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voneinander abweichen. Insgesamt
bestitigt die Befragnng trotz der von
ihr aufgewiesenen wirtschafts- und
arbeitskulturellen Unterschiede das
unterschiedslose Bekenntnis zu den
wurdeutschen® Tugenden wie Fleif}
und Tiichtigkeit, denen beide Grup-
pen oberste Prioritit einrdumen. Die
Sparsamkeit steht fiir beide an zweiter
Stelle, gemeinsam ist ihnen ebenso,
dafl die Weltoffenheit in der Rangfol-
ge pragender Einstellungen den unter-
sten Platz einnimmt.

Fiir eine Regionalisierung
der Wirtschaftspolitik

Die jeweiligen Orientierungen und
Priferenzen haben, so die Studie,

Einfluf auf ein entsprechendes
serwerbswirtschaftliches Handeln®,
das in der iiberdurchschnittlich

prosperierenden und wirtschaftlich
aktiveren Gruppe zu groflerer Be-
volkerungsdichte, schwicherer Wan-
derungsbewegung, hoherem Urbani-
sierungsgrad, besserer  verkehrs-

technischer Erschliefung, leichterem
Zugang zu Universititen und For-
schungseinrichtungen, besserer beruf-
licher Qualifikation der Erwerbsbe-
volkerung und Verfiigbarkeit von
Fach- und Fihrungskriften, hoherer
Arbeitsmotivation, wirtschaftsfreund-
licherer Politik, leistungsfahigerer
Kommunalverfassung und besserem
regionalem Wirtschaftsimage fiihrt.
Die schwichere Gruppe zeichnet sich
dagegen durch die intaktere Umwelt,
die bessere Verfugbarkeit von Frei-
zeiteinrichtungen, die umfassendere
Versorgung mit Kindergirten, den
grofleren Anteil an Einfamilien-
hausern, die hohere Wohneigentums-
quote und die leichtere Verfiigbarkeit
gewerblicher Grundstiicke aus.

Ganz entscheidend aber ist, daff in bei-
de Gruppen ein Grofiteil der Befragten
mit ihrem Leben, der Arbeit und der

eigenen wirtschaftlichen  Situation
zufrieden sind, dafl das subjektive
Glicksgefihl - trotz der zu-

grundeliegenden, durchaus voneinan-
der abweichenden objektiven Bedin-

gungen — keine groflen Unterschiede
erkennen lafit. Miegel sieht darin einen
weiteren Anhaltspunkt, ,fiir die men-
talen sowie wirtschafts- und arbeits-
kulturellen Unterschiede® (S. 113.).

Insgesamt ist die Studie ein entschie-
denes Pladoyer fir eine Regionali-
sierung der Wirtschaftspolitik in
Deutschland und deren Orientierung
an der Entwicklung der regionalen
Eigenschaften und Besonderheiten,
wenn auch die Autoren ihre Aussagen
unter dem Vorbehalt des beschrink-
ten Umfanges ihres Projektes treffen.
Die Ergebnisse werden Kritikern des
Finanzausgleiches zwischen armen
und reichen Landern, regionaler Fér-
derprogramme und Strukturhilfelei-
stungen wichtige Argumente liefern.
Nicht zuletzt halten die Thesen und
Fragestellungen zu neigungs- und
verhaltensbedingten  Unterschieden
der Entwicklungschancen bestimmter
Wirtschaftsriume auch fiir die politi-
schen Debatten um den weiteren
europaischen Integrationsprozefl eini-
gen Diskussionsstoff bereit. A F

Gemeinschaftlicher, gefithlsbetonter, kirchlicher

Geistliche Gemeinschaften verandern das Gesicht des franzosischen Katholizismus

Die Katholizismen wverschiedener europdischer Lander
haben in den letzten Jahren erheblich ihr Gesicht ver-
dndert. Geistliche Gemeinschaften verfiigen iiber ihre
eigene Spiritualitit, bieten Christen neue Gesellungs-
formen, fiibren auf newe Weise Laien, Kleriker und
Ordensleute zusammen, fordern eine verstarkte Beschif-
tigung wund eine gesteigerte Identifikation mit dem
Glaunben, wibrend Pfarreien und erst recht Verbinde
bzw. die Katholische Aktion sich schwer tun bzw. mitten
in einer ausgesprochenen Selbstverstandniskrise stecken.
Frankreich ist ein Land mit einer groflen Vielfalt an
Gruppen und Gemeinschaften dieser Art, an dem sich
beispielhaft Verdnderungen, die auch anderswo in etwa
dhnlich ablaufen, anfzeigen lassen.

