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MICHAEL VON BROCK

GEMEINSCHAFT ODER KOLLEKTIVISMUS?
Bemerkungen zur Transformation menschlicher Beziehungen *)

Religion ist mehr als nur eine bestimmte Provinz des Gefiihlslebens, als
durch Riten geregelter Tagesablauf, als sozial-caritative Institution
oder eine an Transzendenzerfahrung orientierte Ideologie. Religion ist
das alles auch, aber im wesentlichen kann religiose Intentionalitdt in
dem ProzeB personaler wie sozialer Transformation gefunden werden !
Diese Transformation verdndert axiologische Strukturen der Person wie
der Gesellschaft. Das Grundproblem ist, wie authentisches Leben in ei-
ner bestimmten Umwelt moglich ist, welche letzte Instanz Authentizitdt
ermoglicht, was die spirituellen Mittel zu jener Transformation sind
und wie sich dieser ProzeB in den personalen wie sozialen Lebensbeziigen
ausdriickt.

DaB das Selbstverstindnis unserer kirchlichen wie parteipolitischen
oder gar staatlichen Institutionen zunehmend in Frage gestellt wird,
bedarf keiner weiteren Erdrterung. Basisgemeinden, alternative Gemein-
schaften, Meditationszirkel, Kommunitdten usw. bestimmen nicht nur die
gegenwdrtige ekklesiologische Diskussion; sie konnten jene religidse
Intentionalitdt in ihrer personalen wie sozialen Dimension abbilden, die
eine Transformation des Menschen aufgrund fundamentaler Neuorientierung
beinhaltet. Damit ist noch nicht ausgemacht, daB in den Kommunitdten
die "wahre Kirche" ist, wahrend die groBen Institutionen abgeschrieben
wdren. Es ist aber zu fragen, ob und unter welchen Bedingungen diese
Gruppen evangelische Freiheit verwirklichen bzw. wie sie zu gestalten
sind, damit sie Geistgemeinschaft ermoglichen.

Das angesprochene Problem ist duBerst komplex. Vereinfachung der Viel-

*) Anmerkungen Seite 194
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schichtigkeit ist nicht zu vermeiden, um Oberblicke zu schaffen, sie
ist aber gefdhrlich, da Schwarmerei den Blick auf die Realitdt verstel-
len kann und somit die Fahigkeit zu kritischer Analyse als Vorausset-
zung gesellschaftlich sinnvollen Engagements verlorengeht. Indem wir
die Gemeinschafts- und Basisbewegungen als solche, d.h. ohne einzelne
Gruppen zu differenzieren, in den ekklesiologischen Rahmen gegenwarti-
ger politischer Verhdltnisse einordnen, soll ein Beitrag zu ihrem theo-
logischen Verstdndnis und ihren moglichen Perspektiven geleistet wer-
den.

I.

In den “"alternativen Gemeinschaften" driickt sich Verzweiflung wie Hoff-
nung aus. Sie reprdsentieren den Zweifel an der Fdhigkeit unserer gegen-
wartigen staatlichen wie kirchlichen Organisationsformen, die Probleme
des einzelnen wie der gesamten Menschheit zu 10sen. Die meisten Fami-
Tienverhdltnisse sind in einem wenig ermutigenden Zustand, und die Ge-
meinschaft der Staaten tut sich schwer, die dridngenden Weltprobleme

des Hungers, der Okologischen und militdarischen Zerstorung usw. zu er-
kennen, geschweige denn, sie zu 10sen. Staaten mogen zwar Rechtsstaaten
sein, aber die Frage ist, ob die jeweiligen Rechtsbegriffe geniigen, um
angesichts der gegenwdrtigen Situation sinnvolles Leben und dessen Schutz
fiir die Zukunft zu ermédglichen.

Recht wird an Werten gemessen und aus ihnen abgeleitet. Werte aber wer-
den durch das Vertrauen in einen letzten Sinn des Weltgeschehens ver-
mittelt. Die Frage ist also, ob unsere Wertbegriffe geniligend sind. Oder
verstehen wir hinreichend, welcher Werte es bedarf, um die drohenden
Krisen zu meistern? Und wenn wir zur Einsicht gelangten: Ist es mog-
lich, Wertvorstellungen zu schaffen und ihre Verbindlichkeit rechtlich
zu sichern? Denn wer wiirde hier “"schaffen" und “sichern"? Doch gewiB
diejenigen, die an den bisherigen und offenbar ungeniigenden Strukturen
geschult, auf sie orientiert und von ihnen abhangig sind!

Dies sind einige Fragen der Zweifelnden, derer, die sich des Ernstes



- 175 -

der Krise der Menschheit mehr oder weniger bewuBt sind. Und diese sind
keineswegs ausschlieBlich unter den Jugendlichen zu suchen. Es wdre
kurzsichtig, die hier zur Debatte stehende Frage als Generationspro-
blem abtun zu wollen!

Auf der anderen Seite birgt die Rede von alternativer Lebensweise Hoff-
nung. Sie ist der Versuch, den Zweifel zu durchlaufen oder auch zu iiber-
springen. DaB der Sprung oft noch zu kurz gerdt und darum in erneutem
und - womdoglich tieferem - Zweifel endet, ist kein Argument gegen den
moglichen Erfolg. Obung ist auch hier der dornige Weg zum Ziel. Und vie-
le haben sich auf den Weg begeben, reden nicht nur, sondern sind enga-
giert im praktischen Vollzug 2 . Werden wir das Ziel erreichen, bevor

es zu spat ist?

Viele verschiedene Bewegungen verstehen sich als "alternativ". Es ist
sehr schwer, die Spreu vom Weizen zu scheiden. Nicht selten handelt es
sich bloB um narziBtische Verweigerung, oft wird aber Verantwortung und
der Glaube an den neu-schopferischen Geist wirklich gelebt. Der Begriff
ist zunachst negativ: Man will anders leben als eine Gesellschaft, die
wenig Zukunftshoffnung bietet, ohne schon genau zu wissen, wie ein an-
deres Leben aussehen konnte. Das ist eine Schwdche. Es ist aber auch
eine Stdrke, denn eine Gemeinschaft der Suchenden kidnnte mehr Selbst-
kritik denn Selbstgerechtigkeit zulassen, konnte dynamischer sein als
eine solche, die ideologisch fixierte Programme realisieren mochte.

