohne Arroganz
das anzunehmen, was sie von diesen anderen Kulturen lernen kann, kurz
gesagt: zur Interkulturation beizutragen®.”

Ottmar Fuchs hat diesbezuglich einmal kritisch angemerkt, dass ,das
wohlfeile Pathos insbesondere der katholischen Weltkirche nur Pathos
bleibt, wenn sich die Pastoral der Weltkirche nicht in dieser interpa-
storalen Weise globalisiert* und wenn es nicht zum ,Austausch und
zur solidarischen Vernetzung unterschiedlicher Profile und Optionen®
kommt.® Doch diese ,Globalisierung“ hat gerade, was eine interkulturelle
Kommunikation im Bereich von Gemeindetheologie und Gemeindepraxis
betrifft, ihnre Tlcken, wenn sie einer Idealisierung der Anderen oder einem

4 Adolf Exeler, Wege einer vergleichenden Pastoral, in: Theologie der Gegenwart 23
(1980), 17.

5 Heinz Schuster, in: Franz Xaver Arnold u.a. (Hgg.), Handbuch der Pastoraltheologie,

Bd. 1, Freiburg i. Br. 1964, 101.

Herbert Haslinger u. a. (Hgg.), Handbuch Praktische Theologie, 2 Bde., Mainz 1999f.

Herbert Haslinger / Gundelinde Stoltenberg, Ein Blick in die Zukunft der Praktischen

Theologie, a.a.0., Bd. 2, 513-514.

8 Ottmar Fuchs, Die zur Welt hin offene Kirche, in: Franz Weber, Mission — Gegenstand
der Praktischen Theologie? Die Missionstéatigkeit der Kirche in den pastoraltheolo-
gischen Lehrbiichern von der Aufklarung bis zum Zweiten Vatikanum, Frankfurt a. M.
1999 (Bamberger theologische Studien, Bd. 9), 26.

~N ®
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,Aneignungsbegehren® verfallt, durch das der oft unbewusste Wunsch
nach kopiehaften Ubertragungen von Gemeindeerfahrungen von einem
kulturell-ortskirchlichen Kontext in den anderen erflllt werden soll.® In
diesem Zusammenhang ist festzuhalten, dass es keine weltweit glltigen
Gemeindemodelle gibt, sondern nur mehr oder weniger lebensfahige
Glaubens- und Sozialgestalten von Gemeinde, durch die sich die Kirche
in verschiedene Kulturen und Lebenswelten zu inkulturieren versucht.

3. Ein Blick auf Gemeindeentwicklungen in den Kirchen des
Siidens

Christliche Gemeinde entsteht immer wieder neu vor Ort als ,creatura
verbi* und aus dem Wirken des Gemeinschaft stiftenden Geistes, der
wirkt wo und wie er will und der die Vielfalt seiner Gnadengaben zum
Aufbau der Gemeinde austeilt. Flir eine Gemeindetheologie gilt es des-
halb vor allem, zunachst einmal aufmerksam hinzuhéren, ,was der Geist
den Gemeinden heute sagt‘ (vgl. Offb 2,7) — an verschiedenen Orten
und in verschiedenen Kulturen und in den Charismen von Menschen,
die sich auf den Weg des Evangeliums begeben. Es ,bringt® uns des-
halb zweifellos etwas, wenn wir wahrnehmen, was sich in letzter Zeit an
,Gemeindeentwicklung® in den Kirchen des Sudens und zum Beispiel
auch in Frankreich ereignet hat.

3.1. Kirchliche Basisgemeinden in Lateinamerika

Was man bei uns tber die lateinamerikanischen Basisgemeinden gehort
hat, war manchmal eher eine Projektion unserer eigenen Kirchentrdume
und unserer gemeindetheologischen Zielvorstellungen als eine
Wahrnehmung dessen, was sich in Lateinamerika tatsachlich an mihe-
vollen pastoralen Lernprozessen vollzogen hat, obwohl es auch — gerade
in der Pastoraltheologie — immer wieder gute Ansatze zu einer sachge-
rechten Rezeption und einer tieferen theologischen Auseinandersetzung
mit dieser Gemeindeform gegeben hat.™

Die Basisgemeinden in Lateinamerika sind zuerst nicht spontan von der
Basis her entstanden, sondern verdanken ihre Existenz in erster Linie
einer pastoralen Grundent-scheidung des Episkopats, auch wenn vieles
von dem, was ekklesiologisch hinter dieser Gemeindeform stand und
was historisch-kontextuell zu ihrer raschen Verbreitung beitrug, schon
vor dem und durch das Il. Vatikanum ,in der Luft lag® und dann durch

9 Vgl. Franz Weber / Ottmar Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell. Lateinamerika —
Afrika — Asien, Ostfildern 2007, 17.