Die religiose Landschaft des franzésischen Laienkatholi-
zismus hat sich seit einigen Jahren radikal gegeniiber sei-
ner traditionellen Gestalt verindert. In dem Mafle, wie die
»Action Catholique®, die franzosische Spielart des Ver-
biandekatholizismus, in den 70er Jahren in eine Krise
geriet, schob sich etwa in demselben Zeitraum ein nenar-
tiger Typ von Laienkatholizismus in den Vordergrund:
Neue religiose Gemeinschaften und Bewegungen gehoren

seit gut 20 Jahren zu den innovativsten Teilen von Frank-
reichs Laienkatholizismus.

Die zwei Siulen des ,,renouveau®:
Gebetsgruppen und Gemeinschaften

Auflere Indikatoren fiir diesen Wandel: Ganze Generatio-
nen von Mitgliedern des franzbsischen Episkopates
rekrutierten sich lange Zeit aus der Gruppe der Prisides
der ,Action Catholique® — zu den von Johannes Paul I1.
favorisierten neuen, ,spirituelleren” Bischofen gehoren
auch solche, die geistlichen Bewegungen und Gemein-
schaften nahestehen (vgl. HK, Mirz 1988, 110 ff.). Zu den
aktivsten Mitgestaltern der Besuche des Papstes in
Frankreich gehorten ebenso Mitglieder geistlicher Ge-
meinschaften, wie man ihnen in den letzten Jahren in
verschiedenen Di6zesen zunehmend Schliisselaufgaben
anvertraute. Vor allem aber erweisen sich gegenwirtig
geistliche Gemeinschaften als vergleichsweise fruchtbar,
was den dringend benétigten Priesternachwuchs angeht.

Die Gruppen, die unter die Bezeichnung ,communautés
nouvelles® den franzésischen Katholizismus zu veridn-
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dern begonnen haben, sind der dufleren Struktur wie auch
den inneren Zielen nach sehr unterschiedlich: Nach einem
verbreiteten Schema unterscheidet man im wesentlichen
zwischen charismatischen, karitativen, monastischen und
jenen Gemeinschaften bzw. Bewegungen, die auflerhalb
Frankreichs entstanden, inzwischen aber auch in Frank-
reich mehr oder weniger stark vertreten sind; letztere rei-
chen von Opus Dei und der Schinstattbewegung als
bereits etwas ilteren, bis hin zu den Focolarini, dem Neu-
katechumenalen Weg und Comunione e liberazione als
Vertretern einer jiingeren Generation von Bewegungen
(vgl. R. Darridon und B. Peyron, Les communautés nou-
velles en France. 1967-1987, in: Nouvelle Revue Théolo-
gique 109[1987]712-729).

Typologien dieser Art erfassen die Eigenarten dieser
Gruppen jedoch nur in begrenztem Umfang, gehort es
doch gerade zu ihren Kennzeichen, dafl sie z. T. quer zu
den herkommlichen, nach Zugehorigkeit zu bestimmten
Standen und territorialen Pfarreien gezogenen Grenzlini-
en ihre Mitglieder und Sympathisanten rekrutieren.
Gemeinschaften wie die Communauté de Jérusalem (vgl.
Interview mit dem Griinder Pierre-Marie Delfienx, in:
HEK, Februar 1990, 69-75) werden zwar zu den monasti-
schen Gemeinschaften gezihlt, sind dies aber nur in einem
weiteren Sinn, handelt es sich doch um den Versuch, eine
urbane Spielart des Monchtums zu leben. Eine Verbin-
dung eigener Art von apostolischem und kontemplativem
Leben ist die von dem Dominikaner Marie-Dominigue
Philippe, einem fritheren Theologen der Universitit Frei-
burg 1. Ue. (Schweiz), Mitte der 70er Jahre gegriindete
Priestergemeinschaft Communauté Saint-Jean. Gemein-
schaften wie die 1964 gegriindete L’Arche von Jean Va-
nier, die auch bereits in Deutschland vertreten ist, oder die
1973 von Henri Catta gegriindete Communaunté de Berdi-
ne werden als karitativ eingestuft — aber gerade ihre Ge-
stalt als geistliche Lebensgemeinschaft mit Behinderten
bzw. mit Drogenabhdngigen und anderen am Rande der
Gesellschaft Stehenden unterscheidet sie von anderen
karitativen Einrichtungen.