Die ekklesiologische Bedeutung solcher Bewegungen ist deutlich von

J. MOLTMANN erkannt worden. Ausgehend vom altkirchlichen Begriff der
communio sanctorum, der in der Confessio Augustana
mit "Versammlung aller Gldubigen" Ubersetzt wird, weist er auf die drit-
te These der Theologischen Erkldarung von BARMEN hin, die Kirche als "Ge-
meinde von Briidern" versteht. Der Begriff der Briiderlichkeit meint wohl
nicht nur stdrkere emotionale Bindung, Verantwortung und Gemeinschaft
zwischen den Gliedern des Leibes Christi, sondern er hat im Gefolge der
Franzosischen Revolution soziale Hoffnungen geweckt, die weder einge-
16st noch begraben sind. MOLTMANN schreibt: "Die Gemeinde von Briidern
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verkiindigt das Reich Gottes durch ihre neue und hinsichtlich der sozia-
len Umwelt alternative Lebensweise." 3) Was das heiBt, bleibt auch bei
MOLTMANN weitgehend offen. Und dies muB wohl so sein, wenn evangelische
Freiheit, der jeweiligen Situation im Geist der Liebe Christi zu ent-
sprechen, nicht durch neue Gesetzlichkeit erstickt werden soll.

Wie auch immer alternative Gemeinschaften geprdgt sein mdgen, die gro-
Be Frage ist in jedem Falle die nach dem Verhdaltnis zu den Institutio-
nen des Staates, der Wirtschaft, der Kirchen usw. Es darf nicht iberse-
hen werden, daB solche Gemeinschaften nur moglich sind auf der Grundla-
ge einer garantierten rechtlichen Ordnung und wirtschaftlicher Siche-
rung. Sie sind abhdngig von einer Gesellschaft, deren Sinn-losigkeit
sie beklagen und zu iiberwinden versuchen. Das bedeutet, daB sie sehr
wohl ein Ferment i n der jeweiligen Gesellschaft sein konnen, daB
sie sich aber kaum als Alternativ-Gesellschaft verstehen diirfen.

Die Polaritdt von Institution und spiritueller Gemeinschaft durchzieht
die gesamte Kirchengeschichte. Sie spiegelt die eschatologische Span-
nung des Christseins wider. Diese Polaritdt muB darum ausgehalten wer-
den von beiden Seiten, wenn der Weg der Verdnderung, der fruchtbaren
Suche beschritten werden soll. Die Kirchengeschichte bietet geniigend
Beispiele, daB Basisbewegungen in der Lage sind, die Formen des Staates
oder kirchlicher Institutionen mit lebendiger und kritischer Aktivitdt
zu fiillen, d.h. sie zu verdndern.

An einem Beispiel sei das verdeutlicht: Recht wird von verschiedenen
Interessengruppen verschieden interpretiert. Es wird klassenmdBig be-
nutzt, wenn auch der Staat den MiBbrauch in gewissem MaBe verhindern
(oder auch fdordern) kann. Christliche Verantwortung, die sich in alter-
nativer Lebensweise zur sozialen Umwelt in der Nachfolge Christi arti-
kuliert, wird sich darum zu allen Zeiten und in allen sozialen Ordnun-
gen in der Solidaritdt mit den Benachteiligten, Unterdriickten und Ver-
achteten darstellen. Die von Lateinamerika ausgehenden Basisgemeinden
z.B. sind darum nicht nur als politische Bewegung zu verstehen, die
auf einem spezifischen sozialen Hintergrund gewachsen ist, sondern sie
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konnten ein weiterreichendes Model1l von Gemeinde darstellen, die sich
dem staatskirchlichen Anpassungszwang entzogen hat.

Die Ignoranz oder Verdrdngung der groBen gesellschaftlichen Probleme im
alltaglichen Betrieb der Institutionen erscheint den Suchenden als
Selbstbetrug. Das ist wohl einer der Griinde, weshalb “"Alternative" den
Rechtsbegriff der "Etablierten" verhthnen. Sie wollen radikale Umkehr,
Bekehrung des gesamten Lebensvollzugs, insofern sie christlich motiviert
sind, durchaus im Sinne des Neuen Testaments, eine Wiedergeburt auf der
Ebene hoheren BewuBtseins oder wie immer man das Unaussprechliche, weil
Neu-Schopferische, umschreiben mag. Einzelnen gelingt der Sprung viel-
leicht. Aber ist er kollektiv erreichbar? Das ist die brennende Frage.
Denn nur die Umkehr der Gesellschaft als ganzer konnte Losungen bringen.
Ein Entrinnen des einzelnen oder sich isolierender Gruppen kann es nicht
geben, denn gerade die angedeuteten Probleme der Menschheit bringen uns
zumindest dies zu BewuBtsein: Wir leben in einer globalen Schicksalsge-
meinschaft. Ahnliche Situationen der Verzweiflung hat es in der Geschich-
te gegeben - man denke nur an das eng verwandte Vokabular der Propheten
des Alten Testaments bis hin zu Johannes dem Taufer! - , aber die globa-
le Dimension der Krise ist neu.

Wir erleben, daB die Axt an die Wurzel gelegt ist 4). Vermag uns das
zur Umkehr hinsichtlich der Wurzel des Obels, zur "Radikalitdt" also,
zu bewegen? Auf Johannes folgte Jesus, dessen Ruf zur me tanoia

nichts weniger als diese Radikalitdt fordert. Und es war auch nur
ein Zwolferkreis zu Beginn ... Allerdings: Messianische Hoffnung hat
heute eine andere konkrete Gestalt als vor Jahrhunderten, wenn auch der
Inhalt aus der gleichen VerheiBung geformt ist. Sie konnte sich in der
Suche nach und dem Wagnis zu alternativen Gemeinschaften &uBern.

Kann solche Radikalitdt in eine staatliche Organisationsform einflieBen,
ohne daB die notwendigen Strukturen gesellschaftlichen Zusammenlebens
zusammenbrechen? Und kdnnen der Staat und die institutionalisierte Kir-
che Hilfe bringen in einem ProzeB, der sie auch grundiegend verwandeln
wird? Konnten theologische Sdtze in dieser Frage mehr sein als ideolo-
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gisch motivierte Beschwichtigungsversuche, eben: Anleitung zum Handeln?

Die Radikalitdt Jesu etwa in der Bergpredigt ist mehr als ein von der
Theologie zu gldttendes Argernis. Sie ist eine Aufgabe. Konnen wir sie
1osen? Gibt es praktikable Schritte, die wir jetzt, ein
jeder in seiner Situation, gehen kdnnten, Schritte, die aufbauen und
nicht nur zerstoren?

Dieser Beitrag kann kein detailliertes Programm entwerfen, sondern er
mochte durch das Gesprdach zur suchenden Gemeinschaft einladen.

IT.

