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Uvod

Popu{tanjem represivnih stega prema religiji i u biv{em
komunisti~kom re`imu koji je, prisjetimo se, imao uro-
|eno maligni stav prema svim religijama i svemu religij-
skom, u Katoli~koj crkvi u Hrvata do{lo je do intenzivni-
jega i bujnog duhovsko-karizmatskoga i molitvenog giba-
nja. Niknule su neke spontane molitvene zajednice, ponaj-
prije me|u studentskom mlade`i1, biblijski (interkonfesio-
nalni) kru`oci i tribine, zatim eklezijalni2 pokreti fokolara,
kursiljista, neokatekumena, zajednica bra~nih vikenda,... pa i
pokoja bazi~na zajednica, iako se iz razumljivih razloga ni-
je nazivala tim imenom.

U na{oj je Crkvi do{lo do bujanja razli~itih gibanja i
pokreta3 koji su u demokratskim zemljama Zapada ve} za
sobom imali vi{e desetlje}a bogatoga vjerni~koga iskustva.
U tim je gibanjima i pokretima sna`no dolazilo do iz-
ra`aja tra`enje osobnoga vjerni~koga iskustva i `elje za
osobnim a ne samo tradicionalnim, kolektivnim i pu~kim
pripadanjem religiji i Crkvi.

Za osobno uvjerene vjernike, vjernike koji imaju (au-
tenti~no) osobno vjerni~ko iskustvo religija i religioznost
nipo{to nije samo “prvo pitanje mladosti i zadnje pitanje
starosti” (]imi}, 1971.), nego pitanje cjelovitoga smisla
`ivljenja, sr`no `ivotno pitanje na kojemu se temelji, ovdje
i sada, uvijek i svugdje, cjelokupna vjerni~ka egzistencija.
Onima “kojima je Bog `ivo iskustvo, ostaje uvijek put vje-
re” (Welte, 1978.). Vjernici novih eklezijalnih pokreta doi-
sta nastoje da im Bog bude `ivo iskustvo. Mnogi tvrde da
to osobno vjerni~ko iskustvo i imaju, a oni koji ga (jo{)
nemaju nastoje ga molitvama i predanjem u zajednici vjer-
nika ste}i. Oni, dakako, znaju da je sva inicijativa pritom
na Bo`joj strani, a na njima je samo da “uklone zapreke,
otvore srca” i mole. U vjerni~kom je iskustvu uvijek priori-
tetna Bo`ja ljubav i milosr|e, Bog je uvijek primarni Sub-
jekt, a onaj tko se otvori tom do`ivljaju i iskustvu nipo{to
nije samo “objekt”, nego tako|er subjekt. Ali ne (primar-
ni) Subjekt nego (epi)subjekt. 217



No, takvo je iskustvo vrlo te{ko i gotovo nemogu}e
(rije~ima) opisati. Pogotovo na na~in kako se to ~ini s ne-
kim ~isto “zemaljskim”, svakida{njim i obi~nim `ivotnim
iskustvima. Ono se, znaju to vrlo dobro oni koji ga imaju,
zato {to je dar! ne mo`e izazvati vlastitom voljom niti pak
ponovno prizvati i obnoviti religijsko-religioznom praksom. A
jo{ manje nekim magijskim, kvazireligijskim ili parareligij-
skim praktikama. Njega, ali samo donekle, mogu shvatiti
oni koji su ga (subjektivno) do`ivjeli.

Religiozno iskustvo, prema svjedo~enjima onih koji
su ga do`ivjeli u novim eklezijalnim pokretima, naj~e{}e se
i doga|a u potpunoj, osobnoj predanosti u zajedni~koj
spontanoj glasno izre~enoj molitvi i slavljenju euharistije.
Ovo i ovakvo iskustvo, naime, u tolikoj mjeri sna`no zah-
va}a i odre|uje ~ovjekovu egzistenciju da od onoga koji ga
ima tra`i doista radikalne odgovore: odziv ili oglu{ivanje o
poziv, za ili protiv, da ili ne, pristajanje ili odbijanje. Kor-
jenitu i poznatu ili ili poziciju. Indiferentan se na tako
va`an do`ivljaj (Bo`jega) poziva i religioznoga iskustva jed-
nostavno ne mo`e ostati.

U `ivljenju vjernika novih eklezijalnih pokreta dimen-
zija subjektivnoga religioznog iskustva doista zauzima sto-
`erno zna~enje. ^uvstvenost, subjektivnost, “do`ivljajno-
sti”, fluidnosti i “neuhvatljivosti” religioznog iskustva uje-
dno su i krucijalni problemi njegove odredljivosti, defini-
ranja i (sociolo{kog) detektiranja. No, to je iskustvo ta-
ko|er i klju~an, odlu~uju}i moment i onim mladim ljudi-
ma koji (p)ostaju ~lanovima novih eklezijalnih pokreta. Ta
je dimenzija tako|er i temeljni motiv njihova religijsko-re-
ligioznoga anga`iranja i okupljanja u zajedni{tvo. Ona od-
re|uje njihov ne samo religiozan nego cjelovit `ivot. Sa-
mim time i na osobit na~in njihov odnos prema vjernici-
ma drugih kr{}anskih crkava, konfesija, denominacija, pa i
vjernicima nekr{}anskih religija.

Budu}i pak da se u novim eklezijalnim pokretima
sna`no inzistira na (subjektivnom) unutarnjem iskustvu,
~uvstvenim elementima, osje}ajnosti, religija i religioznost
u njima se vi{e o~ituje fluidno{}u, neodre|eno{}u, emotiv-
nim zajedni{tvom, negoli jasnim i artikuliranim sustavom
vjerovanja odre|ene religijske institucije kojoj i sami pripa-
daju. Njihov je ekumenizam neposredan, spontan, neinsti-
tucionalan, bez prozelitskih namjera i mo`ebitnih skrive-
nih (institucijsko-ideologijskih) lukavstava. Mo`da bi pre-
ciznije bilo re}i da je u tim ekumenskim gibanjima rije~ o
neposrednim vjerni~kim interkonfesionalnim molitvama, raz-
govorima, susretima, karitativnim djelatnostima i sli~nim
vjerni~kim aktivnostima negoli o njihovu, sensu stricto, eku-
menizmu. Naime, ako se poimanje ekumenizma shvati218
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kao dijalog o razli~itim dogmatskim uvjerenjima, doktri-
narnim razlikama, zajedni~kim deklaracijama i tome sl.
(tzv. ekumenizam, odnosno dijalog istine!), onda se doista
mo`e re}i da je ta dimenzija u interkonfesionalnim susreti-
ma novih eklezijalnih pokreta s pripadnicima drugih
kr{}anskih crkava, crkvenih zajednica i denominacija vrlo
malo nazo~na. Uzme li se pak da je ekumenizam primar-
no stvar kr{}anskog svjedo~enja, `ivljenja, opredjeljenja za
vjeru i njezino konkretno `ivljenje u svakida{njem `ivotu,
prihva}anje drugoga u ljubavi (tzv. dijalog ljubavi), oprav-
dano je re}i da su pripadnici novih eklezijalnih pokreta za
takav ekumenizam i dijalog vrlo raspolo`ivi, zauzeti i dje-
latno anga`irani. [tovi{e, pripadnici novih eklezijalnih po-
kreta ~vrsto su uvjereni da “dijalog ljubavi” treba prethodi-
ti, odnosno pripremiti put “dijalogu istine” i kona~nom
zajedni{tvu.

Imaju}i na umu ~injenicu da je vrijeme pregovara~kog
ekumenizma pro{lo i da zajedni~ke deklaracije ne samo da
nisu dostatne nego ostaju i mrtvo slovo na papiru, ostalo
je nadati se da }e promjene mentaliteta me|u kr{}anima
donijeti o~ekivane plodove. Upravo na takvoj promjeni
mentaliteta u Katoli~koj crkvi najdjelatniji su pripadnici
novih eklezijalnih pokreta. Njihova djelatnost, naime, ne
proizlazi iz svjetonazorskog ili institucionalnog pripadan-
ja nego iz osobnog uvjerenja i osobnoga vjerni~koga isku-
stva. Pripadnici novih eklezijalnih pokreta i male skupine
svjesnih i anga`iranih vjernika u njima duboko vjeruju u
sve}eni~ki, proro~ki i kraljevski aspekt svojega kr{tenja. Ovo
pak ne samo doktrinarno vjerovanje nego i konkretno
vjerni~ko pona{anje naro~ito je va`no u zbli`avanju iz-
me|u pripadnika Katoli~ke crkve i vjernika protestantsko-
luteranske provenijencije koji su od svojega nastanka uvi-
jek nagla{avali va`nost op}eg sacerdocija Bo`jeg naroda. U
Katoli~koj se pak crkvi sve do Drugoga vatikanskog konci-
la naglasak stavljao na ministerijalno, oficijelno (hijerarhij-
sko) sve}eni{tvo u Crkvi. Svojim djelovanjem, i u Crkvi i
na podru~ju ekumenskih, me|ukonfesionalnih (pa ~ak i
interreligijskih) gibanja pripadnici novih eklezijalnih pok-
reta nastoje svakodnevno `ivjeti i svjedo~iti svoje religioz-
no uvjerenje u sekulariziranu svijetu.

Budu}i pak da eklezijalni pokreti nikada ne nastaju
kao rezultat teolo{kih spekulacija, refleksija i umovanja, ili
pak voljom hijerarhijskih vlasti (“odozgo”) i njihov je eku-
menizam nastao “odozdo” iz “baze” – “spontani”. Eklezi-
jalni pokreti, naime, nastaju uvijek kao prakti~an, `ivljen
religiozan odgovor izazovima svjetovnoga svijeta i kon-
kretnoj eklezijalnoj situaciji u kojoj se vjernik nalazi. Vla-
stitost pokreta jest ~injenica da se oni ne “osnivaju”, oni 219

Stipe Tadi}
Novi eklezijalni pokreti

i njihov spontani
ekumenizam



“nastaju”, “ra|aju se”, “djeluju”, (po)kre}u se, ... – `ive. Uz te-
meljna obilje`ja koja svaki od njih ima: nagla{avanje osob-
noga vjerni~kog iskustva, komunitarnog `ivljenja, sponta-
ne molitve, a(nti)racionalne momente i “temeljno jedin-
stvo nadahnu}a”, svaki od njih je, vi{e ili manje, i ekumen-
ski otvoren.