10 Vgl. dazu Weber, Gewagte Inkulturation, 30-85; Weber / Fuchs, Gemeindetheologie
interkulturell, 74-78.
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sozial-kirchliche Reformbewegungen an der Basis weiter getragen und
weiter entwickelt wurde."" Die lateinamerikanischen Bischéfe hatten in
Medellin (1968) klar erkannt, dass die traditionelle Struktur der riesigen
Pfarreien nicht dazu geeignet war, die tiefe Kluft, die zwischen Hierarchie
und Klerus und den Armen bestand, zu Uberbriicken und auch ihnen das
Erleben einer christlichen Gemeinde zu erméglichen. ,Die traditionelle
Struktur vieler Pfarreien ist nicht sehr geeignet, ein Gemeinschaftsleben
zu ermdglichen'?, heil’t es in den Leitlinien fur die Gesamtpastoral, die
Medellin erarbeitet hat. Deshalb wird eine klare Entscheidung fir die
Einfuhrung kleiner erlebbarer Gemeinden als Grundstruktur der Kirche
getroffen: ,

.Das Leben der Gemeinschaft, zu dem der Christ aufgerufen wurde, muss
er in seiner ,Basisgemeinschaft' finden; das heilt, in einer Gemeinschaft
am Ort [...], die eine solche Dimension hat, dass sie die persénliche ge-
schwisterliche Begegnung unter ihren Mitgliedern erlaubt [...]. Die christ-
liche Basisgemeinschaft ist so der erste fundamental kirchliche Kern, der
sich in seinem eigenen Bereich fur den Reichtum und die Ausbreitung des
Glaubens, wie auch fur die des Kults, der sein Ausdruck ist, verantwortlich
machen muss. So ist sie die Kernzelle kirchlicher Strukturierung, Quelle
der Evangelisierung und gegenwartig der Hauptfaktor der menschlichen
Férderung und Entwicklung.“'?

Zum korrekten Versténdnis dieser pastoralen Strukturreform ist anzu-
merken, dass die Bischéfe damit die traditionelle territoriale Pfarrei nicht
abschaffen wollten, sondern nur die Absicht hatten, ,aus der Pfarrei eine
belebende und einende pastorale Gesamtheit der Basisgemeinschaften
zu machen.“'*

Ohne diese pastoralstrategische Weichenstellung der
Bischofsversammlung von Medellin und ohne die Umsetzung die-
ser neuen Gemeindeform in den Pastoralpldnen einzelner nationaler
Bischofskonferenzen und Ditzesen hatten die Basisgemeinden keine
Uberlebenschance gehabt. Denn schon auf der Bischofsversammlung
von Puebla (1979) begann sich im Zuge der Auseinandersetzung um die
Theologie der Befreiung auch der Widerstand gegen die Basisgemeinden
zu formieren. Die Bischdfe bescheinigten den Basisgemeinden damals
trotzdem, sie hatten sich ,zur Reife entwickelt* und wiirden der Kirche
~Anlass zu Freude und Hoffnung" geben. Der Episkopat sieht in den
Basisgemeinden einen ,Ausdruck der besonderen Zuneigung zum ein-

11 Vgl. Weber / Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell, 95-97.

12 CELAM, Die Kirche in der gegenwértigen Umwandlung Lateinamerikas im Lichte des
Konzils. Samtliche Beschliisse der |I. Generalversammlung des Lateinamerikanischen
Episkopats. Medellin 24.8. — 6.9.1968, Adveniat. Dokumente. Projekte 1-3, Essen
1970, Dokument 15, n. 4.

13 Ebdiin 0.

14 Ebd., n. 13.
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fachen Volk* und verpflichtet sich im Schlussdokument von Puebla, sie
,entschlossen zu fordern®. Diese Selbstverpflichtung haben pastoral weit-
sichtige Bischofe sehr ernst genommen, weite Teile der Hierarchie und
des Klerus aber haben sich an diese Weisungen genau so wenig gebun-
den gefuhlt wie an die ,Vorrangige Option fur die Armen®, die im pasto-
ralen Alltag und in den schmerzlichen sozialen Auseinandersetzungen oft
in ihr Gegenteil verkehrt wurde.'®

Die weitere Geschichte basiskirchlicher Strukturen in Lateinamerika
ist bis in die Gegenwart von einem Wechselspiel zwischen entschie-
dener Anerkennung und Foérderung auf der einen Seite und von
Gleichgultigkeit und polemisierender Ablehnung der Basisgemeinden
auf der anderen Seite bestimmt. Man kénnte in einem Bild auch sagen,
dass die Basisgemeinden zweifellos zunachst so etwas wie pastorale
Wunschkinder* der Hierarchie waren, dass sie aber dort, wo sie mit der
Zeit erwachsen wurden und — bei aller Liebe — auch dringend notwen-
dige unbequeme Fragen an die ,Mutter Kirche“ zu stellen begannen,
mancherorts zu ,Stiefkindern* erklart und verleugnet wurden. Eine sol-
che — um im Bild zu bleiben — ,Kindesweglegung“ ist gegenwartig fur
die Kirche in Lateinamerika vor allem deshalb folgenschwer, weil dort
viele Katholikinnen sich evangelikal-pentekostalen Kirchen anschlief3en,
wo sie offensichtlich eine intensivere Erfahrung christlicher Gemeinde
machen kdnnen. Manche Bischéfe und Theologinnen haben sich des-
halb — auf der jungsten lateinamerikanischen Bischofsversammlung in
Aparecida engagiert fur eine Weiterfuhrung der Kirchenerfahrung der
Basisgemeinden eingesetzt.'® Dass der von der Vollversammlung der
Bischofe verabschiedete Text vor seiner Approbation in Rom gerade auch
in den Passagen, die von den Basisgemeinden handeln, massiv verén-
dert und abgeschwaécht wurde, ist ein klares Zeichen dafur, mit welcher
Skepsis und ,Basisangst” ein Teil der Hierarchie nach wie vor dieser le-
bendigen Kirche der Armen begegnet.!”