Um den Ausgangspunkt dieser Uberlegungen zu verdeutlichen, ist es gut,
das ldngst Bekannte und Gesagte, aber immer wieder Uberhorte, erneut
zur Sprache zu bringen:

Menschliche Beziehungen werden u.a. geprdgt von Egozentrismus, der Men-
schen in Isolation treibt. Das uralte Problem der Egozentriertheit ver-
schdrft sich in den letzten Jahrhunderten durch den akzelerierten dko-
nomischen Wettkampf. Wir sind dabei, das Leben zu "tkonomisieren". Da-
durch wird die egozentrische Mentalitdt zum zentralen Oberlebensprinzip,
oder - wie MARX sagt -: Der Kapitalismus hat als einzige Beziehung zwi-
schen den Menschen die bare, nackte Zahlung gelassen. Selbst wenn das
als Obertreibung erscheinen mag, so konnte darin immerhin eine schreck-
liche prophetische Vision anklingen. Wie auch immer, der Mangel an Lie-
be und Solidaritdt unter den Menschen kdnnte zur Vernichtung des Lebens
auf der Erde in vorhersehbarer Zukunft fihren. Um einander zu bekampfen
und im Wettkampf zu lbervorteilen, wird jetzt schon die Erde in einem
MaBe ausgebeutet, daB es bald keine reine Luft zum Atmen, kein klares
Wasser zum Trinken, keine unvergifteten Lebensmittel zur Speise und
keine Quellen fiir Energie mehr geben wird. Wir wissen, daB wir verant-
wortungslos handeln, aber wir halten diese Handlungsweise fiir unvermeid-
lich.
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Eins der Hauptprobleme ist, daB Menschen immer mehr voneinander iso-
liert werden. Menschliche Gemeinschaft wird dort zerstort, wo Gkonomi-
scher Wettkampf in die Mitte aller Bestrebungen riickt. Und das geschieht
in zunehmendem MaBe rund um den Erdball. Der ProzeB erfaBt alle Zivili-
sationen und Kulturen, er scheint unvermeidbar zu sein. Man sollte
nicht in eine "heile" Vergangenheit zuriickblicken wollen, die oft gar
nicht so heil war, sondern wir sollten Mut zur Zukunft aufbringen, um
die Zeichen lesen zu konnen, die hier und da auftauchen, damit diese
gefdahrliche Epoche menschlicher Entwicklung gemeistert werden kann. Man
spricht vom nach-industriellen Zeitalter. Aber was kann damit gemeint
sein? Ein Schritt zuriick gewiB nicht, denn er wiirde die Menschheit

kaum am Leben halten. Das Treten auf der Stelle erweist sich als ein
Aufschieben der Probleme. Der Schritt in die Zukunft ist die einzige
verniinftige Mdoglichkeit, und wir sollten dessen eingedenk sein, daB
auch unsere jetzigen staatlichen wie religidsen Organisationsformen
einmal utopische Zukunft waren. Dem prophetischen Engagement, das sei-
ne Kraft aus dem Boden religidgser VerheiBungen zieht, kommt in unserer -
Schwellensituation duBerste Verantwortung zu. Es muB den Konflikt mit
rechtsstaatlichem Denken produktiv austragen, damit Alternativen er-
kennbar und praktizierbar werden.

Was sind die tieferen Ursachen fiir all die Probleme, die sich in die-
sen Jahren zu akkumulieren scheinen? Derer gibt es viele, und ihr Zu-
sammenhang ist duBerst kompliziert. Soviel aber ist deutlich: “"Unseren
Generationen ist das Gefiihl fir die Ganzheit abhanden gekommen", wie
der Griinder des Club of Rome, AURELIO PECCEI, sagt 6). Er fahrt fort:
"Die menschliche Gesellschaft muB einen Kurswechsel vornehmen." Und

das heiBt, daB wir wieder Sinn fiir Totalitdat entwickeln, universale
Harmonie anstreben und uns dessen bewuBt werden, daB alle Menschen, je-
der einzelne, sein Teil der Verantwortung zu tragen hat. Nicht weniger
ist gefordert, denn alles steht auf dem Spiel.

Radikaler "Kurswechsel" entspricht der neutestamentlichen metanoia.
Der Sinn fir Totalitdt und universale Harmonie sind fiir den christli-
chen Theologen eschatologische Erwartungen, verbunden mit der Neuen
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Schopfung. Kann uns diese Erwartung motivieren, dem scheinbar Unmogli-
chen in die Hande zu arbeiten? Der utopische Charakter des christlichen
Glaubens ist manchmal zum Vorwurf geworden. Er erscheint vielleicht

heute als wichtiger Impuls, damit die Menschheit ihre Zukunft meistert.

III.

Wir wollen das eben Gesagte etwas weiter analysieren. Es gibt mehrere
Griinde fiir die gegenwirtige oder kiinftige Krise der Menschheit, selbst-
verstdndlich auch der Staaten und der Kirchen. Ich mochte drei Aspekte
erwahnen. Sie sind keineswegs neu. Aber durch die modernen technischen
Machtmittel erscheinen alte Probleme in einem qualitativ neuen Horizont.

Erstens ist es die Oberbetonung des okonomischen Prinzips, die Proble-
me verursacht. Zweitens ist es der Durst nach Macht, der mogliche Har-
monie zerstort. Drittens ist es der Mangel an BewuBtheit fiir die Ganz-
heit des Lebens, der Wahrheit verbirgt.

1. Die Oberbetonung des okonomischen Prinzips ist keineswegs nur ein
ideologischer Lehrsatz, sondern ein Lebensstil, der die Welt erobert,
ganz unabhangig von verschiedenen kulturellen, ideologischen oder reli-
giosen Traditionen. Er besteht in der Oberzeugung, daB sich der Wert
der menschlichen Person in ihren okonomischen Potenzen ausdriickt. Was
ich habe , ist entscheidend, nicht wer ich b i n 7). Identitdt
und personale Wirde werden aus der Quantitdt der Besitztimer abgeleitet.
Diese schlieBen gesellschaftliche Position, einen Prestigeberuf, sogar
prestigetrachtige Freunde ein. Man berechnet, administriert und glaubt
dadurch sicher und versichert zu sein, verliert aber die Freude des
Spontanen, die Verwundbarkeit und die Fiille des Humors. Diese material-
istische (und kapitalistische) Haltung gegeniiber der Umwelt (Natur und
Mitmenschen) hat ihre Riickwirkung auf die Personlichkeit. Sie wird zu
einem Mittel okonomischer Wohlfahrt und verliert sich damit insofern,
als Wiirde und Zweck nicht mehr in ihr selbst liegen. Freie Beziehungen,
Schonheit und MuBe. werden immer unerreichbarer. Und genau hier missen
alternative Oberlegungen einsetzen.
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Ohne Zweifel erreicht die Menschheit in Wissenschaft und Technologie
GroBartiges, aber das Subjekt, die Person, fiir die alle Errungenschaf-
ten gedacht waren, wird geopfert. Das Denken in Begriffen okonomischen
Profits macht menschliche Beziehungen und damit den ReifungsprozeB der
Personlichkeit letztlich zunichte. Selbst die intimsten Lebensbereiche,
Glaube und Gebet, sind dieser Gefahr ausgesetzt.