U toj ekumenskoj otvorenosti na religijskoj sceni na-
{ih prostora i u na{oj Crkvi me|u eklezijalnim pokretima,
prema osobnom uvjerenju, ipak prednja~e: Pokret mladih
iz Taizéa, Pokret Djelo Marijino (fokolarini), Mali te~aj –
Kursiljo, Karizmati~ka obnova u Duhu, interreligijski i in-
terkonfesionalni pokret Moralnog oboru`anja (MRA), vjer-
ni~ke lai~ke inicijative kao {to su Centar za mir i kulturu
nenasilja u Osijeku, Kr{}anski mirotvorni krug, grupa Di-
jalog i mnogi drugi. Svakom od tih pokreta i svakoj od tih
inicijativa vrijedilo bi ozbiljnije i studioznije pristupiti i
istra`iti njihovo isklju~ivo religiozno utemeljeno djelovan-
je, motivaciju, ustrojstvo, anga`man i unutar eklezijalnih,
konfesionalnih i religijskih okvira i na planu dru{tvenoga
djelovanja i zauzetosti. U ovom nas radu pak zanimaju sa-
mo oni eklezijalni pokreti koji rehabilitiraju autenti~no reli-
gioznu dimenziju vjerni~koga `ivota.

Naime, brzo pokoncilsko umna`anje crkvenih bazi~-
nih zajednica i njihovo isticanje socijalnoga i politi~kog
anga`mana u dru{tvu vrlo brzo od eklezijalnog pokreta
mo`e dovesti do socijalno-politi~kog. A “teologija oslo-
bo|enja”, preko “politi~ke teologije” brzo stigne do ideo-
logije koja pod krinkom religioznoga opravdava odre|ena
politi~ka djelovanja. No, time se nikako ne `eli re}i da
dru{tveni anga`man i te`nja prema dru{tvenim promjena-
ma ne mo`e biti sna`no religijski impregnirana i inspirira-
na, nego samo da se isticanja toga anga`mana kao naj-
va`nijega momenta mo`e “religiozno isprazniti”. I nedav-
na je povijest to zorno pokazala. A religija i religioznost
nikada, ni u povijesti ni u sada{njosti niti u budu}nosti,
`eli li biti religijom i religiozno{}u, ne mo`e biti reducira-
na samo na lije~enje socijalnih bolesti. Stoga je u novim
eklezijalnim pokretima i razumljiva rehabilitacija bitno re-
ligijsko-religioznih momenata `ivota. Kao odgovor na ra-
dikalnu sekularizaciju svijeta i pretjerano “paktiranje” Crkve
s tim i takvim svijetom moglo je do}i samo do “revivala”,
“povratka izvorima”, vra}anja k Bibliji, nagla{avanja (zabo-
ravljenog) karizmatskoga djelovanja Duha, Njegovih daro-
va... A bez autenti~ne obnove i istinskog “povratka izvori-
ma” nema niti autenti~noga ekumenizma.

Metodom selektivna pristupa opredijelili smo se samo
za panoramski prikaz ekumenskog djelovanja ova tri ekle-
zijalna pokreta: Pokret mladih iz Taizéa, Pokret Djela Ma-220
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rijina (fokolarina) i Karizmati~ke obnove. Naime, ova tri
eklezijalna pokreta kao da su na neki na~in paradigma-
ti~na u ekumenskom djelovanju. Pokret mladih iz Taizéa
nastao je u evangeli~kom, kalvinisti~kom vjerni~kom oz-
ra~ju i pokazuje nove modele pristupanja o`ivljavanju vje-
re mladih i ekumenskom gibanju, Djelo Marijino (fokala-
rini) pokazuje sposobnost za skrovito i samozatajno zajed-
ni{tvo i svjedo~enje ekumenske (i interreligijske) otvoreno-
sti u svagda{njici, a karizmati~ka obnova intenzivira du-
hovni `ivot u svim eklezijalnim i interkonfesionalnim po-
kretima u kojima je nazo~na.

Pokret mladih iz Taizéa4

Cilj i namjera ovoga eklezijalnog i ekumenskog, odnosno
intereklezijalnih pokreta uop}e nije stvoriti novu crkvu u
kr{}anstvu, kako su pojedinci u nekim crkvama `eljeli i
tra`ili, nego da svatko u svojoj crkvi postane boljim, uvje-
renijim i anga`iranijim vjernikom.5 U pokretu se sna`no
akceptira religiozno iskustvo, misterij i zajedni{tvo. Zajed-
nica mladih iz Taizéa ne `eli biti nikakvim modelom
crkve, nego samo svojim iskustvom religioznog `ivota po-
magati drugim pokretima u Crkvi i crkvama.

Od svojih po~etaka taizejska zajednica je multikonfe-
sionalna i internacionalna. Najbrojniji pripadnici su evan-
gelici razli~itih denominacija i sljedba, ne{to anglikanaca i
pripadnika slobodnih crkava. Otprilike tre}ina stalnih ~la-
nova su pripadnici Katoli~ke crkve. Svi ~lanovi taizejske
zajednice i pokreta u {irem smislu i nakon ulaska ostaju
~lanovima svojih prija{njih crkava, konfesija ili denomina-
cija iz kojih dolaze.

U samom nastajanju tog pokreta ideja brata Rogera
bila je utemeljenje zajednice koja bi bila znak jedinstva i po-
mirenja me|u kr{}anima i jako `ari{te ekumenizma.

Prvih dvadesetak godina Zajednica je ostala uglavnom
u skrovitosti, anonimna, `ive}i od rada u poljodjelstvu po
`ivotnom pravilu6 koje je napisao brat Roger. Odre|en
broj bra}e `ivi u mati~nom Taizéu, a ostali u malim brat-
stvima u najsiroma{nijim okru`jima {irom svijeta. Uglav-
nom preuzimaju zada}e u crkvenom, ekonomskom, karita-
tivnom i dru{tvenom `ivotu okru`ja u kojima se nalaze.
Potpuno su otvoreni svijetu, ljudima i dru{tvenim proble-
mima prostora i vremena u kojemu `ive.

Potaknuti enciklikom “Mater et magistra” Ivana XXII.
1961. brat Roger i zajednica daju zemlju siroma{nim ljudi-
ma i potpuno se otvaraju svijetu. Zajednica po~inje brzo
rasti, a broj mladih koji dolaze u Taizé do`ivljava veliku
ekspanziju. Taizejska zajednica u tom vremenu po~inje or- 221
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ganizirati velike molitvene i ekumenske susrete mladih. Iz
tih susreta godine 1969. rodila se ideja o “koncilu mladih”7.
Nakon petogodi{njih intenzivnih priprema, “koncil mla-
dih” okupio je 30. VIII. 1974. na molitvu i razgovor iz sto-
tinu zemalja vi{e od 40 000 mladih. Dvije godine poslije
odr`ani su molitveni susreti mladih na svim kontinenti-
ma. “Koncilom mladih” i daljnjim susretima mladih po
mnogobrojnim zemljama i svim kontinentima niknula su
po svijetu mnoga “mjesta nade” za bolji svijet.

Dolaskom i boravkom malih bratstava u Kinu Zajed-
nica je pre{la interkonfesionalne kr{}anske okvire. Bilo je
to prvo njezino interreligijsko otvaranje nekr{}anskim reli-
gijama. Taizejske zajednice i njihove ekumenske i interreli-
gijske ideje pro{irile su se po svim kontinentima i gotovo
svim narodima svijeta. Zajednica nakon toga organizira
mnogobrojne interkonfesionalne molitvene susrete, borav-
ke mladih iz cijeloga svijeta u Taizéu, njihovo dru`enje u
molitvi, radosti i pjesmi.

“Pisma iz Taizéa” koje pi{e brat Roger, a koja se tiska-
ju na mnogobrojnim jezicima, pa i na hrvatskom, `ele
zadr`ati sponu sa svima onima koji su bili u Taizéu. U Pi-
smima se, uz izvje{}a o teku}im doga|ajima u Taizéu, mo-
gu na}i tekstovi za meditaciju, molitvu, biblijski tekstovi
za svakodnevno ~itanje i sl. Posebno pismo koje brat Ro-
ger pi{e koncem svake godine postaje okosnicom za raz-
mi{ljanje na tradicionalnim novogodi{njim molitvenim sku-
povima koji se svake godine organiziraju u nekoj od europ-
skih metropola. Pismom se `eli pomo}i mladima po svije-
tu koji su bili na susretima u Taizéu da zadr`e vezu s tai-
zejskom zajednicom, da ustraju u stvaranju religioznoga
ozra~ja u svojim sredinama te da se djelatno anga`iraju za
boljitak me|uljudskih, me|ukonfesionalnih i me|ureligij-
skih odnosa.

Dakle, ekumenizam, otvorenost i dijalog bitna su
sr`na obilje`ja taizejskog pokreta mladih. Naro~ito i vrlo
uo~ljivo obilje`je svih njihovih susreta jest radost i duhov-
na obnova.

Na ljetnim jednotjednim susretima mladih u Taizéu,
osim zajedni~kih liturgijskih slavlja, rad se odvija u ~etiri
razli~ite skupine. Prema vlastitome nagnu}u svatko mo`e
izabrati rad u biblijskoj, radnoj, diskutiraju}oj ili pak skupini
{utnje. U Taizéu su mladi uglavnom po dobnim skupina-
ma smje{teni pod {atorima. Od sedamnaeste do tridesete
godine `ivota smje{teni su u jednu skupinu, a drugu sku-
pinu ~ine oni iznad tridesete godine `ivota. Roditelji i dje-
ca su, i u stanovanju i u radu, zasebna skupina. Hrana je
svima zajedni~ka i cijeli se Taizé doima kao jedno veliko222
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zajedni{tvo puno dinamike, radosti, pjesme, ali i molitve,
sabranosti, ti{ine i mira.

Na na{im prostorima i u na{oj Crkvi prvi su kontakti
s Taizéom ostvareni preko revije Veritas 1974. Te je godine,
naime, uredni{tvo te revije, koju izdaju franjevci konven-
tualci na Sv. Duhu, odlu~ilo organizirati jednotjedno ho-
do~a{}e mladih vjernika iz Hrvatske u Taizé. Taj i takav
susret s mladima {irom svijeta i razli~itih konfesionalnosti
koji, osim toga, nije dolazio iz katoli~kog nego iz evange-
li~kog okru`ja, otvorio je nov oblik okupljanja mladih
vjernika na na{im prostorima.

No, ni isku{enja i otpori na{eg sve}enstva u pojedi-
nim `upama nisu izostali. Neki su taizejski pokret dr`ali
“protestantizacijom” Crkve. Do 1980. godine veze s Taizé-
om u Hrvatskoj su odr`avane samo entuzijazmom, zauze-
to{}u i anga`manom pojedinih laika i manjih grupa mla-
dih koji su samoinicijativno odlazili preko ljeta na molit-
vene susrete mladih u Taizé. Plami~ak se ipak nije ugasio,
nego se rasplamsao novim `arom. Naime, nakon slu`be-
nog poziva bra}e iz Taizéa (1980.), preko Katehetskog cen-
tra zagreba~ke nadbiskupije, mladima iz Hrvatske da sud-
jeluju u taizejskim ljetnim i novogodi{njim molitvenim
susretima, u taj se pokret uklju~uju i neki katehete mladih.
Broj mladih Hrvata koji su sudjelovali na molitvenim tai-
zejskim i novogodi{njim susretima od tada se uglavnom
pove}avao.