3.2. Kleine Christliche Gemeinschaften in Afrika

Was sich in vielen Ortskirchen Afrikas in der Einflhrung der so genannten
,Small Christian Communities” (SCC) an pastoraler Kreativitdt manife-
stierte, ist durchaus mit der Entwicklung in Lateinamerika vergleichbar.
Wer diesen neuen Gemeindeformen in Afrika begegnet ist — ich durfte
sie in Sudafrika, Mosambik und zuletzt in Kenia, Uganda und Tanzania
selbst erleben —, kann bezeugen, dass die Kirche durch sie vielerorts —

15 Vgl. dazu Weber / Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell, 99-100.

16 Vgl. ebd., 159-162.

17 Vgl. dazu Norbert Arntz, Aparecida — Bischofsversammlung voller Uberraschungen.
Zur V. Generalversammlung des lateinamerikanischen Episkopats (13. bis 31 Mai
2007), in: Orientierung 71 (2007), 181-186.
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und gerade in menschlich-hoffnungslosen Situationen — sehr konkret und
greifbar als ,Hoffnungsgestalt” erlebbar wird.

Auch in Afrika kann man nicht von einer sich auf den gesamten Kontinent
erstreckenden Verbreitung basisnaher Gemeindestrukturen sprechen.
,Kleine Christliche Gemeinschaften“ als Substrukturen der Pfarreien
haben sich — mit verschiedenen lokalen Namen — zunéchst in einigen
Di6zesen der Demokratischen Republik Kongo, in Mosambik, in Sud-
und vor allem in Ostafrika entwickelt und eine — je nach Region und
Kultur — je verschiedene Auspragung erfahren.” Im Kongo hatte man in
der dortigen Bischofskonferenz schon 1962 fur kleine und (iberschau-
bare Gemeindeformen pladiert. Vor allem war es dort der energische
und selbstbewusste Kardinal Joseph Albert Malula, der in politisch sehr
schwieriger Zeit der Kirche auf diese Weise durch die Einfihrung von
Laienamtern eine afrikanische Gestalt geben wollte.®

Vor allem gingen dann auch von den Pastoraldokumenten der
Ostafrikanischen Bischofskonferenz (AMECEA) in den 1970er- und
1980er-Jahren wirksame Impulse zur Einfuhrung der SCC in zahlreichen
Didzesen aus. Die katholische Kirche hatte in Afrika in ihrer Missionierung
vielfach nicht wirklich die Kulturen und die Herzen der Menschen erreicht.
In einer neuen Art von ,Neighborhood Communities®, deren Leben nicht
vom Pfarrer, sondern von den Charismen und Dienstamtern (ministries) der
Gemeindemitglieder, bestimmt wird, sollten neue Gemeinschaftsformen
entstehen, durch die, wie es in einem Dokument der AMECEA wértlich
heillt, ,die Kirche zurickgebracht wird zum alltaglichen Leben und den
Sorgen der Menschen, dorthin, wo sie tatsachlich leben.“2°

In Ostafrika fallt — ebenso so stark wie in Lateinamerika — auf, wie sehr
sich christliche Gemeinde von einer lebensnahen Begegnung mit dem
Wort Gottes her aufbaut und dadurch in mehrfachem Sinn des Wortes
,am Leben bleibt“ Es waren bekanntlich die beiden Regensburger
Di6zesanpriester und spéteren Bischdfe Oswald Hirmer und Fritz
Lobinger, die zusammen mit ihren afrikanischen Mitarbeiterlnnen im siid-
afrikanischen Lumko Institut die Praxis des ,Bibelteilens® entwickelten,
in der methodisch einfach aber konsequent ein Zugang zu einer per-
sonlichen und gemeinschaftlichen Aneignung der biblischen Botschaft
ermoglicht wird.?" Dieses Bibelteilen hat nicht nur in den SCC in Sud-
und Ostafrika, sondern auch in vielen Ortskirchen auf dem asiatischen
Kontinent Schule gemacht und war ein entscheidender Beitrag zu einer
neuen Gemeindespiritualitat und Gemeindepraxis.

18 Vgl. Weber / Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell, 172.

19 Um die Erforschung dieser Gemeindeentwicklung hat sich vor allem unser verstorbener
Kollege Ludwig Bertsch SJ verdient gemacht: vgl. Weber / Fuchs, Gemeindetheologie
interkulturell, 185-191.

20 Zitiert nach Weber / Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell, 2000.

21 Vgl. ebd., 232-240.
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3.3. ,Kirchliche* und ,menschliche*“ Basisgemeinden in Asien und
Ozeanien

Welche pastorale Bedeutung die Einfuhrung pfarrlicher Substrukturen in
Form kleiner Gemeinschaften, die in den asiatischen Ortskirchen wie in
Lateinamerika ,Kirchliche Basisgemeinden® oder — wie in Afrika — ,Kleine
Christliche Gemeinschaften genannt werden, kann man nur dann ermes-
sen, wenn man die kirchliche Situation auf dem asiatischen Kontinent in
den Blick nimmt. Die katholische Kirche ist dort — wie die anderen christ-
lichen Kirchen — fast Gberall — mit Ausnahme der Philippinen — eine kleine
Minderheit, die bis heute vielfach als Fremdkérper und als Importartikel
aus dem Westen empfunden wird.?