2. Das Machtstreben des Menschen gehort zu seiner Lebenssicherung. Aber
Macht verselbstdndigt sich. Sie ermoglicht die Kontinuitdt einer immer

ausgedehnteren Konsumption im Okonomischen Bereich. Weiterhin kann die

Ausiibung von Macht zum GenuB werden, der um seiner selbst willen ange-

strebt wird. Macht scheint Oberlegenheit zu gewdhren, und selbst geist-
liche Macht wird auf diese Weise nicht selten miBbraucht. Sie gibt die

Genugtuung, "mehr" als andere zu sein und andere abhdngig zu machen.

Letztlich, so ist zu vermuten, steckt hinter dem Durst nach Macht der
metaphysische Drang nach dem Sein: Indem wir mehr als andere sein moch-
ten, versichern wir uns des eigenen Seins, und wir bediirfen dieser
Selbstversicherung in zunehmendem MaBe. Macht ist die starkste Nahrung
fir den Egoismus, so wie dieser umgekehrt die Wurzel von Macht ist.

Macht ist hdufig aggressiv. Sie erlaubt keine Pluralitdt in freien Be-
ziehungen, sondern verlangt nach Uniformitdt und Kontrolle. Sie hin-
dert Dialog und fruchtbaren Austausch und zieht allen dynamischen Mog-
lichkeiten der Gestaltung menschlicher Beziehungen den statischen Dog-
matismus und hierarchische Unterwerfung vor. Macht wirkt wie ein sozia-
les Trdgheitsprinzip. Sie schafft Bequemlichkeit fiir beide Seiten, den
Unterdriicker und den Unterdriickten, jedenfalls bis zu einem gewissen
Grade. Und das macht ihre besondere Gefdahrlichkeit aus. Der die Macht
Ausiibende mochte sie fiir sich erhalten. Darum wird er immer versuchen,
sein Gesetz zu diktieren oder den Willen des Gesetzes so zu interpre-
tieren, daB er seinem Interesse entspricht. Es gibt keine machtfreie
Rechtsstaatlichkeit.

Kann es zwar keinen den Machtverhdltnissen gegeniiber neutralen Raum ge-
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ben, so kann doch Machtausiibung kontrolliert werden, um den MiBbrauch
immer wieder neu einzuddmmen. Die Machtigen widersetzen sich als sol-
che der Verdnderung und dem erneuernden FluB des Geistes. Dies ist der
Fall in bezug auf Regierungen, Parteien, Gruppen, die Okonomische Klas-
seninteressen vertreten, und religidse Institutionen. Das kann nicht
verwundern und kann wohl als soziale GesetzmaBigkeit betrachtet werden.
Wo durch MachtmiBbrauch soziale Harmonie zersetzt wird, miissen Gegen-
krdfte aktiv werden. Dies ist der zweite Bezugspunkt fiir alternative
Haltungen.

3. Der Mangel an BewuBtsein fiir das Ganze 1aBt komplementdre Gruppen

zu einander bekampfenden Denominationen, Parteien usw. werden.

Dieser Satz wdre falsch ohne einen zweiten: Es gibt unverschnbare Ge-
gensdtze von Gruppeninteressen, deren Recht oder Unrecht ausgefochten
werden muB, wenn Versohnung moglich werden soll. Gruppeninteressen kon-
nen im Interesse des Ganzen liegen, und darum k a n n parteiliches
Engagement ein Reflex der BewuBtheit des Ganzen sein. W i e aber
diese Gegensdtze ausgetragen werden, ist ein Indikator fiir die Motive,
dafiir also, ob die betreffende Gruppe das Ganze oder ihr egozentrisches
Interesse im Blick hat.

Haufig dient der Kampf gegen andere nur der eigenen Identitdtsfindung:
Um seiner Identitdt gewiB zu werden, zerstort man die des anderen. So
wird Identitat nur auf dem negativen Hintergrund der Identitdt des an-
deren aufgebaut, was bei einer transzendenzlosen Personlichkeitsstruk-
tur kaum zu vermeiden ist. Denn als Ersatz der wertsetzenden Identitdt
des Menschen coram Deo tritt als MaBstab die Negativ-Identi-
tat beziiglich des Mitmenschen. In solcher Identitdtssuche wird die Per-
sonlichkeit des Menschen desintegriert. Man identifiziert sich - auf
dem Hintergrund jener negativen Identitdten - mit bestimmten Funktio-
nen des Individuums, und die Person erscheint in vielen Gesichtern. So
ist das Verhalten verschieden in Familie, Beruf, politischen Verpflich-
tungen oder im religiosen Bezug.

Aber keiner kann zwei Herren dienen, ohne Schaden an seiner personalen
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Integritdt zu nehmen 8). Dieser Spruch kann auf das zersplitterte Le-
ben in unseren Industriegesellschaften bezogen werden. Wir sehen das
Ganze nicht mehr, sondern verbrauchen uns in der Zerstreuung der unzdh-
ligen Anforderungen des Alltags. Wir finden keine Sinnerfiillung in un-
serem Handeln, weil wir den Sinn fiir letzte Werte bzw. fiir unsere Posi-
tion coram De o verloren haben. Dies ist der dritte Bezugs-
punkt fiir alternative Riickbesinnung.

Iv.

Wenn wir die drei Punkte der vorhergehenden Bemerkungen zusammenfassen
wollen, konnen wir sagen: Die gegenwdrtige Krise ist zum groBen Teil zu-
riickzufiihren auf den unkontrollierten Egozentrismus und Individualismus
auf allen Epoenen des personlichen und sozialen Lebens.

Soweit ich sehe, gibt es zwei Moglichkeiten, diese Unkontrolliertheit
zu iiberwinden: Gemeinschaft oder Kollektivismus.

Unter Gemeinschaft verstehé ich eine freieBeziehung von
Menschen, die eine gewisse Ganzheit formen, ohne daB die besondere Ge-
stalt der Individuen verlorengeht. Dies ist moglich, da das Zentrum
auBerhalb der Gemeinschaft selbst liegt und somit verschiedene Pole in-
tegrieren kann. Dieser Zusammenhang wird spater erdrtert werden.