Den grofiten Raum unter den neuen Gemeinschaften neh-
men diejenigen ein, die als ,charismatisch® bezeichnet
werden. Der Renouveau charismatigue, oder auch einfach
der Renonvean genannt, die Charismatische Erneuerung,
besteht —im Unterschied etwa zu Deutschland — in Frank-
reich im wesentlichen aus zwe: Sdulen: zum einen aus
rund 1000 Gebetsgruppen, die Woche fiir Woche um die
500 000 Glaubige zusammenbringen sollen (letztere Zahl
stammt von Monique Hébrard, Les nouveaux disciples
dix ans aprés, Paris 1987, S. 7), zum anderen einer Reihe
von ,communautés de vie“, Lebensgemeinschaften, mit
denen — wenn auch selbst nur mit sehr viel geringeren Mit-
gliederzahlen — Schitzungen zufolge rund 200 000 Perso-
nen auf die eine oder andere Weise regelmafiig oder von
Zeit zu Zeit im Kontakt stehen (Zahlenangabe nach:
Dani¢le Hervien-Léger, Charismatisme catholique et
institution, in: Paul Ladriére, René Lunean [Hg.], Retour
des certitudes, Paris 1987, S. 218-234, hier: 223).

Zu den auch quantitativ bedeutendsten charismatischen
Gemeinschaften gehort die 1976 von Pierre Goursat
gegrindete Communauté de 'Emmanuel mit rund 3500
Mitgliedern, von denen der grofite Teil in Paris und
Umgebung lebt. Innerster Kern der Gemeinschaft ist die
Fraternité de [ésus, der Unverheiratete wie Eheleute,
Mainner und Frauen, auch Priester mit ordensihnlichen
Geliibden angehéren. Die weltweit erste kirchliche Aner-
kennung sprach Kardinal Jean-Marie Lustiger 1982 fiir
die Erzdiozese Paris aus, zahlreiche weitere folgten. Seit
1986 ist die Gemeinschaft fiir den Wallfahrtsort Paray-le-
Monial verantwortlich, in dem sie bereits seit Mitte der
70er Jahre jahrliche Sommertreffen abhielt. Der Pipstli-
che Laienrat tibertrug Emmanuel die Verantwortung fiir
das romische Jugendpilgerzentrum Centro San Lorenzo.
Zu den vielfiltigen Aktivitaiten der Gemeinschaft gehort
ebenso die Straflen-Evangelisierung nach pfingstleri-
schem Vorbild, Pfarrseelsorge wie verschiedenste Medien-
unternehmungen.

Die Vorbilder sind immer wieder
dieselben

Rund 350 Erwachsene und ebenso viele Kinder gehoren
der 1972 in Lyon durch den Jesuiten Laurent Fabre
gegriindeten Gemeinschaft Chemin Neuf an. Die der
ignatianischen Spiritualitit verpflichtete Gemeinschaft
versteht sich als 6kumenisch: Thr gehdren auch Protestan-
ten und Orthodoxe an. Schwerpunkt ihrer Aktivititen
liegt auf dem Gebiet von Exerzitien. Der Lyoneser Erzbi-
schof, Kardinal Albert Decourtray, beauftragte ein Mit-
glied des Chemin Neuf mit der Leitung der Diozesanra-
dios Radio Fourvieres. Ein weiteres Mitglied, ein fritherer
leitender Mitarbeiter des Pressekonzerns Hachette, arbei-
tet unterdessen als Medienbeauftragter des Bistums.
Einen halb-monastischen Typ von geistlicher Gemein-
schaft stellt die 1973 von Gérard Croissant, einem kon-
vertierten Protestanten, in Montpellier gegriindete Com-
munauté du Lion de Juda et de ’Agnean Immolé — seit
etniger Zeit unter dem neuen Namen Communauté des
Béatitudes — dar, gleichfalls bereits mit einer Niederlas-
sung in Deutschland vertreten. Thr Zentrum liegt in Cor-
des (Diozese Albi). Die Zahl der erwachsenen Mitglieder
liegt bei 350, darunter Unverheiratete mit und ohne
Geliibde sowie Eheleute. Die erste kirchliche Anerken-
nung als ,Pia unio“ erfolgte durch den spiteren Erzbi-
schof von Marseille und damaligem Bischof von Albi,
Robert Coffy, einen Forderer des Renouveau charisma-
tique.