Od prvih kontakata i susreta s Taizéom u Katoli~koj
crkvi u Hrvata, naro~ito me|u mladima me|u student-
skom i srednjo{kolskom mlade`i, postoji i odre|en utjecaj
taizejskog pokreta i nadahnu}a. Poglavito me|u onima ko-
ji su sami bili u Taizéu ili na molitvenim susretima koje je
ta Zajednica organizirala. Svoje vjerni~ko iskustvo s tih su-
sreta nastoje preto~iti u svoj svagda{nji vjerni~ki `ivot.
Najve}a im je kvaliteta ekumenizam, dijalog i otvorenost
{to su sve do`ivjeli me|u svojim vr{njacima u Taizéu.

Jedna takva zajednica, nastala na nadahnu}ima Tai-
zéa, a nije vezana ni uz kakvu teritorijalnu ograni~enost
`upe je “Zajednica povjerenja”. Nastala je me|u student-
skom mlade`i u Zagrebu. Okupljali su se jednom tjedno u
dvorani crkve “Marije Pomo}nice” na Kne`iji, a sada se
okupljaju u crkvi sv. Martina. U svojem vjerni~kom an-
ga`manu pokre}u mnoge inicijative, a osobito ekumenske
djelatnosti. Hodo~aste evangelicima i zajedno mole. “Za-
jednica povjerenja” redovito se uklju~uje u mjese~ne eku-
menske molitve za mir koje, svaki put u drugoj crkvi, or-
ganizira Kr{}anski mirovni krug i u molitvene osmine za
jedinstvo kr{}ana. Organizirali su vi{ednevne molitvene
susrete s istom nakanom u Mariji Bistrici. Svoje iskustvo 223
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vjere, nadahnuto taizejskim pokretom, prenose mnogim
mladima {irom domovine. Konkretno poma`u mladima
koji `ele po}i na neki me|unarodni i interkonfesionalni
molitveni susret koji organizira zajednica iz Taizéa.

U glavnom gradu Hrvatske postoji po mati~nim `u-
pama desetak taizejskih zajednica, a svaka od njih broji pe-
desetak mladih vjernika. Okupljaju se jednom tjedno u
svojim mati~nim `upama. Na razini grada sastaju se jed-
nom mjese~no u crkvi sv. Katarine. Zajedni~ki glasno i
spontano mole uz duhovnu glazbu i pjesme koje su na-
u~ili u Taizéu ili sami skladali ili napisali.

Skupine madih vjernika, nadahnute duhovno{}u Tai-
zéa, postoje i u mnogim drugim hrvatskim gradovima:
Splitu, Rijeci, Zadru, Slavonskom Brodu, \akovu, Beli-
{}u..., te u susjednim zemljama: Sarajevu, Novom Sadu itd.

Pokret iz Taizéa ra{iren je po cijeloj Hrvatskoj. Njego-
va se popularnost vidi i po tome {to svakoga ljeta u vi{e
navrata iz Hrvatske ode i vi{e od pedeset autobusa mladih
u Taizé. Za vrijeme Domovinskoga rata mladi iz Hrvatske
susretali su se u Taizéu s mladim vjernicima iz Gr~ke i
Srpske pravoslavne crkve. Mladi taizeovci u Hrvatskoj pre-
vode dvomjese~ni bilten Pismo iz Taizéa iz kojega crpe na-
dahnu}a tezejske duhovnosti i smjernice za svoje konkret-
no djelovanje.

Pokret mladih iz Taizéa ne `eli stvarati novu crkvu ni-
ti biti nekakav nov pokret ili sljedba unutar kr{}anstva.
Brat Roger poziva svu svoju bra}u na ozbiljan religiozan
`ivot i konstruktivan dijalog sa svim crkvama i eklezijal-
nim pokretima u tim crkvama. Pokret Taizéa je kr{}anski
pokret mladih i za mlade. Ozbiljno uzima njihove pogla-
vito religiozne probleme, ali tra`i rje{enja i u autonomnim
zemaljskim vrednotama – politici i ekonomici. Na na{im
prostorima izrastao je i uglavnom djeluje unutar (ve} po-
stoje}ih) molitvenih zajednica i vjeronau~nih skupina, na-
ro~ito srednjo{kolske i studentske mlade`i. Unato~ svojem
nagla{enom ekumenizmu, koliko nam je poznato, vrlo je
malo nazo~an u drugim kr{}anskim crkvama i u Srpskoj
pravoslavnoj crkvi. Mo`da razlog tome treba tra`iti u pri-
govoru taizejskom pokretu da je njegov ekumenizam, una-
to~ ~injenici da njegov utemeljitelj dolazi iz evangeli~ke,
kalvinisti~ke crkve, preve} katoli~ki orijentiran (Schaeffer,
1987.).

Pokret fokolara – Djelo Marijino8

Djelatnost pokreta mogla bi se globalno svrstati u ~etiri
podru~ja: Centar Mariapoli, Tvr|avice `ivota, Centar Jedno i
izdava~ka djelatnost ku}e Novi svijet ([e{o, 1981.:26). Op}i224

Stipe Tadi}
Novi eklezijalni pokreti
i njihov spontani
ekumenizam



cilj fokolarina, ne samo deklarativno nego i prakti~no, jest
ostvarivanje ljubavi i jedinstva u razli~itosti – omnes unum,
jedinstva kao ploda ljubavi i molitve te te`nje prema uni-
verzalnom jedinstvu. Fokolarini `ele slu`iti jedinstvu u
razli~itost (unitas in diversitate je zacijelo condicio sine qua
non ekumenskog djelovanja!) i vidjeti kako se u razli~itosti
razvija i raste to jedinstvo. Jedinstvo je tako|er sadr`aj i
bit njihove duhovnosti.

Cilj svih fokolarskih zajednica jest obnova obitelji,
`upne zajednice, dru{tva ili simpatizera pokreta te prijate-
lja svih dobi u duhu evan|eoske ljubavi. To prakti~no
zna~i da male bazi~ne zajednice moraju “jedna s drugom s
Kristom u sredi{tu (usp. Mt.18, 20) davati stvarnu `ivotnu
pomo} i ujedno biti u vlastitoj sredini svjedok Boga” (Wit-
telmann, 1974.:85).

Fokolarini njeguju put susreta s Kristom kao sredi-
{tem `ivota, u osobnom i zajedni~kom odnosu s Bogom,
preko Rije~i `ivota, u euharistiji i povezanosti sa slu`be-
nom, hijerarhijskom Crkvom. Pokret je do sada u~inio
mnogo unutar Crkve na obnovi konkretnoga religioznog
`ivota. Redovito se posve}uju ~itanju Sv. pisma, slavljenju
sakramenata – naro~ito euharistije, njeguju svakodnevnu
osobnu molitvu i ~ine konkretna djela kr{}anske ljubavi.

Pokret `eli ostati i raditi u Crkvi, biti eklezijalan, iako
mu se ponekad predbacuje da previ{e isti~e osobno reli-
giozno iskustvo i do`ivljaj, a zanemaraje nauk Crkve i ne-
ke teolo{ke postavke. To doista mo`e biti to~no, jer pokret
nije nastao kao plod teolo{kog umovanja, nego kao izraz
konkretne vjerni~ke ortopraksije.9 Kriti~ari pokreta u
Crkvi tako|er nagla{avaju da im je nastup dosta {ablonski,
kao da se sve zbiva u tri poteza: kriza – susret s fokolarini-
ma – rje{enje problema i religiozno odu{evljenje ([e{o,
1981.:27).

Iz fokolarske zajednice niknula su tako|er i nova
crkvena zvanja. Nisu zatvoreni u strogo crkvene i samo re-
ligijske okvire i ~ine puno na {irem dru{tvenom planu u
svijetu (npr. “pokret za novi svijet” – skupina unutar pok-
reta) naro~ito na podru~ju medicine, politike, privrede,
odgoja i umjetnosti. (Schaffer, 1987.:163).

Jo{ od 1960. godine, dakle i prije Drugog vatikanskog
koncila, {to za katoli~ki svijet nije bilo uobi~ajeno, vode
ekumenske kontakte i susrete s drugim kr{}anskim crkva-
ma: evangeli~kim, anglikanskim, pravoslavnim. Ekumen-
ske aktivnosti odvijaju se u njihovu centru Rocca di Papa.
Unato~ tako va`nu anga`manu, njihova apostolska djelat-
nost je tiha i nenametljiva, samozatajna i ~esto nezapa-
`ena. 225
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^esti i dobro organizirani susreti i dru`enja te razne
manifestacije zabavnog karaktera fokolarina omogu}uju
drugima upoznavanje njihova stila duhovnosti i anga`ira-
nog djelovanja.

Iako su fokolari kao pokret nastali u Katoli~koj crkvi
i na njezinoj duhovnoj ba{tini, nisu ostali striktno vezani
uz nju. Zbog svojega opredjeljenja za ljubav kao univerzal-
nu vrednotu, a naro~ito zbog njezine konkretizacije u sva-
kodnevni `ivot oni su pre{li interreligijske i interkonfesio-
nalne granice koje se ina~e te{ko prelaze. Takvim djelova-
njem, kako sami ka`u, pokazuju da se Isus utjelovio u
konkretnog ~ovjeka i konkretno dru{tvo, {to svjedo~e nje-
gove rije~i: “[to god u~iniste jednome od moje najmanje
bra}e meni u~iniste”. Ovakvim radom oni ujedno deman-
tiraju pau{alne kritike kr{}anstva koje tvrde da je kr{}an-
stvo apstraktno, udaljeno od konkretnog ~ovjeka i njego-
vih svakodnevnih problema.

W. Schaeffer u svojoj prosudbi pokreta fokolara ka`e
da pokret u {iroj duhovnosti pronalazi mnoge odgovore
na osobne `ivotne probleme i na aktualna ekumenska i
dru{tvena pitanja. Te`i idealu otvorenosti i sposobnosti
vo|enja dijaloga s dru{tvom s razli~itim konfesijama i s
drugim religijama (Schaeffer, 1987.:163).