Unter Kollektivismus verstehe ich eine Organisation
von Individuen, die ihre Identitdt nicht jenseits, sondern i n der
kollektiven Formation suchen. Daher hat sich das Individuum in solch
einer Weise zu entwickeln, daB es in der kollektivistischen Einheit
mehr und mehr der Gestalt anderer Individuen angeglichen wird. Unifor-
mitdt ist das Ideal, und darum gibt es keinen Platz fiir Pluriformitat
und Pluralitdt.

Ich mochte eine Bemerkung hinzufiigen: Ich unterstelle nicht, daB das
eine oder andere unserer gegenwdrtigen politischen, sozialen oder kirch-
lichen Systeme ausschlieBlich Gemeinschaft o d e r Kollektivismus
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reprasentiert. Wir leben immer in einer Synthese beider Tendenzen. Aber
gewisse Strukturen sind zweifellos mehr nach der einen oder anderen
Seite sozialer Verwirklichung orientiert, um die Krdafte des Egozentri-
schen zu iiberwinden.

Es ist nicht notig, darzulegen, daB Kollektivismus in diesem Sinne we-
nig wiinschenswert ist, denn er erlaubt weder Kreativitdt, multidimen-
sionalen Pluralismus noch die Freude an der Verschiedenheit. Er hemmt
die ganzheitliche Entwicklung der Personlichkeit. Reklamemechanismen,
die bestimmte "Kaufzwénge" induzieren wollen z.B. stehen ebenso unter
dem Prinzip des Kollektivismus wie totalitdre Anspriiche des Staates.
Der Ruf nach Disziplin sowie der dogmatische Anspruch, im Besitz der
Wahrheit zu sein, konnen in diesem Sinne ebenfalls gefdhrlich sein, ein
Problem, mit dem nicht nur kirchliche Institutionen zu ringen haben.
BewuBt oder unbewuBt stehen alle Institutionen in der Gefahr, in ein
solches Verhaltensmuster zu verfallen.

Es ist meine Vermutung, daB entweder die Zerstdrung menschlicher Le-
bensbedingungen oder die Versklavung der Personlichkeit unvermeidlich
sind, wenn wir es verfehlen sollten, integrale Gemeinschaften auf al-
len Ebenen menschlicher Lebensbeziige zu verwirklichen.

Gemeinschaft ist auf Freiheit gegriindet, auf Pluralitdt und Beziehung,
die zur Integration fiihrt. Sie entzieht sich definitorischer Bestimmung,
denn sie ist ein P r oz e B der Metamorphose, dessen Resultat von
vornherein nicht abzusehen ist, wenn nicht Uniformitdt, Dogmatismus

und Intoleranz erneut heraufbeschworen werden sollen.

Gemeinschaft ist begriindet in der personalen Reife des voll integrier-
ten Individuums, und sie ist gleichzeitig der Weg zu dieser Reife. In
der christlichen Tradition kennen wir ein tiefgriindiges Symbol fiir Ge-
meinschaft: die Trinitdat.

Vater, Sohn und Geist sind eine integrierte Ganzheit, ohne daB die In-
dividuen ihre charakteristischen Ziige verliieren miuBten. Sie stehen im
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kontinuierlichen ProzeB ihrer Integration, im Tanz des Einswerdens, um
den von JOHANNES DAMASCENUS eingefiihrten Begriff der pericho -
resis zu gebrauchen. Dies ist ein Symbol. Es besagt, daB Gott,
der Grund zur Wirklichkeit, integrierte Gemeinschaft ist. Gott ist bei-
des, Ursprung und Ziel der Wirklichkeit. Das heiBt, daB sowohl Ursprung
als auch Bestimmung der Wirklichkeit als Gemeinschaft im Sinne der Tri-
nitat betrachtet werden missen. Oder anders ausgedriickt: Gemeinschaft
ist der Ausdruck dafiir, daB die Struktur der Wirklichkeit Interrelatio-
nalitdt in Liebe ist, die auf personale Integration abzielt.

Dies ist eine Beschreibung fiir das Symbol des Reiches Gottes, und all
das, was die Theologie der letzten Jahrzehnte in bezug auf die Gleich-
zeitigkeit des prasentischen und futurischen Aspekts des Reichs-Gottes-
Symbols gesagt hat 9), trifft auf unsere Fragestellung zu. Denn Gemein-
schaft, Interrelationalitdt in Liebe als letzte Struktur der Wirklich-
keit, ist der trinitarische Ausdruck des Reich-Gottes-Symbols. Wir sind
aufgefordert, an dieser Wirklichkeit schon jetzt zu bauen, denn in
Jesus Christus ist der Durchbruch erzielt, der uns zur Neuschdpfung
der Wirklichkeit, auch der Wirklichkeit der Organisationsstrukturen
menschlichen Zusammenlebens, befreit. Die Formung des Leibes Christi
ist ein trinitarischer ProzeB. Hier, in der Mitte unseres Lebens mit
seinen todlichen Gefahren und unerfiillten Hoffnungen, sollen wir das
Ursymbol der perichoresis im Aufbau von Gemeinschaft nach-
voliziehen und damit an Gottes trinitarischer Dynamik teilhaben.

10)

Das Symbol der trinitarischen perichores is habe ich in die-
sem Sinne an anderer Stelle ausfiihrlich analysiert 11). Dieses Symbol
konnte uns auf dem Weg zu "alternativer Gemeinschaft" fiihren, die nicht
nur die christliche Gemeinde betrifft, sondern in der Universalitit
trinitarischer VerheiBung die Probleme der Isolation, Ausbeutung und
Zerstorung auf unserer Erde iiberwindet.

Wir sagten, daB das Zentrum von Gemeinschaft jenseits ihrer selbst
liegt. Dies bedeutet, daB Einheit und Identitdt von Gemeinschaft nicht
aus dieser selbst noch in ihrem Eifer noch auf ihrer Macht begriindet
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sind. Vielmehr kommen Einheit und Identitdt der Gemeinschaft aus der
Partizipation jedes einzelnen an der Ganzheit. Eine solche Gemeinschaft
lebt in der spirituellen BewuBtheit, daB sie am "gottlichen Tanz", an
der Selbstverwirklichung Gottes in der Weltgeschichte, teilhat. Sie re-
alisiert den trinitarischen Prozef Gottes.

Gemeinschaft hat also einen doppelten Grund: Sie ist der ProzeB gott-
licher Selbstintegration u n d unsere Teilhabe an diesem Geschehen.
Gemeinschaft erhdlt ihr Leben aus der Vision der Ganzheit. Sie ha t
oder i st niemals Ganzheit, sondern partizipiert an
ihr. Da sie niemals Ganzheit hat, sondern auf sie zugeht und gleichzei-
tig aus ihr lebt, kann sie frei sein, sich in pluralen und auch unvoll-
kommenen Formen zu manifestieren.