Es ist bei uns lange Zeit kaum wahrgenommen worden, dass auch die
,Foderation der asiatischen Bischofskonferenzen* (FABC) — nicht ohne
Einfluss der lateinamerikanischen Gemeindeentwicklung — seit Ende der
70er-Jahre in ihren Pastoraldokumenten entschieden fur den Aufbau ba-
siskirchlicher Gemeindestrukturen eingetreten ist, in denen die Kirche
verschiedene ,asiatische Gesichter" erhalten sollte. Zur Entwicklung
dieser Basisgemeinden, zur Bewusstseinsbildung unter Bischéfen,
Priestern und Ordensleuten, zu einer neuen Begegnung mit der Bibel
und zur Heranbildung einer selbstbewussten Leadership unter Frauen
und Mannern, die die verschiedenen ,ministries” in ihren Gemeinden
Ubernehmen, hat in vielen Diézesen zweifellos das so genannte ,AslPA"-
Programm (Asian Integral Pastoral Approach) beigetragen, das sich
mit anfanglicher Hilfe von Bischof Oswald Hirmer und seines LUMKO-
Ansatzes in Asien eigenstandig weiterentwickelte?® und in letzter Zeit
bekanntlich auch in einigen deutschen Didzesen auf grolles Interesse
stoRt.2

Was sich in verschiedenen Didézesen in Indien, Korea, Taiwan, in
Indonesien und besonders intensiv auf den Philippinen, aber auch in

22 Vgl. ebd., 257-264.

23 Vgl. ebd., 264-284; vgl. auch Klaus Vellguth, Eine neue Art, Kirche zu sein. Entstehung
und Verbreitung der Kleinen Christlichen Gemeinschaften und des Bibel-Teilens in
Afrika und Asien, Freiburg i. Br. 2005.

24 Norbert Nagler, ,Spiritualitat und Gemeindebildung — eine neue Art Kirche zu sein®,
in: Lebendige Seelsorge 56 (2005), 211-218; vgl. in derselben Heftnummer dieser
Zeitschrift auch die Beitrage von: Dieter Tewes, Kirche in der Nachbarschaft. Von
AslIPA zu Kleinen Christlichen Gemeinschaften in Deutschland — Erfahrungen im
Bistum Osnabriick, 228-234; Bernhard Spielberg, Wo lebt die Kirche? Antworten
aus Asien auf eine dréngende Frage, 235-240; zu AsIPA und zu seiner Rezeption in
Deutschland vgl. auch Simone Rappel, Eine neue Art, Kirche zu sein. Pastoral aus
Afrika und Asien — eine Inspiration fiir Deutschland?, in: Anzeiger fiir die Seelsorge 9
(20086), 5-8; in derselben Heftnummer auch Dieter Tewes, Damit Kirche vor Ort leben-
dig bleibt. Kleine Christliche Gemeinschaften im Gemeindeverbund, 11-15; Bernhard
Spielberg, Importware oder Impulsgeber? Was steckt hinter dem Asian Integral
Pastoral Approach?, in: Diakonia 38 (2007), 183-190
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Ozeanien in den letzten Jahrzehnten an Gemeindeentwicklung ereig-
nete, Iasst sich in seiner Vielfalt nicht mit wenigen Satzen beschreiben.?
Was gegenlber Lateinamerika und Afrika in Asien neu erscheint, ist
der auch in den Pastoraldokumenten der FABC vertretene und in eini-
gen Ortskirchen bereits praktizierte Versuch des Aufbaus so genannter
,Basic Human Communities®, in denen sich Menschen verschiedener
Religionen z.B. in einer Dorfgemeinschaft um einen gemeinsamen
Einsatz in einem Entwicklungsprojekt oder einfach um die gemeinsame
Lésung der alltiglichen Probleme der gesamten Bevélkerung miihen,
ohne dass die Angehérigen der verschiedenen Religionen ihre je eige-
ne religiose Identitat verlieren. Die theologische Vision, die hinter einem
solchen ,Gemeindeversuch® steht, ist, wie bisherige Erfahrungen zeigen,
einfacher als die Verwirklichung des Konzepts vor Ort.28

WassagtunsdieserblitzlichtartigeAusblickaufneue Gemeindeerfahrungen
in den Kirchen des Stidens? Bei all ihrer Fragmentaritat und den vielen
ungeldsten Fragen, die diese ,neue Art Kirche zu sein“ kennzeichnen, fallt
doch allgemein auf, dass es in der Weltkirche einen starken Trend zu klei-
nen, Uberschaubaren und erfahrbaren Glaubensgemeinschaften inner-
halb der traditionellen Struktur der Pfarrei gibt. Im deutschen Sprachraum
nehmen wir dagegen — offensichtlich notgedrungen — Zuflucht in pastorale
Megaraume. In den Gemeinden selbst und von Seiten vieler Seelsorger
erhebt sich Widerspruch. ,Wenn angesichts von Priestermangel und
Finanzkrise zukunftsfahige Strukturen gesucht werden, erscheint mir die
Starkung Uberschaubarer Raume daher unabdingbar notwendig. Wie
in Grolipfarreien zuverlassig personliche Nihe méglich ist, bleibt eine
schwierige Frage“ meint der Munsteraner Pfarrer Siegfried Kleymann.?’
Die Gemeindeentwicklung in den Kirchen des Siidens hat genau an die-
sem Punkt angesetzt.