Crkva u Hrvata integrirala je djelovanje fokolara kao
crkvenog pokreta u svoju sredinu. Jo{ 1960. godine, ne{to
prije Koncila, zapo~eo je pokret svoje djelovanje po zagre-
ba~kim `upama. @upa sv. Marka Kri`ev~anina10 na Tre-
{njevci je prva prihvatila stil fokolarske duhovnosti. Na-
ro~ito su bili popularni osamdesetih, kad su u na{u Crkvu
unijeli nove impulse i druk~ije tonove ekumenizma. U
Hrvatsku su rad i stil fokolarske duhovnosti donijeli sve-
}enici koji su bili na (specijalisti~kim) studijima u inozem-
stvu, poglavito u Italiji. Nakon II. vatikanskog koncila {iri
se br`e i anga`iranije po svim biskupijama na{e Crkve.
Moglo bi se re}i da se koncilske ideje, naro~ito o apostola-
tu laika (AA), doista ostvaruju djelovanjem ovog pokreta.

Svoj rad redovito zapo~inju u `upi na vjeronauku, ili
nekim drugim crkvenim susretima. Kao moto svojega kon-
kretnog mjese~nog djelovanja uzimaju re~enicu iz Evan|e-
lja (tzv. Rije~ `ivota). Inspirirani tom re~enicom kao sna-
`nom porukom koja ih zbli`uje i ujedinjuje, oni nastoje
slu`iti Bogu preko slu`enja i pomaganja ~ovjeku. Oni pak
koji `ele jo{ vi{e i dublje upoznati ovaj stil prakti~ne i
dru{tveno anga`irane duhovnosti dolaze na susrete poseb-
no organizirane u `upi, ili pak na godi{nje susrete fokola-
rina. Na tim susretima obra|uju odre|enu op}eljudsku i
vjersku tematiku, a na njih mogu do}i svi zainteresirani,
jednako kao i ~lanovi. Na susretima im je bitno ostvariti226
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duhovno jedinstvo vjernika kao preduvjet uspje{noga dje-
lovanja u Crkvi i u dru{tvu. Ako u `upi postoji organizira-
na zajednica fokolarina, onda imaju svoje tjedne molitve-
ne susrete koji im poma`u rasti u vjeri i me|usobnoj lju-
bavi.

Va`niji skupovi fokolarina na na{em podru~ju organi-
zirani su dva puta. Prvi put zbilo se to 5. o`ujka l989. Na
tom se skupu okupilo 1 100 sudionika na [alati u Zagrebu
iz svih krajeva onda{nje Jugoslavije: od Slovenije do Make-
donije i, kao veliki kuriozitet, ~ak i iz “ateisti~ke” Albanije.
Sudionici su bili razli~ite dobi, zanimanja, nacionalnosti,
pa ~ak i vjerskog i svjetonazorskog opredjeljenja (Djelo
Marijino, 1989.:8).

Drugi put je bilo u srpnju 1991. U Kri`evcima se oku-
pilo nekoliko tisu}a fokolarina na ~etverodnevnom susre-
tu. Bilo je to u vrijeme rata, vrijeme koje tra`i iznimne na-
pore i hrabrost koja grani~i sa `rtvom `ivota. Brojni dru-
{tveni konflikti i problemi nagomilavani u vrijeme biv{ega
re`ima svoju su kulminaciju do`ivjeli u krvavom ratu pro-
tiv Hrvatske. Ponavlja se, dakle, situacija sli~na onoj prije
50 godina u kojoj je i nastao pokret fokolara. To je situaci-
ja vrlo sli~na onoj koja je izazvala Chiaru i njezine prijate-
ljice da ne{to u~ine za najugro`enije `rtve ratnoga vihora.
Isti je motiv okupio i ovoga puta fokolarine da bi zajed-
ni~ki djelovali i djelatno pomagali najugro`enijim `rtvama
rata: prognanicima, izbjeglicama, stradalnicima, silovanim
`enama, djeci...

Sudionik toga susreta S. Ditinger isti~e da je taj “su-
sret u ratu povezao ljude iz razli~itih krajeva sada ve} no-
vih dr`ava. Duhovna misao Chiare, koju nam je poslala:
ljubiti one najmanje, povezala nas je jo{ vi{e u jednu obi-
telj, obitelj koja ima otvoreno srce za sve boli koje su
do`ivljavali ljudi oko nas” (Ditinger, 1991.:21).

Fokolarini redovito (svakodnevno) ~itaju Bibliju, nje-
guju osobnu svagda{nju molitvu i slave euharistiju. ^aso-
pis Novi svijet koji izdaju te knjige Chiare Lubich pos-
pje{uju uspostavljeno zajedni{tvo me|u fokolarinima {i-
rom svijeta. To je ujedno vrlo dobra mogu}nost da ih
upoznaju i drugi koji `ele. Svoja uvjerenja nastoje {iriti ta-
ko|er modernom glazbom, suvremenim plesom i organi-
ziranim koncertima.

Pojedinci ili ~ak cijele fokolarske zajednice `ele se dje-
latno uklju~iti u rad `upe. U njihovim nastupima nema
ni{ta agresivnog ili isklju~ivog. Ne `ele se isticati, nego u
skrovitosti samozatajno djelovati. Pojedini ~lanovi, a po-
sebno male zajednice vrlo su anga`irani na karitativnom
planu, poma`u}i ugro`enim obiteljima, siroma{nima, na-
pu{tenima, odba~enima, prognanicima i izbjeglima... 227
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U na{oj Crkvi oni jo{ nisu realizirali svoje mogu}no-
sti kao u nekim drugim zemljama zapadnog demokratskog
svijeta. No, svojom su duhovno{}u, ekumenskom i inter-
konfesionalnom djelatno{}u, anga`manom i karitativnom
zauzeto{}u dali duhovni pe~at djelovanju pokoncilskih
lai~kih pokreta u Crkvi i lai~kim gibanjima na na{im pro-
storima.

Karizmati~ka obnova

Karizmati~ka duhovna gibanja javila su se najprije koncem
pro{loga stolje}a u protestantsko-anglikanskom religijskom
ozra~ju Amerike. “Pravo javnosti” u Katoli~koj crkvi dobi-
la su tek koncem {ezdesetih godina. Zapravo, karizmatska
se gibanja jo{ uvijek doga|aju “na rubovima” (institucio-
nalne) Crkve, ali se i jasno vide te`nje da se preko molitve-
nih karizmatskih grupa reevangelizira cjelokupna Crkva.

Prva ve}a karizmatska, odnosno “duhovska” iskustva
u Katoli~koj crkvi u novije vrijeme imali su profesori (lai-
ci) i studenti katoli~kog sveu~ili{ta Duquesna u Pittsburgu
za blagdan Duhova 1967. godine. Profesori laici tog sve-
u~ili{ta, naime, odlaze na jedan kongres Kursilja na koje-
mu su se susreli s knjigom pentekostalnoga pastora Davi-
da Wilkersona Kri` i bode`11. ^itaju}i tu knjigu, osjetili su
da je Wilkerson do`ivio iskustvo Duha Svetoga. Pro~itav{i
jo{ jednu pentekostalnu knjigu (Ovi govore razli~itim jezici-
ma) i sami su u molitvi i polaganju ruku jednih na druge
za`eljeli do}i do sli~nog iskustva. Tako su zapo~eli (kariz-
mati~ki) molitveni susreti.

Taj do`ivljaj cjelovite i korjenite promjene `ivota brzo
se pro{irio i po drugim katoli~kim sveu~ili{tima SAD-a,
potom me|u pripadnicima hijerarhije, sve}enicima, redov-
nicama i redovnicima te po mnogobrojnim `upama. Te-
meljito i kriti~ki ispitav{i te doga|aje, ameri~ki su biskupi
izrekli svoj pravorijek isti~u}i da je rije~ o pravoj dubin-
skoj obnovi i naroda i pastoralnih djelatnika. Na taj na~in
vrata za {irenje duhovskog, karizmati~kog pokreta su (i) u
Katoli~koj crkvi bila {irom otvorena.

Mnogi do tada samo formalni ~lanovi Crkve postali
su njezini osvjedo~eni vjernici, mnogi religijski indiferenti-
sti po~eli su se `ivo zanimati za `ivljeno vjerni~ko isku-
stvo, a ne mali broj prakti~nih nevjernika i agnostika po-
~eo je `ivo vjerovati i anga`irano, ali ne i fanati~no, na-
metljivo svjedo~iti svoje novo religiozno iskustvo.

Duhovska, molitvena i karizmatska gibanja iz Crkve
u Americi vrlo brzo su se prenijela i u europske zemlje.
Godine 1973. odr`an je u Grottaferrati kraj Rima sastanak
predstavnika katoli~kih molitvenih zajednica iz pedeset ze-228
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malja. Osam godina kasnije (1981.) u Rimu su se skupili
predstavnici iz 94 zemlje, a me|u njima i iz Hrvatske. (Za
osam godina broj zemalja u kojima su djelovale molitvene
i karizmatske grupe gotovo se udvostru~io).

Duhovska, karizmatska gibanja u Crkvi odobrio je
prvi (po)koncilski papa Pavao VI. Na blagdan Duhova
1975. rije~ima: “Zajedno s cijelom Crkvom vi te`ite za au-
tenti~nom katoli~kom obnovom (istaknuo S. T) u Duhu Sve-
tomu. Sretni smo jer vidimo znakove te obnove: ljubav
prema molitvi, kontemplaciji, prema slavljenju Boga, prih-
va}anju darova Duha Svetoga, intenzivnije ~itanje Biblije.
Znamo da i vi svoja srca otvarate za pomirenje s Bogom i
sa svojom bra}om.”

Drugom prigodom, za vrijeme rimskog susreta pred-
stavnika karizmatskih pokreta (1981.) sada{nji papa Ivan
Pavao II. je rekao: “Pavao VI. nazvao je duhovski pokret
{ansom za obnovu Crkve i svijeta. [est godina nakon ono-
ga kongresa ta se misao i obistinila. Crkva je uo~ila plodo-
ve va{e ljubavi prema Bo`joj rije~i. S osobitom rado{}u
ustanovili smo kako su voditelji ove obnove predo~ili jo{
cjelovitije vi|enje Crkve...” (prema Sullivan, 1986.:165.)

Karizmati~ku obnovu se u javnosti ~esto uspore|ivalo
s Isusovim pokretom koji je nastao u drugoj polovici 60-ih
godina u Americi. Nastali su u isto vrijeme i rasli u potpu-
no urbaniziranoj i sekulariziranoj sredini. Oba odgovaraju
istim potrebama i sna`no su obilje`ena reakcijama kontra-
kulture – “u nesnosnom svijetu kulture, prevladavaju}i
mahnitost kriticizma i kontestacije, koja je vladala od
1960. do 1968., u potrazi za nutarnjim `ivotom i nutar-
njim iskustvom, ili ukratko devalviraju}i 'imanje' u korist
'bitka', odnosno korisno u korist nezaslu`enoga (gratuit)”
(Laurentin, 1979.:186).