Dem byzantinischen Ritus gehort die 1972 in Montpellier
von Jacques Langeard gegriindete und im siidfranzési-
schen Lagrasse (Département Aude) angesiedelte Com-
munauté de la Théophanie an. Aus der Fusion zweier
Gemeinschaften, die aus einer 1974 in Poitiers entstande-
nen Gruppierung hervorgegangen waren, ist die Gemein-
schaft La Fondation hervorgegangen; sie umfafit etwa
2000 Mitglieder in verschiedenen europiischen Lindern
und Lindern der Dritten Welt. Neben diesen grofieren
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Gemeinschaften gibt es eine grofie Zahl kleinerer Grup-
pierungen und Gemeinschaften mit sehr unterschiedli-
chen inhaltlichen Gewichtungen und Akzenten und mehr
oder weniger begrenztem Wirkradius. Um nur einige
namentlich zu nennen (in Klammern Ort und Griin-
dungsjahr): Pain de Vie (1976 / Bayeux), Puits de Jacob
(1977 / Strasbourg), Réjomis-toi (1977 / Coutances),
Buisson Ardent (1978 / Roanne) u. v. a. (Angaben nach:
Darricou / Peyrous, a.a. O.; Hébrard, a.a. O. Frédéric
Lenoir, Les Communautés Nouvelles, Paris 1988; Pascal
Pinganlt, Renouveau de I'Eglise — Les Nouvelles
Communautés, Paris 1989).

So verschieden diese Gruppen und Gemeinschaften im
einzelnen auch sind — daf! der Sache nach Gemeinsamkei-
ten bestehen, darauf deuten nicht nur die oftmals zeitlich
nahe beieinander liegenden Grindungsdaten hin. In den
Biographien der spateren Mitglieder vor allem charismati-
scher Gemeinschaften tauchen immer wieder Phasen auf,
in denen man unter den vorhandenen Gemeinschaften
nach der einem selbst zusagenden sucht. Vorbilder und
religiose Bezugspersonen und -punkte sind vielfach
Gemeinschaften und deren Griinder einer fritheren Gene-
ration wie Taizé bzw. Roger Schutz (vgl. HK, Juni 1985,
283-287), die Griinderin der Foyers de Charité, die 1981
verstorbene Marthe Robin, Charles de Foucauld, die
Arche von Lanza de Vasto u. a.

Von den Basisgemeinschaften zu den
geistlichen Gemeinschaften

Den kirchenamtlichen Durchbruch schaffte der Renou-
veau auch in Frankreich erst Anfang der 80er Jahre. Auf
der Vollversammlung der Franzésischen Bischofskonfe-
renz im November 1982 in Lourdes trug der damalige
Bischof von Nantes, Emile Marcus, einen seitdem nach
thm benannten Bericht zum ,renouveau charismatique®
vor (,rapport Marcus“; Wortlaut in: Assemblée Pléniere
des Evéques de France — Lourdes 1982, Paris 1983,
S. 167-191), der fir diese Stromung innerhalb der fran-
zosischen Kirche die Lage deutlich verbesserte. Die Vor-
behalte waren auch hier zunichst — wie auch in anderen
Liandern — erheblich — und sind es auch z. T. immer noch.
Im Vorwort einer inzwischen viel zitierten Sammlung von
Interviews mit Grindern dieser Gemeinschaften (Lenozr,
a.a. O.) bemerkte hierzu der Erzbischof von Lyon und
damalige Vorsitzende der Franzosischen Bischofskonfe-
renz, Kardinal Albert Decourtray: ,Wie hitten wir nicht
tiberrascht, verwirrt und zunichst auch beunruhigt sein
konnen tiber das, was da vor sich ging? Unser ganzer gei-
stiger Hintergrund widersetzte sich dem! Unsere Logik
mit ihrer Gewif heit verbreitenden Strenge sah sich plétz-
lich durch den Ausbruch des Ungewohnlichen und
Auflergewohnlichen in die Enge getrieben.*

In dem Marcus-Bericht werden Selbstverstindnis und
Wirklichkeit kritisch gegeniibergestellt, Verdienste dieser
Stromung hervorgehoben und auch Gefahren benannt —
dhnlich wie dies unterdessen auch andere Bischofskonfe-

renzen in Stellungnahmen taten. Schwierigkeiten gibt der
Bericht hingegen bereits bei der Umschreibung des Phi-
nomens zu erkennen: Als eine Bewegung neben anderen
Bewegungen im eigentlichen Sinn verstehe sich der
Renouveau selbst nicht. Er sei auch keine weitere kir-
chenamtliche Dienstleistung. Seine Ausstrahlung sei eine
andere als die eines Klosters oder eines spirituellen Zen-
trums, auch wenn Paray-le-Monial als Stiitzpunkt fungie-
re. Auch von der Dynamik, die von einem Ort wie Taizé
ausgeht, unterscheide man sich. Ein Paradox: Man verste-
he sich selbst als ,,courant® (Strémung) und wolle so in die
verschiedenen bereits bestehenden kirchlichen Gruppen,
Gemeinden und Gemeinschaften hineinwirken und kom-
me doch zugleich auch nicht darum herum, sich als insti-
tutionelle Grofie zu begreifen und zu organisieren.