Manfred Kérber hat vor kurzem mit Recht darauf hingewiesen, dass es
auch in der Kirche im deutschsprachigen Raum nicht nur die von den
Bistumsleitungen vorangetriebene Entwicklung zu groRen pastoralen
Raumen gibt, sondern auch einen Gegentrend: ,Es gibt sie [...] schon
langst, kleine christliche Glaubensgemeinschaften, sie bestimmen
nur nicht die Gestalt der institutionell verfassten Kirche [...] Wenn die
Diskussion um die Zukunft von Glauben in Gemeinschaft geht, dann
bedarf es der Kunst [...] die groRe Vielfalt und die unterschiedlichen
Formen zunéchst einmal wahrzunehmen, sie behutsam zu begleiten und
ihnen eine konstruktive Rolle den pastoralen Entwicklungsprozessen zu
geben.“?®

25 Vgl. Weber / Fuchs, Gemeindetheologie interkulturell, 284-318.

26 Vgl. ebd., 277-278; 318-322,

27 Siegfried Kleymann, Heilsame Nahe. Gedanken zur Spiritualitat einer Ortsgemeinde,
in: Diakonia 37 (2006), 160-161.

28 Manfred Kérber, Profile kleiner christlicher Gemeinschaften, in: Diakonia 38 (2007),
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4. Akzente in einer franzosischen Ortskirche

Hadwig Mtiller. Aus den mich pragenden Gemeindeerfahrungen nochinder
Freiburger Hochschulgemeinde und in brasilianischen Basisgemeinden
stammen zwei Gewissheiten: Eine wirkliche Beteiligung aller Getauften
am Leben der Gemeinde bringt belebende Veranderungen mit sich, flr die
Einzelnen, fur die Gemeinde, und fiir die Theologie; und sowie Erfahrungen
bei der Mitarbeit in einer Gemeinde zu theologischen Entdeckungen fuh-
ren kénnen, so gilt auch das Umgekehrte: Die Vertiefung theologischer
Uberlegungen — wie in Brasilien zur Taufe beispielsweise — kann zu einem
neuen Blick auf Gemeinde fiihren. Beide Seiten im Zusammenspiel von
Gemeinde und Theologie sind mir in den letzten Jahren in franzésischen
Bistumern — und unter ihnen besonders im Bistum Poitiers — als etwas
aufgefallen, was neue Perspektiven offnet.

Die grundlegende theologische Frage betrifft den Sinn, das Ziel oder auch
die Sendung, die Mission der Gemeinde. Wozu sind Gemeinden da? In
seiner Predigt bei der feierlichen Einsetzung der afrikanischen Gemeinde
Saint Kisoto in Poitiers als ,6rtliche Gemeinde" antwortet der Erzbischof
von Poitiers, Albert Rouet: ,Ortliche Gemeinden gehen nicht zuerst von
einer territorialen Zugehdrigkeit aus. Sie sind nicht anders organisierte
Pfarreien, sie sind eine Kontemplation, eine Meditation dessen, was uns
zu Christinnen und Christen macht.“ Zuvor hatte er darauf hingewiesen,
was den Junger, die Jungerin Christi ausmacht: nicht die mit der Geburt
in einer Familie, in einem Volk, vorgegebene Zugehdrigkeit zur Religion
dieser Familie, dieses Volkes, sondern die Antwort freier Menschen auf
den Ruf Gottes und auf sein Fleisch gewordenes Wort. Die 6rtlichen
Gemeinden sind eine Meditation dieser neuen Wirklichkeit, wenn in ihnen
eine Kultur des Rufens gepflegt wird.

Untrennbar von dieser Wesensaussage Uber Christinnen und Christen
als von Gott Gerufene, die immer schon auf seinen Ruf geantwortet ha-
ben und daher nicht anders kénnen, als selber Rufende zu sein, ist die
Aussage, dass sie Menschen sind, denen Gott mit seinem Ruf Vertrauen
schenkt und dass sie als solchermalen Beschenkte nicht anders kénnen
als solche zu sein, die ihrerseits Menschen Vertrauen schenken, indem
sie auf sie zugehen und sie rufen. Eine Meditation dessen, was uns zu
Christinnen und Christen macht, sind also Gemeinden, in denen eine
,Kultur des Rufens“ und — verbunden damit — eine Kultur des Vertrauens
gepflegt und in denen so die Berufung und Verantwortung aller Getauften
ernst genommen wird: Das zeichnet in Poitiers ,Gemeinden der Nahe"
oder ,6rtliche Gemeinden* aus.?

285.

29 Die pastoralen Optionen der Kirche von Poitiers finden sich ausfihrlicher dargestellt
in: Gisele Bulteau / Hadwig Miiller, Nahe und Sichtbarkeit: Gemeinden in Poitiers
leben die Mission der Kirche, in: EMW (Hrsg.), Europa. Christen, Kirchen und
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4.1. Kultur des Rufens

Wir glauben an einen Gott, dessen Ruf Menschen in ihrer Freiheit konstitu-
iert, ndmlich in ihrer Freiheit zu antworten. Wir brauchen nur an Abraham,
an Moses, an Propheten wie Jeremias, Amos oder Hosea zu denken:
Jedes Mal driickt Gottes Ruf sein Verlangen nach einer Beziehung aus,
seine Angewiesenheit auf die besondere Begabung dieses Menschen
und sein Vertrauen, dass er dem Ruf gerecht wird, der von ihm letzten
Endes nichts anderes verlangt, als aufzubrechen, um mehr er selbst zu
werden. In der Person Jesu wird mit dem Ruf Gottes besonders die hei-
lende und belebende Qualitat des Vertrauens offenbar, das er in jede und
jeden Einzelnen setzt, die er ruft. Wo auch immer Menschen mehr sie sel-
ber werden, geschieht es, weil sie sich diesem Vertrauen 6ffnen, das Gott
in sie setzt. Das Geschenk seines Vertrauens wird fur diejenigen, die sich
Christen nennen, in ihrer Taufe bekraftigt. Sie bedeutet, dass es keinen
getauften Menschen gibt, der nicht eine besondere Gabe vom Heiligen
Geist empfangen hatte, mit der er oder sie Einzigartiges und Kostbares
zur Gemeinschaft beitragt.