Das ist der entscheidende Unterschied zum Kollektivismus, dem ein Zwang
zur Vollkommenheit entsprechend des jeweiligen Bezugsrahmens inhdrent
ist. Gemeinschaft ist mehr ein spirituelles Geschehen, Kollektivismus
ist mehr eine ideologisch motivierte Anstrengung 12). Doch in unserem
wirklichen sozialen Verhalten treten jeweils Mischformen auf.

v.

Wie kann das Symbol der Trinitat bzw. der trinitarischen per i -
choresis ,die Interrelationalitit der Personen, fiir die prak-
tische Aufgabe der Gemeinschaftsbildung konkret interpretiert werden 13)?

Ich mochte zunachst zwei Prinzipien formulieren:

1. Was Gemeinschaft ist und wie sie erreicht werden kann, ist nur aus
dem ProzeB praktizierter Gemeinschaft ableitbar. Dies trifft wohl auf
alle schopferische Aktivitat des Menschen zu, und die Geschichte - ein-
schlieBlich der Geschichte der Revolutionen - ist ein beredtes Beispiel
dafiir ™). Es gibt keine Doktrin, keine Ideologie oder kein Programm
der Gemeinschaft, das in Praxis umzusetzen ware. Theorie und Praxis ste-
hen in dialektischer Beziehung. Die Revolution der Neuen Schopfung, die
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inder metanoia des Menschen ihre erste Manifestation erfdhrt
und schlieBlich den gesamten Kosmos transformieren wird 15), bedeutet,
daB wir uns der Freiheit des Geistes aussetzen, daB wir Spontaneitat
und eine jeweils der Situation entsprechende Ich-losigkeit nach dem
Vorbild des Urbilds der Neuen Schopfung, Jesus Christus, entwickeln.
Andernfalls miiBte wieder das Individuelle und Besondere auf dem Altar
kollektiver Uniformitdt geopfert werden.

2. Die Integration der Personlichkeit und die Integration von Person-
Tichkeiten in Gemeinschaft ist e i n ProzeB, weil Personsein "Sein-
in-Beziehung" ist. Es handelt sich um eine Form von Polaritdt, in der
beide Pole ein Spannungsfeld schaffen, das Ursache von Energie, Bewe-
gung und Wandel wird. Dennoch miissen wir unterscheiden: Integration der
Person und Integration in Gemeinschaft sind nicht dasselbe, wenn auch
beide Momente nicht getrennt werden konnen.

Integration der Person bedeutet, daB alles, was wir denken, fiilhlen und
tun in der BewuBtheit der Einheit und Ganzheit gedacht, gefiih1t und
getan wird. Es ist vermutlich nicht nur eine Erfahrung in unserer Zeit,
daB die Wirklichkeit des Lebens diskontinuierlich erscheint, daB wir
"die Dinge nicht zusammen bekommen", daB die Zeit davonldauft, daB wir
von einer Aufgabe zur anderen hasten, ohne daB ein integrierendes Zen-
trum zu verspiiren wire. Wir entbehren der Ruhe, des Mittelpunktes, der
Voraussetzung fiir unsere Meisterschaft iiber den Alltag ist. Wir sind
nicht im Zentrum, Gott, verankert, sondern handeln, als ob wir das Zen-
trum waren. Dies ist der erste Schritt zur Beziehungslosigkeit, zur
Isolation und zum Dualismus. Und schlieBlich bricht die interrelationa-
le Struktur der Personlichkeit zusammen.

iDieser Egozentrismus wird in der Bibel als Siinde bezeichnet: Wir set-
zen uns in das Zentrum, an die Stelle Gottes, anstatt um das Eine zen-
triert zu sein. Und aus dieser Fehlhaltung kommt - so die Urgeschichte
im Buch Genesis - alles Obel. Es ist nicht notig, exegetische Details
anzufiihren, denn wir erkennen uns in diesem Spiegel der Siinde, der ein
desintegriertes Bild zeigt, sehr wohl wieder. Die wichtige Frage ist:
Was konnen wir tun?
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Theologisch ist es richtig zu sagen, daB das Gebet, der Glaube bzw. das
Leben allein aus Glauben die Antwort ist. Aber was heiBt das? Die Ge-
fahr ist groB, daB wir den Glauben haben wund gebrau-

c hen, anstatt im Glauben zu s e i n bzw. in Gott, der allein
ist, zu sein und an seinem Leben teilzuhaben.

Das ist der Schliissel zu LUTHERs Verstdndnis des sola fide,
das heute so wichtig wie vor fiinf Jahrhunderten ist. Es besagt, daB der
Egozentrismus iiberwunden werden muB, damit die integrierte Person gebo-
ren werden kann, die allein aus der Einheit mit Gott oder - wie LUTHER
sagt = inder conformitas Christi lebt 16). Oben
wurde gezeigt, wiedas sola f ide die Unterscheidung von Ge-
meinschaft und Kollektivismus theologisch legitimiert, insofern als Ge-
meinschaft ein Geschehen, an das wir uns hingeben, und Kollektivismus
zur Perfektion tendierende Anstrengung ist. Aber in der Praxis kirchli-
cher Organisation sind wir oft weit von dieser geistlichen Einsicht ent-
fernt.

Wie kann Gemeinschaft aufgebaut werden?

Ohne den Anspruch zu erheben, eine detaillierte Antwort auf diese Fra-
ge geben zu kdnnen, mochte ich nur einen wesentlichen Aspekt ausspre-
chen: Wir miissen lernen zu meditieren.

Meditation ist eine Lebenshaltung, die das Eine sehen mdchte, um das
tdgliche Leben in Ganzheit zu gestalten bzw. um Zentrierung zu errei-
chen. Meditation ist die Losldsung des BewuBtseins aus seiner egozentri-
schen Bestimmtheit in einen Zusammenhang hinein, in dem alle physischen,
psychischen wie spirituellen Potentiale des Menschen vereinigt sind.

Wie das praktisch zu verwirklichen ist, kann hier nicht erortert wer-
den 17). Es ist ein langer Weg, der nicht leicht ist. Aber er ist Vor-
aussetzung fiir alles weitere, was die Bibel mit me tano ia be-
zeichnet. Wir sollten versuchen, diesen Weg zu gehen, der ein Weg des
Lebens a us Glauben und Gebet ist. Spirituelle Praxis, die zentriert
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und den isolierenden Egozentrismus iiberwinden hilft, ist ein Weg zur
integrierten Person. Er kann als Weg der Partizipation am gottlichen
Mysterium der Trinitdt beschrieben werden. Dieser Weg ist Partizipation
im Geist, zu der alle Menschen berufen sind: namliich eins zu sein un-
tereinander und mit Christus bzw. in Christus, wo wie Er eins mit dem
Vater ist 18).