Pripadnici karizmati~kog pokreta u svijetu uglavnom
dolaze iz redova intelektualaca, srednjeg gra|anskog statu-
sa, rukovoditelja industrijskih poduze}a i ~inovni{tva.
Unato~ svojem relativno brzom rastu i {irenju, pokret se
izri~ito elitisti~ki ustrojio (Seguy, 1973.:82). “Karizmati~ari
su obi~no osobe istan~ane kulture, visoke naobrazbe, do
kraja urbanizirani, pa me|u njima nema seljaka i radnika.
I katoli~ki duhovni pokret se za~eo na teolo{kim u~ili{ti-
ma i zahvatio najprije njihove predava~e i studente, dakle
izabrane pojedince koji se nalaze na samom vrhu dru{tve-
ne i obrazovne ljestvice. To je, me|utim, po sebi razumlji-
vo jer se ova suvremena obnova misti~kih tradicija nije ni
mogla druk~ije obaviti osim u ozra~ju malih, intimnih i
elitnih skupina kr{}ana.” (Juki}, 1991.:132).

Najbolji na~in upoznavanja s karizmati~kom obno-
vom svakako je sudjelovanje na “seminarima obnove u 229

Stipe Tadi}
Novi eklezijalni pokreti

i njihov spontani
ekumenizam



Duhu”. Takvi seminari odr`avaju se u `upama sedam tje-
dana ili pak u nekim drugim (crkvenim) prostorima u
skra}enom, ali vrlo intenzivnom seminaru u ~etiri dana.
Vodi ih obi~no ekipa religiozno iskusnih i teolo{ki ospo-
sobljenih voditelja. Na seminaru se govori o smislu `ivota,
o zlu u svijetu, o Kristu koji spa{ava. Nakon sakramenta
pomirenja (ispovijedi) slijedi molitva za unutarnje ozdrav-
ljenje, predanje Kristu, obnova (svjesno prihva}anje) sakra-
menata i molitva za darove Duha. Sve je to protkano mo-
litvom, (kr{}anskom) meditacijom, veli~anjem i slavlje-
njem Boga, pjesmom i klicanjem. U molitvi karizmatika
sudjeluje ~itavo tijelo: uzdignute ruke prema gore, ra{irene
ruke, za`areni pogled, sklopljene ruke, pognuto tijelo, kle-
~anje na tlu, prostiranje na tlo (prostracija), meditativni
polo`aji tijela (kao u vje`bama joge) itd. Molitve su uglav-
nom hvalbene, spontane, naravne, slobodno formulirane i
bez propisanih ritualnih obrazaca.

Jedno od temeljnih obilje`ja karizmati~kog pokreta
svakako je stvaranje molitvenih zajednica. Glad za molit-
vom i iskustvenim do`ivljavanjem Boga u ovim se zajedni-
cama mo`e vrlo lako primijetiti. A ba{ molitva, “najuni-
verzalnija od svih religioznih kategorija... izra`ava religiju
upravo u njezinu tra`iteljskom nemiru” (Juki}, 1991.:134).
Naime, molitva je samo “sredstvo”, “put” kojim se dolazi
u susret i komunikciju s Transcendentnim. Molitva kariz-
matika je nagla{eno osobna. Karizmatici }e vrlo ~esto, go-
vore}i o svojim tra`enjima i o svojem religioznom isku-
stvu, citirati sv. Augustina: “Stvorio si me za sebe, Gospo-
dine, i nemirno je srce moje dok u tebi ne otpo~ine” ili
re}i da se Boga mora najprije na}i da bi ga se jo{ vi{e
tra`ilo.

Da je u karizmati~koj obnovi rije~ o autenti~nom reli-
gioznom doga|anju, a ne o ljudskoj potrebi za idelizira-
nim zajedni{tvom, Juki} (1991.:132-133) navodi najva`nije
vjerske radnje, teme i pojmove u duhovsokom pokretu. To
su: molitva, govor u jezicima (glosolalija), ~udesna ozdrav-
ljenja, proro{tva, istjerivanje |avla (egzorcizam), vjerski za-
nos, misti~na nadahnu}a, meditacija, ekstati~ki zazivi i
stanja, duhovni preporod, smisao za grijeh, pokoru i post.

Broj karizmati~kih molitvenih zajednica u Katoli~koj
crkvi procjenjuje se na jedan milijun (Schzltze-Berndt,
1986.:104), a katoli~kih karizmatika na 20 milijuna (Bau-
mert, 1988.:59). Gotovo u svim ve}im gradovima u svijetu
nalazi se neka karizmati~ka zajednica ili molitvena grupa,
a u svakoj zemlji u kojoj su karizmatici nazo~ni postoji
nacionalna koordinacijska “slu`bena grupa”. Me|unarod-
ni savjet karizmati~ke obnove ima svoj mali ured u Rimu,230
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broji deset ~lanova koji se brinu o me|unarodnim, crkve-
nim i ekumenskim kontaktima.

Molitveni sastanci u grupama odr`avaju se jednom
tjedno, bez odre|enih pravila. Gotovo svaki molitveni su-
sret po~inje ~itanjem nekog teksta iz Biblije, nakon kojega
slijedi kratko razmatranje, odnosno meditacija nad tim
tekstom, a zatim po~inje spontana, osobna, glasna molit-
va, klicanja, uzdasi, zazivi, pjesma... ^lanovi grupe vrlo
~esto mole za pojedinog ~lana, ako zatra`i da se za njega
posebno moli, na taj na~in da pola`u ruke na doti~nog
pojedinca. Ponekad dolazi do tzv. kr{tenja u Duhu Sveto-
mu, do proricanja, svjedo~enja, i govora u jezicima (gloso-
lalija). Grupa nastoji posti}i “ja~anje, obnovu vjere” preko
svjedo~enja bo`jih djela u vlastitom `ivotu, participiran-
jem u vjeri drugih ~lanova i po do`ivljaju Bo`je blizine u
zajednici okupljenoj u njegovo ime. Prigovori i kritike
unutar Crkve karizmati~kom pokretu sti`u i od “tradicio-
nalista” i od “progresista”. “Tradicionalisti” se boje svih
“novotarija”, “karizmati~ara” naro~ito, zbog opasnosti spek-
takularnog emocionalizma, ekumenskih (ili ~ak sinkreti-
sti~kih religijskih) brzopletosti, manipuliranja osobama ili
grupama, uspostavljanja “karizmati~ke” hijerarhije i pro-
micanja {tetnog elitizma. “Progresisti” se boje da obnova
ne otupi o{tricu istine, ne uspava ih ili ne uljulja svoje pri-
padnike u zadovoljstvo postoje}im stanjem. Znanstvenici
pak sve poku{avaju objasniti psiholo{kim, dru{tvenim i
vremenskim uvjetovanostima ([e{o, 1981.:28).

Od samih po~etaka katoli~ki pentekostalni pokret,
unato~ napetostima izme|u institucionalne Crkve i “nosi-
telja karizmatskih slu`bi” koje nisu malene, a koje su ina~e
dobro poznate u odno{ajima izme|u karizme i institucije,
produbljuje svoju lojalnost, privr`enost i odanost institu-
cionalnoj Crkvi. S druge pak strane (McGuire, 1987.) pri-
mje}uje se i puno ve}a fleksibilnost i elasti~nost (institu-
cionalne) Crkve koja postaje svjesnom da u suvremenom i
religijski pluralisti~kom svijetu nema vi{e ekskluzivnu mo}
kao “jedina Crkva”, kao {to je to bio slu~aj u pro{losti. Ka-
rizmatici nikako ne `ele biti institucija niti konkurencija
(slu`benoj) instituciji. Oni svojom osobnom, intenzivnom
i vrlo dinami~nom duhovno{}u `ele iznutra i u potpuno-
sti preobraziti kr{}anstvo, uklju~iv{i i instituciju. Ne `ele
biti niti organizacija poput drugih organizacija u Crkvi
kao {to su, primjerice, crkveni redovi. Stoga se lako i “uk-
lapaju” u sve druge organizacije i redove i ka`u da }e kao
pokret nestati kad cijela Crkva bude obnovljena i prepo-
ro|ena. Razumljivo je, dakle, njihovo ostajanje uz institu-
ciju. Ona se mo`e preporoditi i obnoviti samo iznutra, a
ne time da je se odbaci i napusti. 231
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Laurentin (1979.:27) primje}uje: “Sklad izme|u kariz-
mati~ke obnove i institucije o~ituje se do paradoksa. Dok
su konfesije najotpornije prema institucionalizaciji (evan-
gelici, metodisti, baptisti) ostale nepropusne prema neo-
pentekostalizmu, dotle je on procvao u najja~e institucio-
naliziranim skupinama – episkopalaca, luterana i prezbite-
rijanaca. A najbr`e se pro{irio i najbolji prijam imao u Ka-
toli~koj crkvi – najmasovnijoj i za koju se moglo o~ekivati
da }e biti najalergi~nija prema pentekostalnoj struji. Upra-
vo su u Rimskoj crkvi pentekostalci najprivr`eniji svojoj
Crkvi, duboko i iskreno”.

Doista se mora primijetiti da karizmati~ki pokret u
Katoli~koj crkvi nije nai{ao ni na kakav slu`beni otpor ili
neprihva}anje. On se, {tovi{e, pokazao jakom i neo~ekiva-
nom podr{kom Crkvi u vremenu kad je kontenstacija ({ez-
desetih) drmala njezinim temeljima. No, nije nam u ovom
kratkom i sociografskom prikazu karizmati~kog pokreta
cilj ulaziti u svu kompleksnost odno{aja izme|u karizme i
institucije, odnosno izme|u karizmati~kih gibanja u Crkvi
i njezina institucionalnog ili hijerarhijskog dijela, nego sa-
mo re}i da takve napetosti postoje, da su razumljive pa i
plodonosne.