Das letzte Konzil erinnert an diese grundlegende Bedeutung der Taufe:
Durch die Taufe dazu berufen, Prophet, Priester, Kénig zu sein, ist jeder
Getaufte auch berufen, die Kirche mit diesen drei Amtern aufzubauen,
nach Malgabe der besonderen Charismen oder Geistgaben jeder/jedes
einzelnen. Es ist der Geist, der den einen Kraft gibt, das Evangelium zu
verkiinden, und den anderen die Gabe zu beten, und es ist auch der
Geist, der Mannern und Frauen ermdéglicht, einen Armen zu entdecken
und sich ihm zu nahern, ohne ihn zu demitigen. Jede und jeder Getaufte
bringt seinen Mitmenschen etwas mit, was Gott ihm und ihr ins Herz ge-
legt hat. Die Kirche hat all diese Gaben nétig, sie braucht das, was ein
jeder in seiner Einzigartigkeit ist. Ihre Angewiesenheit driickt sie durch ihr
,Rufen” aus.

Und durch ihre ,Kultur des Rufens® tragt die Kirche maRgeblich dazu
bei, dass Menschen sie selber werden kénnen. Denn daflr ist das Rufen
unabdingbar. Wenn niemand mit einem Kind spricht und es bei seinem
Namen ruft, hat es keinen Zugang zu sich selbst, zu seiner |dentitat. Die
Antwort auf ein gehértes Wort ist immer Ausdruck einer persénlichen
Freiheit. Wer nicht gerufen wird, kann nicht zur Freiheit des Antwortens
gelangen. Er kann seine Fahigkeiten nicht entdecken, weil keiner da ist,
der sie ihm zutraut oder zumutet und so entdecken hilft. Immer mehr
Menschen werden heute Ubersehen und in ihrer Suche nach Ermutigung
dabei, mehr sie selber zu werden, nicht gehort. Christen, die sich von die-
ser Suche berilhren lassen, werden zu Zeichen fur die Aufmerksamkeit,

Mission, Hamburg 2006 (Jahrbuch Mission 2006), 164-170; Hadwig Miiller, Netze des
Evangeliums knipfen. Berufung ,6rtlicher Gemeinden®, in: Lebendige Seelsorge 58
(2007), 162-167.
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mit der Gott sich den Menschen zuwendet. Gemeinden, in denen das
geschieht, nehmen am Auftrag der Kirche teil, die Gesellschaft mensch-
licher zu gestalten.

Das Wort von der ,Kultur des Rufens* weist darauf hin, dass solches
Rufen kein Privileg ist, sondern eine Verantwortung, die alle wechselseitig
fureinander wahrzunehmen haben. Das Wort von der ,Kultur des Rufens”
weist auch darauf hin, dass es um etwas anderes geht als das Suchen
von Freiwilligen fir die Erledigung bestimmter Aufgaben. Das ,Rufen”
beinhaltet ein anderes Zugehen auf Menschen. Auch wenn es gilt, be-
stimmte Aufgaben und Dienste wahrzunehmen, so werden die Menschen
doch nicht in erster Linie unter dem Aspekt ihrer méglichen Eignung fur
eine Funktion angesehen und angesprochen. Vielmehr meint ,Kultur des
Rufens®, dass ich eine Person zunachst deswegen anspreche, weil ihre
Einzigartigkeit in mir den Wunsch weckt, mehr von ihr zu erfahren. Wer
,fuft’, ist damit zugleich aufgefordert, auf den anderen zu héren. Das ist
eine Anfrage, die den Druck, die Arbeit in Gang zu halten, durchkreuzt. Es
ist nicht selbstverstandlich, sondern nur in der Kraft des Geistes moglich,
auf andere im Vertrauen zuzugehen, dass wir etwas von ihnen empfan-
gen kénnen, das auch dann kostbar ist, wenn es nicht dem entspricht,
was wir erwarten oder ,brauchen”.

Der Ubergang von einer Pastoral der Aufgabenerfullung zu einer Pastoral
des Rufens ist wie ein Ubergang vom Handeln als Knechte zu einem
Handeln als Freie. Knechte handeln aus Gehorsam, unter Druck, Freie
handeln eher nach dem ,Lustprinzip“, namlich in erster Linie aus dem
Vertrauen heraus, das in sie gesetzt wird. Charakteristisch fur dieses
Handeln sind symmetrische Beziehungen: Wir lassen andere gewisser-
mafRen bei uns eintreten, in der Offenheit daflir, dass sie uns vielleicht zu
einem Ortswechsel nétigen.