Die meditative Lebenshaltung hangt unmittelbar mit dem neutestamentli-
chen bzw. paulinischen Gerechtigkeitsbegriff zusammen. Fiir Paulus kann
dikaiosyne nicht durch Gesetz erreicht werden, denn alle Ge-
setzlichkeit steht unter der Siinde, d.h., sie wirkt im Zusammenhang mit
menschlichem Egozentrismus. Es geht um Go t t e s Gerechtigkeit,
in die der Mensch hineingenommen wird. Gerechtigkeit ist Gottes
Handeln, das wir vernehmen und annehmen sollen 19). Meditation kann

nun als die Haltung des Menschen aufgefaBt werden, in der er das Ver-
nehmen und Annehmen lernt. Es ist die Haltung des Sich-Hingebens, die
geiibt werden kann. Indem Gott seine Gerechtigkeit zuspricht, ermutigt
er den Menschen. Rechtfertigung ist der Beginn der Erneuerung des Men-
schen 20), die zur Heiligung fiihrt und sich als Macht zu einem neuen
Leben auswirkt 22). Wenn also Meditation die Haltung des Sich-Hingebens
in der Sammlung aller Potentiale an die neuschaffende Kraft des Geistes
ist, so erscheint Gemeinschaft als der soziale Ausdruck der meditieren-
den Grundhaltung. Denn Rechtfertigung bedeutet Partizipation am Leibe
Christi in der Dynamik trinitarischer Bewegung.

Ich hoffe, nicht miBverstanden zu werden, wenn ich Meditation und spi-
rituelle Praxis iiberhaupt als d e n praktikablen Weg zu Bildung

von Gemeinschaft bezeichne. Meditation darf keinen Riickzug von politi-
scher und an sozialen Aufgaben orientierter Aktivitdt bedeuten. Denn
Gemeinschaft vollzieht sich im Rahmen konkreter politischer Strukturen,
die rechtsstaatlich, diktatorisch, hierarchisch usw. geprédgt sind.

I n dieser Situation wdchst oder scheitert Gemeinschaft, und sie
scheitert ohne Zweifel, wenn sie sich auBerhalb politischer Moglichkei-
ten und Zwdnge ansiedeln zu konnen glaubt. Es geht nicht darum, der
"Welt" zu entfliehen, sondern das Leben in ihr zu intensivieren, damit



- 190 -

Verdnderung an der Wurzel moglich wird. Wirkliche Re- oder E-volution
muB in spiritueller "Konversion" begriindet sein, d.h. in me t a -

n o ia . Denn wenn der eingreifende Mensch nicht integrierte Person-
lichkeit ist, zerstort er durch seine egozentrische Motivation den Zu-
sammenhang mit dem Ganzen. Und genau das ist das Dilemma, von dem wir
oben sprachen. Wer Strukturen verdndern will, muB BewuBtsein dndern,
und wer BewuBtsein - zumindest in bezug auf eine Gruppe oder die ganze
Gesellschaft - verdndern will, muB Strukturen dndern.

Dieser Zusammenhang wdre mechanistisch fehlgedeutet, wollte man ihn

auf die Formel bringen: Erst meditiere, dann handle! Vielmehr geht es
um einen ProzeB , und Bewegung in der einen Richtung wirkt
stimulierend auf die andere Dimension ein, wenn egozentrische Motive
weitgehend ausgeschaltet werden kdnnen.

Integration von Personlichkeiten zur Gemeinschaft heiBt, daB individuel-
le Besonderheiten als Ausdrucksformen des Einen betrachtet und angenom-
men werden. Gemeinschaft ist eine nicht-dualistische Struktur: Sein

in trinitarischer perichoresis ,Einssein in plu-
riformer Bewegung.

Ohne an dieser Stelle weiter in theologische Oberlegungen eintreten zu
wollen, sollen zwei praktische Gesichtspunkte erortert werden, die aus
dem oben erarbeiteten Begriff der Gemeinschaft unmittelbar folgen.

Aufbau von Gemeinschaft(en) an der Basis der sozialen Strukturen kann
ein wichtiger Beitrag zur Oberwindung der eingangs genannten globalen
Gefahren sein. Und zur Bildung von Gemeinschaft scheinen mir diese bei-
den Gedanken hilfreich zu sein:

1. Separation des Ich und Integration der Personlichkeit sind wohl am
ehesten als polare Momente an dem einen menschlichen ReifungsprozeB zu
begreifen, und darum muB in einer veranderten Bildung und Erziehung der
Menschen ein Grundstein fiir Fadhigkeit zur Gemeinschaft gelegt werden.

Der groBte Teil gegenwartiger Erzishungspraxis ist einseitig auf eine
Art von Wettbewerb gegeniiber anderen angelegt. Egozentrische Effizienz
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gilt als MaBstab fiir den Erfolg von Erziehung. Und dies ist die Wurzel
fiir eine verhangnisvolle Einstellung, die spdter schwer korrigierbar
ist.

Um diese einseitige Betonungdes o konomischen Prin-

z i ps im Bereich der Bildung zu iiberwinden, sollten die d s t h e-
tischen Werte viel stdarker betont werden, aber in solcher
Weise, daB Kunst nicht zum egozentrisch motivierten Leistungsvergleich
degradiert wird.

Im kiinstlerischen Ausdruck liegt die Chance, die Partizipa-
tion am Ganzen visiondr vorwegzunehmen, einzuiiben und
darzustellen. AuBerdem kann dsthetische Erziehung zur Einiibung in plu-
rales Empfinden fiihren, denn die Kunst gibt nicht vor, Eindeutigkeit
erzielen zu konnen. Weiterhin erziehen die Kiinste zur Wertschdtzung
solcher Werte, die sich nicht in finanziellen Kalkulationen ausdriicken
lassen, vorausgesetzt, daB eine Kommerzialisierung des Asthetischen
vermieden wird. Kunst kann ferner den Sinn fiir Tdtigkeit um ihrer selbst
willen lehren, ohne daB die Erwartung anderweitigen Gewinns die Konzen-
tration auf das Wesentliche verhindert. Dies hat Kunst auch mit einigen
meditativen Praktiken gemein. Und schlieBlich ware die tiefe Verbindung
von kiinstlerischen und religiosen Werten in Betracht zu ziehen 23). So
konnen auch religidse Werte viel mehr durch kiinstlerisch-ganzheitli-
chen Ausdruck vermittelt als durch einseitige intellektuelle Instruk-
tion gelernt werden. Die Schonheit des Gedichts, der Psalmen, Bilder
und Tdnze kiinden existentiell von der Hingabe des Ich des Kiinstlers.
Mehr noch, sie lassen an dieser Hingabe teilhaben. Und diese Teilhabe
wdre ein Schritt, Egozentrizitdt und Isolation zu iberwinden, die, wie
wir oben zeigten, in Tiefen reicht, in die intellektuell begriindete Ge-
bote kaum vorstoBen.