Entgegen der verbreiteten Sprechweise von dem Renou-
veau weist Bischof Marcus auf die grofle Vielfalt dessen
hin, was mit diesem Begriff bezeichnet werde. Gemein-
sam sei allen, daff man sich der Ausgieflung des Heiligen
Geistes 6ffnen und die Taufe in neuer Intensitit leben
wolle. Man konne sich fragen, ob man den Renouveau
nicht als ein sehr viel breiteres Phinomen ansehen miisse,
von dem die Gruppen und Gemeinschaften, die darunter
im engeren Sinn gefallt wiirden, nur den am leichtesten
identifizierbare Teil darstellten. Hierfiir spreche auch die
Tatsache, daf einzelne leicht zwischen unterschiedlichen
geistlichen Bewegungen und Gemeinschaften hin und her
wechselten. Als kennzeichnend fiir diese neuartige, wie
eine Art ,,Grundwasserspiegel“ der gesamten Kirche wir-
kenden Stromung nennt der Bericht: eine offene tolerante
Haltung gegeniiber Personen unterschiedlichster welt-
anschaulicher Herkunft; eine katechumenale Grundein-
stellung mit dem Ziel, christliches Leben neu zu beginnen;
der Wunsch nach christlicher Glaubenserfabrung sowie
der Wille, mit der Radikalitit des Evangelinms ernst zu
machen.

Dabei ist das kommunitire Element, wie es sich in den
letzten 20 Jahren in Frankreich herausbildete, kein Spezi-
fikum des Renouveau. Neue Gemeinschaftsformen waren
bereits ein Bestandteil der kirchlichen Entwicklung der
70er Jahre. Wihrend es in den 70er Jahren vielerorts zu
Grindungen von basisgemeindlichen Zusammenschlsissen
in Anlehnung an die lateinamerikanischen Basisgemein-
den kam, verloren diese Gruppen im gleichen Mafle an
Bedeutung, wie sich ausdriicklich als geistlich verstehen-
de Gemeinschaften entstanden und sie gewissermafien
ablosten. Dieser Ubergang von den politisch und linkska-
tholisch ausgerichteten Basisgemeinschaften der 70er Jah-
re zu den charismatischen Gemeinschaften der 80er Jahre
1st seinerseits Reflex eines weit iiber den kirchlichen
Raum hinausreichenden geistig-politischen Wandels in
Frankreich.

Philippe Warnier, langjahriger Mitarbeiter der linkskatho-
lischen Wochenzeitung Témoignage chrétien und heute
interessanterweise Chefredakteur der Gebetszeitschrift
»Prier (vgl. HK, Mai 1988, 215), Mitglied einer der weni-
gen aus den 70er Jahren iibriggebliebenen Basisgemein-
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schaften und als Buchautor auf diesem Gebiet einschligig
bekannt, macht diesen Themen- und Klimawechsel an
einem Basisgemeinden-Treffen aus dem Jahre 1979 in
Chamerolles fest: Wahrend fiir manche derjenigen, die in
den 70er Jahren die Basisgemeinde-Bewegung gepragt
hitten, ein Bruch mit der Kirche damals durchaus in der
Logik der Entwicklung gelegen hitte, sei es ganz anders
gekommen: Es habe sich eine Entspannung in den Bezie-
hungen zur institutionellen Kirche bemerkbar gemacht.
Ein bestimmtes antiinstitutionelles, kirchenkritisches und
hoch politisiertes Paradigma — wiirde man heute sagen —
wurde abgelost von dem eines zunehmend kirchlich
affirmativeren, gerade in seiner Anfangsphase anti-intel-
lektualistisch auftretenden, die vertikale Dimension im
christlichen Glauben betonenden Christentums (Philippe
Warnier: Nouveaux témoins de I'Eglise, Paris 1981, 88 {f.;
vgl. auch: Michael Gmelch: Gott in Frankreich. Zur
Glaubenspraxis basiskirchlicher Lebensgemeinschaften,
Wirzburg 1988, 57 ff.).

Ein Versuch des Christentums, sich
der modernen Kultur anzupassen?