Eine Kultur des Rufens ist auch eine Kultur der Verlangsamung. Dem
Akzeptieren des Rufs gehen meistens viele Fragen und Zweifel voraus.
Es ist ein Weg des personlichen Nachdenkens und der Gesprache, der
Zeit braucht. Dann kann er dazu fiihren, dass Menschen ihren Glauben
und sich selbst neu entdecken und ihr Leben noch einmal neu ansehen
und verstehen mochten. Dem Akzeptieren des Rufs gehen meistens viele
Fragen und Zweifel voraus. Es ist ein langerer Weg des personlichen
Nachdenkens und der Gesprache, der Zeit braucht. Dann kann er dazu
fuhren, dass Menschen ihren Glauben und sich selbst véllig neu entde-
cken.
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4.2. Kultur des Vertrauens

,Die Kirche lebtzuallererst aus dem Vertrauen, das Christus in sie setzt, und
aus den Gaben, die Gott seinem Volk anvertraut. Wir werden Christinnen
und Christen nicht aus uns selbst, sondern aus dem Vertrauen, das Gott
uns schenkt, indem er uns ruft. Es kann also fur uns und fur die Kirche
in erster Linie um nichts anderes gehen, als dieses Vertrauen weiter zu
schenken.” So Albert Rouet, Erzbischof in Poitiers, und er fahrt fort: ,Ich
habe in meiner Ernennung zum Bischof Vertrauen erfahren — ich kann
nichts anderes tun, als dieses Vertrauen weiterzugeben.“

Das Vertrauen in den Anderen ist immer auch das Vertrauen, von ihm
Wichtiges empfangen zu kénnen. Wo in diesem Sinn Vertrauen geschenkt
wird, bringt es entsprechende Friichte. Noch einmal Albert Rouet: ,Ich bin
voller Verwunderung: wenn man Menschen Vertrauen schenkt, entdeckt
man eine wirkliche Kreativitat im Volk Gottes." Wer Vertrauen empfangt,
kann wachsen. Mit ihrem Vertrauen in die Gaben, die der Geist Menschen
unabhangig von ihrem gesellschaftlichen Ansehen, ihrer Bildung oder
Stellung, ihrem Alter und ihrer Beweglichkeit verleiht, setzt die Kirche in
Poitiers ein Zeichen daflr, dass es in ihr keine ,unniitzen Knechte* gibt
und dass in ihr niemand traurig sein muss, weil er oder sie nicht gerufen
wird.®!

Eine solche Kultur des Vertrauens verlangt allerdings die tagliche Ubung
darin, loszulassen. Das fallt nicht immer leicht, bekennt Albert Rouet:
,Es geht darum, Wissen loszulassen, den Wunsch einzugreifen und zu
kontrollieren, und die Uberzeugung loszulassen, man kénne Glauben,
Christsein, Gemeindebildung mit welchen Instrumenten auch immer ma-

(0

chen'.

4.3. Ernstnehmen der Berufung der Getauften in ,,Gemeinden der
Ndhe“

Die Kirche ist nicht fur sich selber da, sondern soll ein Zeichen sein,
das auf Christus hinweist. Damit sie diese grundlegende Mission leben
kann, mussen ihre groRen Aufgaben erfillt werden: Zeugnis, Gebet und
Dienst am Nachsten. In diesen Aufgaben nehmen die Getauften ihre
Verantwortung wahr. Durch ihre Taufe sind sie berufen, als Propheten,

30 Diese und die Bemerkung im letzten Abschnitt stammen aus Gesprachen bei
Begegnungen deutscher Gruppen mit Erzbischof Rouet. Die Kultur des Vertrauens ist
aber nicht auf das Bistum Poitiers begrenzt. Vgl.: Hadwig Miiller, Wenn Vertrauen zum
Baustein einer Kirche wird. Impulse aus ,Proposer la foi dans la société actuelle®, in:
Katja Boehme / Thomas Herkert (Hgg.), Proposer la foi — Dem Glauben einen Weg
bereiten, Freiburg i. Br. 2006, 133-154.

31 Vgl. Albert Rouet im Interview: Vertrauen und Verantwortung — Geschenk der
Gemeinden an die Gesellschaft, in: Diakonia 37 (2006), 30.
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Priester und Koénige zu wirken und so zum Aufbau der Kirche beizutra-
gen. Wo Menschen dazu bereit sind, bauen sie Kirche auf.

Was das konkret heil3t, kann am Beispiel der Erzdiézese Poitiers deut-
lich werden. Es ist eine fremde Gemeindewirklichkeit also, die wir nicht
einfach Ubernehmen kénnen. Sie zeigt aber — und deswegen ist sie mir
wichtig —, dass eine theologische Grundorientierung an der Berufung und
Verantwortung aller Getauften unter bestimmten Voraussetzungen zu
konkreten (strukturellen!) Konsequenzen in der pastoralen Praxis fihren
kann. Eine der Voraussetzungen im Bistum Poitiers sind zwei Synoden.
Eine andere ist die pastorale Gliederung der Didzese in verschieden
groBe Raume, von denen 74 sogenannte ,secteurs‘ die pastoralen
Grundeinheiten sind, kirchenrechtlich der Pfarrei gleichzusetzen, aber
bisher noch nicht als Pfarreien eingerichtet (Bischof Rouet beruft sich
auf den c. 516 §2 des Kirchenrechts), weil die erste Sorge des Bistums
den innerhalb der Sektoren gebildeten oder noch zu bildenden ,6rtlichen
Gemeinden® oder auch ,Gemeinden der Nahe* gilt.?