2. Gemeinschaft ist Gemeinschaft der Suchen-
den . Keiner hat Wahrheit oder ver fiigt iber spiri-
tuelle Tiefe, sondern Wahrheit und spirituelles Widerfahrnis verfiigen
iiber das Ich. Alle sind auf dem Weg, denn keiner hat das Ziel schon
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erreicht. Das meint u.a. LUTHER mit der Formel s imul iustus
et peccator, die solidarische Demut erméglicht. Der Christ
ist noch gebunden in Egozentrizitat, erfreut sich aber bereits der
Freiheit des Geistes. Diese Differenz von Ausgangspunkt und Ziel kenn-
zeichnet den Weg, das Suchen. Keimhaft ist die Zukunft der Neuen Schiop-
fung in uns gelegt. Der ProzeB des Wachstums ist die Lebensaufgabe. Kei-
ner beansprucht, "es" gefunden zu haben 24), sondern ist offen fiir Plu-
ralitdt, die Gemeinschaft kennzeichnet. Auf diese Weise konnte egozen-
trischer MachtmiBbrauch, wenn nicht ausgeschlossen, so doch eingedammt
werden.

Ich mochte die Aufmerksamkeit auf die unzdhligen Kommunitdten und Grup-
pen lenken, die sich spontan iiber die ganze Erde hinweg formen und die
vereint sind in der Suche nach dem Zentrum, dem Einen - wie immer man
dies im einzelnen interpretiert. Sie sind als solche keine Alternative
zu den staatlichen Organisationsformen, die wir gegenwdrtig kennen.

Sie sind aber der Ausdruck fir eine tiefgreifende Umstrukturierung der
menschlichen Gesellschaften, die ihre Konsequenzen fiir die wirtschaft-
Tichen und politischen Strukturen haben wird. !

Diese Gemeinschaften sind sehr verschieden. Sie haben oft interkulturel-
Ten Charakter und orientieren sich weniger an den uns bekannten religio-
sen oder ideologischen Systemen, sondern am Ideal einer wie immer in-
terpretierten Selbstverwirklichung sowie an spezifischen gesellschaft-
lichen Aufgaben, deren Losung sie exemplarisch darstellen wollen. Uko-
logische Verantwortung flieBt nicht selten mit spiritueller Entdeckung
zusammen, was auf der Basis trinitdtstheologischer Erwdgungen nicht zu-
fallig ist. Sie bleiben als Gemeinschaften im hier gebrauchten Sinne

des Wortes so lange lebensfdhig, wie sie erkennen, daB sie nicht das
Ganze sind und darum ihre Pluriformitdt, die Verschiedenheit in Lebens-
stilen und Legitimationsmustern, erhalten. Es sind kleine Gruppen, fiir
die metanoia nicht nur individual-, sondern auch sozialorga-
nisatorische Konsequenzen in der Praxis eines verdnderten Lebens hat.

Dieses Konzept der Gemeinschaft der Suchenden ist realistisch. Es weckt
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Hoffnung, denn es beruht auf der Annahme, daB Menschen lern- und wand-
lungsfahig sind. Eine grundsdatzliche Verdnderung unserer Verhaltens-
weisen ist jedoch sehr schwierig, besonders deshalb, weil es sich um
eine personale Wandlung handelt, die jedoch kollektive Dringlichkeit
hat. Sie ist die Entscheidung des einzelnen, aber es ist ein Weg, auf
dem wir lernen, gemeinsam zu gehen.

Es gibt nicht nur einen Weg, sondern eine Vielfalt von Schritten und
moglichen Entscheidungen, deren Komplexitdt in personal iiberschaubaren
Gruppen gelernt und eingeiibt werden kann. Die Gefahr elitdrer Selbst-
isolation ist groB. Was wir jedoch brauchen und am trinitarischen Mo-
dell theologisch begriindet hatten, sind nicht Kommunitaten , die vom
taglichen Leben in unseren industriellen Gesellschaften getrennt und
unberiihrt widren, sondern kleine kreative Zellen, die spirituelle Be-
wuBtheit der Ganzheit schaffen, die me tanoia in den tdg-
lichen Aufgaben und gegenwdrtigen staatlichen wie kirchlichen Struktu-
ren leben, um sie zu transformieren.

Wir haben versucht, einige Gesichtspunkte fiir die Bildung alternativer
Gemeinschaften zu erwdgen. Im Detail stecken die Schwierigkeiten, und
der immer neue Mut zur Praxis bedarf deshalb eines langen Atems.

Die oben genannten Probleme unserer gegenwdrtigen Lebensform, namlich
die Oberbetonung des dkonomischen Prinzips, das egozentrische Macht-
streben und der Mangel an BewuBtheit fiir das Ganze sind zu komplex,

um theoretisch 1osbar zu sein. Mit der Bildung von Basisgemeinschaften
konnen wir ihnen aber begegnen, indem den okonomischen Werten &dstheti-
sche zumindest an die Seite gestellt werden und der Machtmifibrauch
durch das BewuBtsein pluraler Lebensgestaltung gesteuert wird, indem
also Gemeinschaften der Suchenden demiitige Solidaritat uben.

Alles ist begriindet in der BewuBtheit des Ganzen. Das Ganze ist immer
da. £Es ist i n Pluriformitdt. Wenn Pluriformitdat zerstort wird,
schwindet die Erfahrung des Ganzen. Wenn wir des Ganzen bewuBt werden,
sensibilisieren wir uns fiir das Besondere, das in Pluriformitdt erfahr-
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bar wird. Wir lassen es gelten als Ausdrucksform des Ganzen, aber wir
sind durch das Anderssein des Anderen nicht bedroht. Das Ganze umfaBt
alles, aber alles ist nicht das Ganze.

Es geht um einen ProzeB personaler Transformation, der im sozialen Ge-
fiige der Gemeinschaft erwartet werden kann. Dieser ProzeB bedarf gro-
Ber Energie und Geduld sowie der Bereitschaft zur Wandlung. Er bedarf
des Mutes.
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