In seinem 1981 erschienenen Buch iiber die Basisgemein-
schaften erwihnt Warnier die damals an Bedeutung
gewinnenden charismatischen Gemeinschaften - in einer
neueren, von dem Griinder der charismatischen Gemein-
schaft Pain de vie, Pascal Pingault, herausgegebenen Ver-
offentlichung zu diesem Thema (a. a. O.) gehort Warniers
Gemeinschaft zur siebten und letzten Gruppe unter dem
Rubrikentitel ,,Gemeinschaften, die sich fiir ein anderes
Gesicht der Gesellschaft einsetzen® — dieser Vergleich sagt
viel tiber die Entwicklung der letzten zehn Jahre. Bereits
1981 charakterisierte Warnier die Mitglieder charismati-
scher Gemeinschaften mit dem Hinweis, sie stammten
»aus christentumsfernen Miliens und wurden nicht selten
von einer bestimmten, extrem links stehenden Politikpra-
xis enttiuscht. Sie leben unter dem Schock einer besonders
stark emotional empfundenen Konversion, und sie fanden
in der Kirche eine bereits verloren geglaubte Familie. Sie
verachten jede Art von Imtellektualismus, analytische
Strenge und politisches Engagement. Das Wichtigste ist
fiir sie, die Zirtlichkeit evangeliumsgemafier Liebe unmit-
telbar zu leben, indem sie jede und jeden liebevoll aufneh-
men, vor allem die Benachteiligten®.

Wie kaum in einem anderen europiischen Land ist die
Entstehung von neuen geistlichen Gemeinschaften in
Frankreich Gegenstand religionssoziologischer Forschung.
Um den Religionssoziologen Jean Séguy bildete sich am
Pariser Centre National de la Recherche Scientifique
(CNRS) eine Gruppe von Wissenschaftlerinnen (Daniéle
Hervieu-Léger, Frangoise Champion, Martine Coben u.
a.), die diesen Wandel im franzosischen Katholizismus in
enger Verbindung sehen zur Lage der Religion in der
(post-)modernen Gesellschaft iiberhaupt. Wihrend man
die Entstehung dieser religivsen Gruppen und Gemein-
schaften — nicht nur in Frankreich — gerne als Ausdruck
einer Erneuerung bzw. Riickkehr des Religidsen (,,retour

du religieux®) interpretiert, sind die Soziologinnen hier
vorsichtiger. Fir sie handelt es sich, nachdem der traditio-
nalistische wie auch politisch-utopische Weg versperrt
sind, um ,des récompositions et des réemplois du reli-
gieux“ (Frangoise Champion, Du mal nommé ,retour du
religieux’, in: Projet 7-8, 1986, S. 91-105, hier: 102), Glau-
bensinhalte, Symbole, Riten, geistliche Techniken, emo-
tionale Erfahrungen wiirden neu aktiviert — jedoch den
sozialen und affektiven Bediirfnissen des Individuums
gehorchend.

Daniele Hervieu-Léger sieht in diesen — wie sie im Riick-
griff auf den Gemeinschaftsbegriff Max Webers for-
muliert — ,emotionalen Gemeinschaften“ bei aller Moder-
nititskritik, die diese vertreten, Modernitdit voraussetzen-
de Sozialformen (vgl. Daniele Hervieu-Léger: Vers un
nouveau christianisme?, Paris 1987). In ,ihrem pragmati-
schen Verhiltnis zur Tradition, ihrer Betonung der sub-
jektiven Erfahrung bzw. der emotionalen Erfiillung ihrer
Mitglieder, der eigenen Entfaltung und der Bereicherung
durch Beziechungen zu anderen, die man sich von dem
Engagement erhofft®, erkennt sie den Versuch des Chri-
stentums, sich der modernen Kultur anzupassen (vgl. ds.,
Vers un christianisme de communautés émotionelles?, in:
L’Etat des Religions dans le Monde, Paris' 1987, S.
507-509, hier: 509).

Wo bleibt der politische
Katholizismus?