Recimo i to da je, prema katoli~kom nauku koji pri-
padnici karizmati~kog pokreta naro~ito akceptiraju, svaki
kr{}anin vjernik, zapravo karizmatik. Naime, ovdje se ka-
rizma shva}a kao (charis – milost) milost, a ona je ve} na
kr{tenju dana svakom vjerniku. Rije~ je samo o tome da se
upravo posvje{}ivanjem i prihva}anjem kr{tenja prihva}aju
i (milosti) darovi, karizme koje su vjernicima tim sakra-
mentom dane (kao pasivni religiozni ~in), ali koje nisu
djelatne jer ih vjernici svojim osobnim i svjesnim prih-
va}anjem (aktivni religiozni ~in) nisu takvima u~inili. Ka-
rizme se, dakle, shva}aju potpuno skripturisti~ki, kao da-
rovi milosti za obavljanje odre|ene slu`be u zajednici. Ka-
rizma, prema shva}anju katoli~kih karizmatika, nije nika-
ko samo osobina ili vlastitost i – “privilegij” – samo nekih
~lanova nego dar svakom vjerniku, ~lanu Bo`jeg naroda
(ne samo hijerarhiji!) koji osobno prihvati i vjerodostojno
`ivi svoju vjeru. [tovi{e, cjelokupan karizmati~ki pokret i
njegovi ~lanovi `eljeli bi postati “proro~ki narod Bo`ji”.
(U Bibliji, na koju se vrlo ~esto pozivaju, stoji: “O kad bi
sav narod postao prorok”, Br 11, 29).

Pripadnici karizmati~kog pokreta doista su veliki i
pravi (Bogo)tra`itelji, `eljni `ivog i autenti~nog religioz-
nog iskustva. Molitvene grupe koje obi~no stvaraju upravo
su znak tog velikog tra`enja i `e|i za Transcendentnim.
Molitva, naime, upravo izra`ava onaj tra`iteljski moment
u religiji jer se (redovito ili samo!) predano{}u i molitvom232
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dolazi do vjerni~kog iskustva. Parafraziraju}i Evan|elje,
naime, moglo bi se re}i, dr`e pripadnici karizmati~kog
pokreta, da vjerni~ko iskustvo do`ivljavaju samo “oni koji
kucaju” (ustrajno i usrdno mole) i (samo) “oni koji tra`e
nalaze”. Kamen spoticanja u karizmati~koj obnovi svaka-
ko je povezan sa subjektivnim (ili jo{ preciznije re~eno
subjektivisti~kim) shva}anjem religioznog iskustva. Odatle
i proizlaze ne male nesuglasice i nesporazumi s oficijelnim
u~enjem i teolo{kom doktrinom. Pravi korektiv u tom pi-
tanju jest karizmati~ko uvjerenje i praksa pod~injavanja su-
du zajednice, odnosno Crkve. “Dar razlikovanja duhova”,
stoga, ima iznimno va`no mjesto u zajednici.

Mo`e se opravdano re}i da je karizmati~ka obnova
vrlo dinami~an proces, fluidan i “neuhvatljiv”. On u sebi
ima ve}inu obilje`ja suvremene religioznosti: emocional-
nosti, zajedni{tva, slobodnog pripadanja grupi, osobnog
(subjektivnog) reliligioznog iskustva... Mogu se ipak izdvo-
jiti ~etiri bitna obilje`ja karizmati~kog pokreta:

a) vjerovanje da je Bo`ja snaga (sila, mo}) direktan
dar Bo`ji obi~nim ljudima (darovi Duha Svetoga);

b) ~lanovima je dano (ili imaju mo}) vidjeti va`nost,
zna~enje vjere u svakodnevnom `ivotu, a molitvene zajed-
nice (grupe, kolektivno iskustvo!) imaju iskustvo snage ko-
ja slu`i kao temelj razmi{ljanja i razmi{ljanja moralnih
normi;

c) ova snaga ima jako iskustveno obilje`je (na kojemu
se jako inzistira);

d) sva ta vjerovanja i iskustva u funkciji su okupljanja
~lanova da budu zajednica vjernika - zajednica koja to dvo-
je (vjerovanja i iskustva!) “proizvodi” i ujedno je produkt
te snage.

U na{oj su se Crkvi prva takva duhovska iskustva po-
javila 1975. godine. Karizmati~ki pokret sensu stricto u na-
{oj Crkvi nije uhvatio dubljeg korijenja. Od samih po~eta-
ka postojao je (kod hijerarhijskog dijela Crkve) jak otpor
ovakvom do`ivljavanju vjere. Bio je i vrlo nazo~an strah
od individualizma, elitizma i podijeljenosti vjernika. Stoga
su pojedinici sudjelovali negdje u inozemstvu karizma-
ti~kim skupovima i nastojali to vjerni~ko odu{evljenje pre-
nijeti u svoja okru`ja (Ivan~i}, 1981.:248).

Redoviti seminari karizmati~ke obnove odr`avaju se
danas jedanput godi{nje samo u franjeva~kom samostanu
na Poljudu u Splitu. Voditelji i organizatori seminara su
veliki pobornici karizmati~ke obnove na na{im prostori-
ma prof. na teologiji u Splitu dr. Josip Marceli} i `upnik u
Jelsi na Hvaru don Bo`idar Medvid. Na pojedine seminare
u Splitu dolazili su i poznati svjetski karizmatici: Emilien
Tardif, p. Dario Betancour, sestra Bruges... Na tim bi se se- 233
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minarima okupilo i po nekoliko tisu}a vjernika iz svih bi-
skupija i krajeva na{e domovine, {to je o~iti znak vjer-
ni~kog okupljanja i te`nji za osobnim do`ivljavanjem vje-
re. U po~ecima djelovanja Seminara za osnovno kr{}ansko
iskustvo postojala je uska suradnja izme|u voditelja i orga-
nizatora Seminara obnove u Duhu i voditelja i pripadnika
Seminara za evangelizaciju Crkve. Mnogobrojna, uglav-
nom studentska ili akademska mlade` ~esto je prisustvova-
la i jednom i drugom seminaru. Po svojim metodama ra-
da, vjerni~kog iskustva, spontanih glasnih molitava, “kariz-
mati~kih” pjesama i uop}e opa`ajnog, pojavnog momenta
u liturgiji i obredima polaganja ruku i obnovi sakramena-
ta, te{ko je razlikovati jedne od drugih. Mo`da je samo (ra-
zumljiv) oprez razlogom da se i jedan i drugi seminar ne
zovu istim imenom.

Na na{im prostorima postoje dvije skupine karizma-
ti~kog tipa. Jedna je u Jelsi koju vodi (sada umirovljeni)
`upnik don Bo`idar Medvid, a druga u Splitu koju vodi
dr. Marceli}. U Jelsi se u toj skupini realizirala i izdava~ka
djelatnost: Obnova u Duhu i Duh i voda, koja preko pisane
rije~i i izdavanjem karizmati~kih djela poma`e vjernicima
u upoznavanja karizmati~ke obnove i iskustvenoga, an-
ga`iranog vjerni~kog djelovanja. Skupine se sastaju jednom
tjedno na molitvene sastanke, a na njihovim pripadnicima
zapa`a se jaka iskustvena dimenzija vjerni~kog do`ivljava-
nja Bo`je nazo~nosti u svagda{njem `ivotu, potreba za
svagda{njim ~itanjem Svetoga pisma, osobnim, glasnim i
spontanim molitvama. Ve} je re~eno da se karizmati~ka
obnova na na{im prostorima nije zna~ajnije ukorijenila,
barem ne nominalno, ali treba istaknuti da je ona sna`no
intenzivirala duhovni `ivot u svim drugim eklezijalnim
pokretima. Naro~ito u molitvenim zajednicama i semina-
rima za evangelizaciju Crkve, odnosno Molitvenoj zajedni-
ci MIR.

Karizmati~ka obnova je tipi~an primjer eklezijalnog
gibanja, odnosno pokreta koji rehabilitira autenti~no reli-
gijske momente vjerni~koga `ivota i nije mu niti najmanje
stalo do promjene eklezijalnih ili politi~kih struktura. One
}e se ve}, pretpostavljaju, promjenom duhovne klime same
promijeniti. U tome su potpuno identi~ni postmodernoj
kulturi i trendu mladih koji dr`e da }e se promjenom in-
dividualne svijesti promijeniti i globalne strukture svijeta.
Ili, jo{ preciznije kazano, njih ideologija politika (i eklezi-
jalna i svjetovna) jednostavno ne zanimaju. Svojim akcep-
tiranjem religijskg iskustva i neposrednog, osobnog religij-
skog do`ivljaja (face to face!), umnogome su sli~ni mnogim
sli~nim tra`enjima u drugim kr{}anskim crkvama, crkve-
nim zajednicama i denominacijama. Stoga lako stupaju s234
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njima u “dijalog ljubavi” i ekumenske kontakte. Svojim
nadasve gipkim ustrojstvom lako se integriraju u sve po-
stoje}e ne samo eklezijalne nego i dru{tvene “strukture”.
Kako im je stalo ponajprije do intenziviranja duhovnoga
`ivota, to se u svim “strukturama” mo`e lako i posti}i, jer
duhovni `ivot nikada nije toliko intenzivan da se ne bi jo{
ja~e mogao intenzivirati. “Boga doista treba prije na}i da bi
ga se jo{ vi{e tra`ilo” – re}i }e sa sv. Augustinom – svaki iole
iskusniji vjernik karizmati~kog pokreta.

Zaklju~ne napomene

Iskustvena dimenzija religije i religioznosti koja odre|uje
cjelovit `ivot pripadnika novih (lai~kih) eklezijalnih giba-
nja i pokreta poglavito je va`na u religijskim obnovama,
bu|enjima, gibanjima, pokretima, revivalima ... Na osobit
na~in pokreti, gibanja vjernika u Crkvi po~eli su `ivjeti na-
ro~ito nakon Drugoga vatikanskog koncila i traju sve do
na{ih dana.

Na prethodnim smo stranicama, uz op}e naznake i
obilje`ja eklezijalnih pokreta, panoramski prikazali djelat-
nost, ekumensku otvorenost i anga`man Pokreta mladih iz
Taizéa, Pokreta fokolara Djela Marijina i Karizmati~ke ob-
nove. Sva tri pokreta su gotovo paradigmati~an primjer ot-
vorenosti i zauzetog ekumenskog djelovanja. [tovi{e, Pok-
ret mladih iz Taizéa niknuo je na na tlu evangeli~kog
kr{}anstva, ali se sna`no ukorijenio i u Katoli~koj crkvi.
Uzme li se u obzir i ~injenicu da je na tlu evangeli~kog
kr{}anstva nastao i pentekostalni i neopentekostalni pok-
ret, moglo bi se re}i da je i pokret katoli~ke karizmtati~ke
obnove, sui generis, tre}a grana kr{}anske karizmati~ke ob-
nove u Duhu. Pokret fokolara – Djela Marijina, iako je na-
stao u katoli~kom okru`ju, relativno je brzo pre{ao konfe-
sionalne granice katoli~anstva. U ovim je pokretima, kad
je o njihovu ekumenizmu rije~, ponajprije rije~ o trajnim,
neformalnim i slobodnim susretima sa sli~nim uvjerenim
anga`iranim i zauzetim pripadnicima drugih kr{}anskih
konfesija. Rije~ je ponajprije o kontinuiranim i postupnim
iskrenim susretima u kojima se uvjereni vjernici razli~itih
kr{}anskih konfesija neformalno susre}u, ne osvr}u}i se na
doktrinarne razlike i oficijelne susrete hijerarha ili slu`be-
nika svojih crkava ili denominacija. Susreti se mogu kreta-
ti u vrlo {iroku rasponu teme: od zajedni~kih spontanih
glasno izre~enih molitava, preko karitativnih djelatnosti,
ve~eri kr{}anski inspirirane poezije i pjesme do zajedni-
~kih izdava~kih djelatnosti i trajnih me|usobnih prijatelj-
stava. Vrlo gibak, nehijerarhiziran i promjenljiv ustroj ma-
lih grupa i zajednica pritom uvelike olak{ava komunikaci- 235
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ju i kontakte. Razumije se da pritom mo`e do}i i do prela-
ska iz jednog pokreta u drugi ili jedne konfesije u drugu.
No, u iskrenim i ekumenski otvorenim susretima uglav-
nom se pazi da ne bi dolazilo do, religiologijski re~eno,
“otimanja ovaca”.