,Nahe“ meint hier keineswegs, dass sich einander nahe stehende
Menschen versammeln, ,Nahe" meint nicht Nachbarschaft und hat auch
nicht den Sinn von ,klein und Gberschaubar®. Vielmehr sind Beziehungen,
Begegnung, Austausch gemeint. ,Nahe" nimmt Bezug auf das Gleichnis,
mit dem Jesus die Frage ,Wer ist mein Nachster?“ umkehrt in die Frage:
,Wer ist dem unter die Rauber Gefallenen zum Nachsten geworden?“ Die
,Gemeinden der Nahe" geben der Kirche die Sichtbarkeit des durchrei-
senden Samariters. Sie bemuhen sich, selber zum Nachsten fiir Andere
zu werden, fur Fremde und fur alle, die von der Brichigkeit menschlicher
Beziehungen verletzt sind. Das ,Ja“ zur Nahe bedeutet ein ,Nein“ zu
Tendenzen der Machtkonzentration und der Zentralisierung, die, wo auch
immer sie gesellschaftliche Verhéltnisse bestimmen, die Peripherie zer-
stéren und weniger bewegliche Menschen von der Mdéglichkeit ausschlie-
Ren, Beziehungen und Gemeinschaft aufzubauen.

Die Bedingung fur die Bildung einer ,Gemeinde der Nahe* oder ,6rtlichen
Gemeinde"” ist die Aufstellung einer ,Basisequipe“. Wo es eine Person
gibt, die fur die Verkiindigung, eine andere, die fiirs Gebet, und eine drit-
te, die fur den Nachstendienst Verantwortung wahrnimmt, schlieRlich
auch eine Person, die auf die materiellen Bedingungen der Arbeit, und
eine flnfte, die auf das gute Zusammenspiel der Mitglieder der Equipe
achtet, da wird eine sogenannte Basisequipe fiir drei Jahre mit der Sorge
fur das Leben der Gemeinde beauftragt, und da wird zugleich mit der
ersten Basisequipe eine ,0rtliche Gemeinde" oder auch ,Gemeinde der
N&he" in einer feierlichen Liturgie errichtet.®

32 Vgl. Albert Rouet, Vers un nouveau visage d'Eglise, in: Albert Rouet u.a., Un nouveau
visage d’Eglise, Paris 2005, 19-61, hier besonders 30.

33 Vgl. fuir das Folgende: Jean-Paul Russeil, Litinéraire de foi des communautés locales,
in: Albert Rouet u.a., Un nouveau visage d’Eglise, Paris 2005, 107-164.
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Die Gesten und Symbole dieser Liturgie stellen die Bedeutung des Rufens
heraus, und machen deutlich, welche Rolle dem Priester zukommt, der
innerhalb des ,secteur” besonders flir diese 6rtliche Gemeinde da ist: Er
wird als erster vom Bischof gerufen und ruft seinerseits die Mitglieder der
Equipe und stellt sie der Gemeinde vor. Die értlichen Gemeinden riicken
die Aufgaben des Priesters neu ins Licht: Er steht den Glaubigen darin
bei, dass sie im Glauben wachsen, dass sie aus der Quelle des Wortes
Gottes Leben schépfen und lernen, ihre Entscheidungen im Licht des
Evangeliums zu Uberprufen. Er achtet darauf, dass die Gemeinden, de-
ren Hirte er ist, ihre Kommunikation untereinander pflegen und aufmerk-
sam sind fur die Herausforderungen ihres jeweiligen Kontextes.

Ausschlaggebend fur die Bildung von ,Gemeinden der Nahe“ ist nicht
der Erhalt alter oder die Anpassung an neue Pfarrstrukturen. Allerdings
verlangen ,Gemeinden der Nahe“ einen Wechsel, der radikaler sein kann
als Strukturveranderungen: Christinnen und Christen sehen sich dann
namlich nicht mehr als diejenigen, die sich in den Dienst des Pfarrers
(oder auch des/der Hauptamtlichen) stellen und groRherzig Zeit und
Krafte einsetzen, um ihm zu helfen, sondern als diejenigen, die ihre ei-
gene Verantwortung fir den Aufbau und das Leben der Gemeinschaft
der Getauften wahrnehmen. Diesen Ubergang zu bewerkstelligen ist die
erste gemeinsame Aufgabe, vor die sich die mit der Sorge um das Leben
der Gemeinde beauftragte Equipe gestellt sieht.

Die Verantwortung fur Gebet, Verkiindigung, Néachstendienst, fur die
materiellen Bedingungen der Arbeit und das gute Zusammenspiel be-
deutet keineswegs, dass die hierfiir gerufenen Mitglieder der Equipe zu
Spezialisten werden. lhre Aufgabe ist primar das Rufen anderer, die ih-
rerseits Equipen bilden und so ihren Platz in der Gemeinde finden. Die
Kirche, die das Leben der Gemeinden in der angedeuteten Weise den
Getauften anvertraut, ist eine Kirche, in der alle gebraucht werden. Es ist
nicht eine Kirche, in der einige ein besonderes Wissen haben und andere
fuhren, die dieses Wissen nicht haben — in der also die einen wichtiger
sind und mehr gebraucht werden als die anderen.

Grundsatzlich gilt: In den ,Gemeinden der N&ahe“ bringt die Kultur des
Rufens Beziehungen der wechselseitigen Anerkennung mit sich, die
das Leben der Einzelnen und der Gemeinschaft erneuern und starken.
Gemeinden, in denen die Gemeinschaft der Personen Prioritat hat, ha-
ben viele Orte in lateinamerikanischen, afrikanischen, asiatischen, aber
auch in europaischen und in deutschen Ortskirchen. Gemeinschaft ist
eher mit einem Weg als mit einem fertigen Haus zu vergleichen. Sie wird
durch Beziehungen der wechselseitigen Anerkennung aufgebaut, die
das Verlangen nach dem Anderen, die Angewiesenheit auf andere zur
Voraussetzung haben und dynamisch weitergehen im Sinne einer ,Kultur
des Rufens".
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