Entgegen mancher pauschalen Zuordnung charismati-
scher und anderer neuer spiritueller Gruppen ins anti-
moderne — mit anderen Worten: fundamentalistische —
Lager (vgl. Knut Walf, Fundamentalistische Stromungen
in der katholischen Kirche, in: Thomas Meyer [Hg.], Fun-
damentalismus in der modernen Welt, Frankfurt 1989, S.
248-262, hier: 254 ff.) gehen die CNRS-Soziologinnen
von einer , Ambivalenz im Verhiltnis der charismatischen
Bewegung zur Moderne® aus (Hervieu-Léger, in: Ladrie-
re/Luneau, a. a. O. S. 228). Wenn dennoch eine gewisse
Nihe von charismatischen Gemeinschaften zu sich betont
antimodern gebenden Kreisen im franzosischen Katholi-
zismus besteht, erklirt Hervieu-Léger dies damit, dafl bei-
de Seiten zwischen dem institutionellen Akzeptieren der
Spielregeln der Moderne und dem Verlust an fiir authen-
tische religiose Erfahrung unverzichtbarer , emotionaler
Intensitit“ eine enge Verbindung sihen. Daher — so Her-
vieu-Léger — die Konvergenz zwischen den religiosen
Vorstéflen nach Art solcher emotionaler Gemeinschaften
und gegen Modernisierung und Sikularisierung gerichte-
ter Tendenzen (vgl. Francoise Champion, Daniéle Her-
vieu-Léger [Hg.], De '’émotion en religion, Paris 1990, S.
217-248, hier: 231). Im gleichen Sammelband sind weite-
re Aufsitze enthalten, die im iibrigen zeigen, daf} es sich
bei dieser Entwicklung keineswegs um eine auf das Chri-
stentum bzw. den Katholizismus beschrinkte Erschei-
nung handelt: Martine Cohen zeigt Parallelen zwischen
neueren Entwicklungen auf diesem Gebiet zwischen
Judentum und Katholizismus auf.
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Fiir den franzosischen Katholizismus bringt die Entwick-
lung auf dem Gebiet der geistlichen Gemeinschaften —
sicht man einmal von Konflikten ab, die vielfach dort ent-
stehen, wo neue und alte kirchliche Gemeinschafts-,
Gemeinde- bzw. Gruppenformen aufeinanderprallen —
gegenwirtig eine Reihe von weithin immer noch ungelo-
sten Fragen mit sich. Als ein lediglich voriibergehendes
Phinomen sind diese Gruppierungen nicht mehr ab-
zutun. Gerade deshalb reiflen sie aber auch Liicken auf,
lassen Defizite erkennbar werden, mit denen man sich
nicht ohne weiteres abfinden will.

Zu den schmerzlichsten Erfahrungen gehért es gegenwiir-
tig in der franzdsischen Kirche, dafl man an politisch-
sozialem Einfluf eingebtfit hat. Auf einer vor wenigen
Jahren .in Paris abgehaltenen Tagung der Katholischen
Akademie in Bayern meinte der Jesuit Henri Madelain:
,Es fehlt uns an Menschen, die treu zur Kirche stehen und
zugleich gentigend Erfahrung in gesellschaftlichen Din-
gen thaben, um in unserer laizistischen Gesellschaft im
Vollsinne prisent sein zu kénnen und Anerkennung zu
finden® (in: Kirche in Europa, hg. von Friedrich Kardinal
Werter, Diisseldorf 1989, S. 168 f.). Dieses Defizit ent-
standwvor allem auch in dem Mafle, wie die traditionelle
Action Catholique unter franzosischen Katholiken an
Boden verlor — und eine gewisse Uberpolitisierung wohl
auch ‘manchen verschreckte und ins glatte Gegenteil
umschwenken liefl. Bisher waren die geistlichen Gemein-
schaften nicht in der Lage, dies Defizit wettzumachen.

Eine Vielfalt, die zur Belastung
geworden ist

Fiir die Verbinde der Action Catholique bedeutet dies
seitJahren, daf sie sich um eine Ernenerung ibres Selbst-
verstandnisses und Neubestimmung ibres gesellschaftli-
chen aie kirchlichen Standortes bemiihen, da — so der
Pariser Theologe Joseph Doré auf einem entsprechenden
Kollogquium zur Lage der Action Catholique im Frithjahr
1988 — herkommliche Bezugspunkte nicht mehr vorhan-
den, traditionelle Aufgabenabgrenzungen zwischen Kir-
che hier und Welt dort zu tiberdenken sind und auch die
Action‘Catholique an unabweisbare Aufgaben im Bereich
Kirche erinnert werden muf: ,Ich sehe nicht, wie man
sagen konnen soll, daff die Kirche dort wirklich existiert
und Kirche ist, wo nicht auch tatsichlich der Glaube
bekannt wird, wo nicht Eucharistie gefeiert wird und wo
das Priesteramt nicht authentisch und in dem, was es spe-
zifisch beinhaltet, ausgeiibt und die Gemeinschaft mit der
Gesamtkirche in thren Dimensionen der Katholizitit und
Apostolizitat nicht gelebt wird“ (vgl. Documentation
catholique, 18.12.88, S. 1181-1191, hier: 1188). Das ist
jedenfalls genau das Gebiet, auf dem nicht zuletzt die
geistlichen Gemeinschaften Defizite in den traditionellen
Strukturen des Laienapostolats der Kirche Frankreichs
sichtbar gemacht haben.