Pripadnici novih eklezijalnih pokreta su doista ljudi
koji pitanja smisla osobnoga `ivota i (vlastite) kona~ne egzisten-
cije uzimaju krajnje ozbiljno. Odgovore na tako radikalno
postavljena iskonska pitanja egzistencije pronalaze u vjeri.
I to ne u tradicionalnu pripadanju religijskoj instituciji ili
nekoj vjerskoj zajednici, nego u osobnom (neposrednom)
religioznom iskustvu. Iz toga zapravo i proizlazi jedno od
bitnih obilje`ja religije i religioznosti pripadnika novih ek-
lezijalnih pokreta. Naime, ako je primarno neposredno,
osobno vjerni~ko iskustvo, onda je zna~enje institucije i
posrednika sekundarne va`nosti. Stoga su i pripadnici no-
vih eklezijalnih pokreta slabo ili nikako hijerarhijski ustro-
jeni, ljudi neposredni, skromni, predani i intenzivnoj kon-
templativnoj religioznosti i pomaganju bli`njima, dijalogu
`ivota, odnosno ljubavi s drugim kr{}anskim konfesijama,
religijama i svijetom.

Na prostorima Katoli~ke crkve u Hrvata zauzetije dje-
lovanje pripadnika novih eklezijalnih pokreta javlja se
koncem 60-ih i u sedamdesetim godinama. Taj osobni vjer-
ni~ki revival traje do na{ih dana i ne pokazuje nikakve
“znakove umora”. [tovi{e, opravdano je zaklju~iti da je
njihovo djelovanje u proteklim desetlje}ima postalo jo{ ot-
vorenije, anga`iranije, temeljitije i zrelije.

Za po~etno djelovanje pripadnika novih eklezijalnih
pokreta na na{im prostorima ~ini se va`nim istaknuti dva
~imbenika. Prvi je dru{tveni – odre|eno popu{tanje repre-
sivnih stega onda{njega komunisti~koga re`ima prema reli-
giji i Crkvi i njegovo relativno otvaranje prema zapadnim
demokratskim dru{tvima. To je pak omogu}ilo da u tom
vremenskom razdoblju neki eklezijalni pokreti, koji su u
tim dru{tvima bili ve} ~vrsto ukorijenjeni budu “uvezeni”
i na na{e prostore. Drugi je ~imbenik – eklezijalni: doga|aj
Drugoga vatikanskog koncila i otvaranje Crkve suvreme-
nom svijetu (aggiornamento). Uspostava dijaloga Crkve sa
svijetom i njezino otvaranje svijetu (Pastoralna konstitucija o
Crkvi u suvremenom svijetu Gaudium et spes), poglavito dija-
log s drugim kr{}anskim crkvama (Dekret o ekumenizmu Unita-
tis redintegratio) te Deklaracija o odnosu Crkve prema ne-
kr{}anskim religijama Nostrae aetate i Dekret o apostolatu laika
(Apostolicam actuositatem) uvelike su nadahnuli anga`irano i
zauzeto djelovanje i okupljanje laika u novim eklezijalnim
pokretima.236
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Na globalnom pak planu treba svakako spomenuti
promjenu religijsko-religiozne situacije koncem {ezdesetih
na ovamo. Tih se godina, naime, uz svu slo`enost i porast
fenomena sekularizacije, i na svjetovnom planu i u teologi-
ji (“teologija mrtvoga Boga”) i crkvenim institucijama (kon-
testacija), na scenu ponovno vra}a religija. [tovi{e, postaje
pravi “hit” me|u studentskom mlade`i i mladima uop}e.
Na globalnom (religijskom) planu to se o~itovalo naro~ito
u “religijama mladih”, “novim religijskim pokretima”,
“Isusovu pokretu” ... itd. U Crkvi se u to vrijeme budi i
nastaje karizmati~ki pokret koji sna`no akceptira auten-
ti~no religijsko-religioznu obnovu, a ranije nastali eklezi-
jalni pokreti Koncilom do`ivljavaju novi polet i impulse. I
to ne samo na planu dijaloga s drugim kr{}anskim crkva-
ma nego i na planu otvorenosti prema nekr{}anskim reli-
gijama i svijetu. Osim toga, u Katoli~ku crkvu integriraju
se pokreti koji izvorno nisu nastali na njezinoj religij-
sko-duhovnoj ba{tini: primjerice Pokret mladih iz Taizéa.

Ni od koga predvi|eni (postmoderni) religijski revi-
val, od kasnih {ezdesetih naovamo, pojavljuje se i kao
odre|eno razo~aranje slatkorje~ivim, neuspjelim i nereali-
ziranim obe}anjima i mitovima modernosti. Poglavito kao
kriza vjere u razum, pozitivisti~ki orijentiranu znanost, dru{tve-
ni linearni progres i participativnu demokraciju. Sve ono ~emu
se pridaju religijska svojstva (vjera!), a nije religija – ra-
zo~arava.

Pripadnici novih eklezijalnih pokreta, re~eno je, su
(ali ne ekskluzivisti~ki shva}eno) laici. Inzistiraju na afek-
tivnim elementima, emotivnosti, komunitarnom `ivljenju
i poglavito na osobnom religioznom iskustvu. Njihovo vjersko
osvjedo~enje, odnosno vlastito iskustvo vjere, odre|uje sve
druge dimenzije njihova ne samo religijsko-religioznoga
nego i integralnoga `ivota. Naro~ito akceptiranje zajednice
i zajedni{tva (komunitarnog `ivljenja) u novim eklezijal-
nim pokretima ne daje pravo zaklju~iti da je u njima rije~
o tra`enju idealiziranog zajedni{tva. Rije~ je ponajprije o
(zajedni~kom) traganju za do`ivljajem religioznoga isku-
stva. U malim primarnim grupama osje}a se puno dina-
mizma, neoptere}enosti institucionalizmom, religioznog
zanosa, te`nje za potpunim prevladavanjem izme|u religi-
je i `ivota. To se vrlo dinami~no ostvaruje, od spontane
glasno izre~ene molitve, organiziranja obreda i liturgije,
zajedni~ke ekumenske molitve i pjevanja do ve}ih karita-
tivnih i pastoralnih anga`mana. Te `ive i dinami~ne grupe
u sociolo{kom su smislu “subordinirane zajednici, neopte-
re}ene bilo kakvim institucionalizmom” i stoga vrlo “ope-
rativne” i u~inkovite u svojem djelovanju. Male grupe ka-
rakteriziraju emocionalne veze12 izme|u pojedinih ~lano- 237
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va. Kontakt me|u ~lanovima je neposredan i podrazumije-
va osobni odnos. Svaki pojedinac ima mogu}nost za osob-
ni anga`man. Ove male grupe, unutar pojedinih pokreta
doista su stani{ta osobne i skupne zauzetosti u vjerni~kom
svagda{njem `ivotu. Vrlo ~esto same sebi odre|uju ciljeve:
produbljivanje vjere, karitativna djelatnost, susreti s dru-
gim (sli~nim) kr{}anskim grupama, dru{tveno djelovanje ...

Razumije se, pak, da se kod nekih pripadnika suvre-
menih eklezijalnih pokreta ne mo`e sasvim osporiti mo-
gu}nost i tra`enje onoga {to dru`enje u primarnoj dru{tve-
noj zajednice pru`a: osje}aj za{ti}enosti, sigurnosti, zajed-
ni{tvo i dru`enje sa grupom istomi{ljenika ... ali moment
religioznoga, odnosno tra`enje (zajedni~kog) religioznog
iskustva i vjerni~ki anga`man iz potpuno religiozne motivacije
zacijelo je prevaliraju}i u ve}ine pripadnika novih eklezi-
jalnih pokreta.

Kao i na drugim podru~jima svojega dru{tvenoga dje-
lovanja, i na religijskom ~ovjek slobodno tra`i svoju grupu
u kojoj }e svjesno s drugim istomi{ljenicima tra`iti i reali-
zirati svoje putove vjere. Te su grupe znak pluralizma pu-
tova u kojima zdru`eni pojedinci djelotvorno nastoje `ivje-
ti svoje kr{}anstvo. Svoje djelovanje i svoj anga`man u
Crkvi i u svijetu ponajprije ostvaruju skupnim djelovan-
jem. Egzistiraju i djeluju na na~elima i zakonitostima ve-
}ih ili manjih (primarnih) grupa.

Ve}ina eklezijalnih pokreta nastaje iz vjerni~ke “baze”,
ali ne i bez sve}enika i odvojeno od hijerarhijskog dijela
Crkve. Nemaju ~vrstu strukturu, nisu se ustrojili kao orga-
nizacije ili udruge, nisu “utvr|eni” nikakvim zakonskim
formama niti su ustanovljeni nekim aktom ili `eljom
crkvene hijerarhije. [tovi{e, postojala je i postoji odre|ena
napetost izme|u tradicionalnog na~ina pastoriziranja vjer-
nika u `upama i novih eklezijalnih pokreta koji su prido-
nosili i pridonose stvaranju novog mentaliteta vjerni~ke na-
zo~nosti u svijetu.