Andererseits erinnerte Daniéle Hervieu-Léger bei einem
nationalen Treffen diézesaner Verantwortlicher fir das
Laienapostolat im Mai 1989 an das, was die Bewegungen

der Action Catholique an genuinem eigenem Erbe ein-
bringen kénnten, etwas, das dringender denn je benétigt
wird: der Gefahr einer ,Disqualifizierung der Welt* ent-
gegenzutreten, die gerade manche geistlichen Gemein-
schaften kennzeichne. Ob Auflerungen iiber eine mog-
liche Renaissance der Action Catholigune in dem Zusam-
menhang lediglich vage Hoffnungen sind oder ob sich
hier tatsichlich positive neue Entwicklungen abzeichnen,
ist bisher allerdings nur schwer zu beurteilen.

Dartiber hinaus ist dem franzésischen Katholizismus in
den letzten Jahren mehr und mehr deutlich geworden, wie
wenig er in der Lage ist, mit einer Stimme zu sprechen, wie
wenig man bisher gelernt hat, mit dem inneren Pluralis-
mus — zu dem gerade auch die neu entstandenen Gemein-
schaften wesentlich beigetragen haben — zu leben. So posi-
tiv auf der einen Seite die innere Vielstimmigkeit auf den
ersten Blick auch erlebt wird — faktisch bedeutet es vor
allem, dafl der franzosische Katholizismus sich inzwi-
schen ebenso zerkliiftet (,éclaté”) zeigt wie die franzosi-
sche Gesellschaft als ganze. Er zerfillt in Teidmiliens, die
sich mitunter nur wenig zu sagen haben, sich zumindest
fremd geworden sind und sich bestenfalls ignorieren (vgl.
HK, Januar 1992, 20).

Schlagartig deutlich wurde dies an Pfingsten 1988, als sich
gleich an drei Orten Teile des franzosischen Katholizis-
mus auf Grofiveranstaltungen trafen mit z. T. ausgespro-
chen kontriren Auffassungen und Themen. In Le Bourget
bei Paris kamen 20 000 Personen zum Kongref der fran-
zosischen Charismatiker zusammen, im siidfranzosischen
Montpellier rund 1000 beim Kongrefl christlicher Ge-
meinschaften, Vertreter dessen, was vom einstigen Links-
katholizismus iibrig geblieben ist. Die Tatsache, daff der
Pariser Erzbischof Kardinal Jean-Marie Lustiger bei bei-
den Treffen anwesend war, las der Chronist von Le Mon-
de (25. 5. 88) als ,,symbolisch fiir die Sorge der franzosi-
schen Bischofe um eine verbesserte Zusammenarbeit zwi-
schen diesen beiden Stromungen®. Wenn zum gleichen
Zeitpunkt, wenige Tage nach Abschlufl des beriihmten
Einigungsprotokolls zwischen dem Apostolischen Stuhl
und Traditionalistenfithrer Marcel Lefebuvre, in Chartres
auflerdem eine Wallfahrt von Lefebvre-Anhingern mit
20000 Teilnehmern stattfand, zeigte dies im tbrigen nur,
dafl die Tendenz, sich in begrenzten Teilmilieus zusam-
menzuschlieffen und abzuschotten gerade auch vor Tradi-
tionalisten nicht halt macht.

Der franzosische Katholizismus macht auf diese Weise
den Eindruck, in einer Ubergangssituation zu stehen, bei
der kaum abzuschitzen ist, was sich davon in 20 oder 30
Jahren durchgesetzt, was Bestand haben wird. In der Viel-
talt sehen die einen Reichtum an Méglichkeiten innerhalb
sich pluralisierender, weil sich individualisierender Glau-
benskultur. Andere bedauern das chaotische Nebeneinan-
der, z. T. Gegeneinander, auf jeden Fall die fehlende, alles
umfassende und biindelnde Vision von dem, wie unter
heutigen Bedingungen gelebtes Christentum aussehen
konnte. Zur Aufgabe, diese Widerspriiche auszuhalten
und sie kommunikativ anzugehen, scheint es keine Alter-
native zu geben. Klaus Nientiedt