Gotovo kod svih pripadnika novih eklezijalnih pokre-
ta osje}a se poja~an interes za autenti~no religiozna pitan-
ja: naro~ito nagla{avanje osobnoga religioznoga iskustva, pi-
tanje cjelovitog smisla ljudskog `ivljenja, nagla{avanje kontem-
plativno-misti~nih momenata duhovnoga `ivota, kristocentri~-
nost i eklezijalnost, nagla{avanje darova Duha, poja~an interes
za Biblijom, spontana molitva, ne strogo strukturirani liturgij-
ski obred, povratak `ivim iskustvima prve Crkve, crkvenim oci-
ma ... Sve to pak zajedno pridonosi autenti~noj obnovi i
promjeni mentaliteta vjerni~koga `ivota. A autenti~na ob-
nova i povratak izvorima je condicio sine qua non! svakog
ekumenskog gibanja. Budu}i pak da su sli~ni momenti ob-
nove, povratka izvorima, tra`enja vjerni~koga iskustva na-238
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gla{eni i u drugim kr{}anskim crkvama i crkvenim zajed-
nicama, lako je prona}i zajedni~ka obilje`ja i ono {to je ve-
zano uz zajedni~ku ba{tinu svih kr{}ana. Razumije se da je
pritom va`no naglasiti ono {to povezuje sve kr{}ane, a ne
ono {to ih razjedinjuje i dijeli. Va`na je dakle ortopraksija,
odnosno vjerodostojnost kr{}anskoga svagda{njeg `ivota, a
ne ortodoksija, doktrinarna pravovjernost i objektivnost dog-
matskog u~enja. Put, odnosno dijalog ljubavi, u ovom smi-
slu prethodi, odnosno pripravlja put dijalogu istine. To je
ujedno put koji najvi{e pridonosi promjeni mentaliteta
me|u samim kr{}anima. Pripadnici novih eklezijalnih po-
kreta na toj promjeni su svakako najzauzetiji djelatnici.
Budu}i pak da je vrijeme deklarativnog i katedarskog eku-
menizma pro{lo, promjena mentaliteta me|u samim kr{}a-
nima ostaje jedini put utemeljenog nadanja da }e ekume-
nizam i na na{im prostorima djelatno za`ivjeti. Zbog slo-
`enosti povijesno-kulturnih i dru{tveno eklezijalnih okol-
nosti na{ih prostora to pak nije samo unutarkr{}ansko i
religijsko pitanje nego i pitanje kulturno-civilizacijskog `iv-
ljenja.

BILJE[KE1 Spominjemo samo neke istaknutije: “Sinaxis” u Rijeci, “Palma”, “Jor-
dan”, “Frankopanska” u Zagrebu, “Zajednica” u Je`evu, Skupina mla-
dih u crkvi sv. Filipa u Splitu, karizmatsko-duhovske molitvene skupi-
ne u Jelsi, po mnogim mjestima Hercegovine, itd.

2 Sam pridjev eklezijalni upu}uje nas na to da je rije~ o unutarcrkvenim
pokretima. Eklezijalni pokret uvijek smjera obnovi, promjeni, po-
bolj{anju odre|enog stanja, “promjeni naglaska”... Eklezijalni pokret,
uz obvezatnu poslu{nost crkvenom autoritetu, uvijek ostaje unutar
crkvenih okvira. To je zapravo nu`dan uvjet da bi neki pokret bio ek-
lezijalan. Stolje}a burne povijesti Crkve zorno su posvjedo~ila da je
kroz cijelu njezinu dvotisu}ljetnu povijest bilo razli~itih gibanja, pok-
reta, obnova, reforma...

3 Iako rije~ pokret u na{em jeziku vi{e odgovara svjetovnom i poli-
ti~kom kontekstu negoli eklezijalnim (po)koncilskim gibanjima i pre-
viranjima, slu`imo se njome u nedostatku boljega i primjerenijega ter-
mina da bismo ozna~ili suvremena lai~ka eklezijalna kretanja i ten-
dencije. O suvremenim eklezijalnim pokretima govorimo vi{e s ten-
dencijom razumijevanja eklezijalnih gibanja i dinamizma pokoncil-
skih previranja u Crkvi negoli s “pokretom” u konvencionalnom so-
ciolo{kom poimanju toga termina.

4 Na po~ecima konstituiranja i djelovanja ovog pokreta, kako to i ina~e
biva s nastajanjem sli~nih pokreta, kongregacija ili redova u crkvi, sto-
ji jaka karizmatska, na religijskom planu proro~ka osoba – brat Roger
(Roger Schutz-Marsanche) ro|en 1915. u [vicarskoj u kantonu Waadt.
Otac Charles bio je pastor reformirane crkve, a majka Francuskinja iz
evangeli~ke obitelji. Od djetinjstva je rastao u religioznu ozra~ju i bio
vrlo sklon Katoli~koj crkvi. Studij teologije u Lausanni upisuje 1936.
Tri godine kasnije postaje predsjednikom studentskoga dru{tva i bol-
no do`ivljava nevjeru mladih u Boga (Spink, 1988.:27; Stoekel, 1985.:
22-24). 239
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Pri definitivnom ulasku u Zajednicu sva bra}a iz Taizéa odri~u se svo-
jega gra|anskoga i obiteljskog imena i oslovljavaju se “brat” (frere) i
vlastitim promijenjenim imenom. Promjena imena, ina~e vrlo poznata u
povijesti religija, simboli~no ozna~ava promjenu `ivota onih koji se u
daljnjem `ivotu odlu~e na cjelovito slu`enje Bogu.

5 To je poznato tzv. “vertikalno obra}enje” koje je na {irem religijskom
planu u svojem djelovanju zagovarao i `ivio M. Gandhy: hindus treba
biti bolji hindus, budist budist, kr{}anin kr{}anin, musliman musli-
man ... itd.

6 Pravilo je vrlo jednostavno i potpuno religiozno-kontemplativno us-
mjereno: “1. Dopusti u svojem danu rad i mir, kao primanje Rije~i
Bo`je u svoj `ivot. 2. ^uvaj u svemu unutarnji mir da bi ostao u Kri-
stu. 3. Dopusti da te pro`me duh bla`enstva: radost, jednostavnost i
milosr|e” (Gonzales-Balado, 1983.:38). Drugo i danas aktualno pravi-
lo nastalo je 1952./53. g. Nakon {to su sedmorica bra}e polo`ila (na
Uskrs 1949.) do`ivotne zavjete, Schaeffer (1987.) isti~e ovaj datum kao
“ro|endan taizejske zajednice” i nakon {to je broj porastao, brat Ro-
ger se povukao u osamu i napisao novo pravilo Taizéa, poznato kao
“mali izvor Taizéa” (Schutz, 1987.a).

7 Od tog vremena po~inje novo razdoblje u `ivotu Taizéa. Sama rije~
koncil izabrana je da bi naglasila kako je rije~ o crkvenom tra`enju ko-
je }e trajati odre|eno vrijeme i zavr{iti.

8
Fokolari (od tal. focolare, ognji{te, dom) su eklezijalni pokret nastao u
vrtlogu Drugoga svjetskoga rata (1943.) u Trentu u Italiji. Utemeljite-
ljica mu je karizmatska osoba Chiara Lubich. Uz vrlo nagla{enu di-
menziju osobnoga religioznoga iskustva i intenzitet samozatajnoga i
kontemplativnog duhovnog `ivota, pokret je `ivo zainteresiran za ka-
ritativnu djelatnost i dru{tvenu dimenziju vjere, tj. socijalni anga`-
man u dru{tvu. Slu`beno ime fokolara (od 29. lipnja 1990.) glasi: Ope-

ra di Maria (Djelo Marijino). Ime Marija i atribut marijanski za pok-
ret fokolara ne zna~i da je rije~ o nekom osobitom ~a{}enju Marije,
sli~nom onom kakvo se susre}e u katoli~koj pu~koj pobo`nosti. Zna-
~enje je puno dublje: “Marija je majka Bo`je Rije~i, koja je u sebe Ri-
je~ primila svojim bespridr`ajnim 'da'”. (Rije~ je, dakle, o tome da i sva-
ki ~lan fokolara tu Rije~ primi svojim bezrezervnim “da”).

9 Sociolozi su, naime, davno ve} detektirali ~injenicu da se u novim ek-
lezijalnim pokretima prioritet daje ortopraksiji pred ortodoksijom. U
tim malim grupama osje}a se puno dinamizma, neoptere}enosti insti-
tucionalizmom, slaba hijerarhijska ustrojenost, religiozni zanos, te`-
nja za potpunim prevladavanjem izme|u religije i `ivota. Pripadnici-
ma novih eklezijalnih pokreta, jo{ jednom nagla{avamo, prioritetna je
ortopraksija. U sredi{tu nije vi{e objektivno u~enje i esencija istine, nego

se naglasak stavlja na egzistenciju i osobno iskustvo do`ivljaja vjere.

10 Ova je `upa, sa svojim otvorenim i dinami~nim `upnikom Franjom
Jurakom, doista jedinstven primjer otvorenosti i prihva}anja svih no-
vih lai~kih gibanja i ekumenske djelatnosti. To je mjesto gdje, po ri-
je~ima teologinje i anga`irane mirovne aktivistkinje Ane Raffai, “po-
nornica kreativnog anga`mana laika izlazi u Zagrebu na povr{inu”.
(Tjednik, lipanj 1997.).

11 David Wilkerson, The cross and the switchblade, kod nas prevedena pod
naslovom Na `ivot i smrt, (prvi put) Osijek, 1970. (do`ivjela je nekoli-
ko izdanja).240
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12 D. Hervieu-Léger (1990.) dr`i da je “religija emocionalnog zajedni{tva”
jedno od temeljnih obilje`ja suvremene religije i religioznosti, univer-
zalna zna~ajka religije postmodernog vremena.

LITERATURABaumert, N. (1988.) Die neokatechumenalen Gemainschaften, (170-177),
in: Frederike, V., Schmitt, A., (1988.) (eds.) Lebendige Kirche. Neu
geistliche Bewegungen. Meinz.

Beckford, J. (1985.) The Cult Contraversies. London and New York: Tavi-
stock Publications Ltd.

Biblija, Stari i Novi Zavjet (1983.) Zagreb: Kr{}anska sada{njost.
Bischof, H. (1988.) Charismatische Erneuerung in der katolischen Kir-

che, in: Frederike, V., Scmitt A. (1988.) (eds.) Lebendige Kirche. Neue
geistliche Bewegungen. Meinz.

Cascales, J. G. (1974.) Die christliche Freundschaftsgruppe - ein Lexikon für
Theorie und Praxis. Wien-Klagenfurt: Hermagoras.

]imi}, E. (1971.) Drama ateizacije. Sarajevo: Svjetlost.
Dick, A., Robins, T. (1981.) Cult, Culture and Community, Mariage

and Family Review 4:3-4.
Dugand`ija, N. (1990.) Bo`ja djeca. Zagreb: Radna zajednica republi~ke

konferencije saveza socijalisti~ke omladine Hrvatske; Institut za
dru{tvena istra`ivanja.

Favale, A. (e Collaboratori) (1991.) Movimenti ecclesiali contemporanei, Di-
mensioni storiche teologico-spirituali ed apostoliche. Roma: LAS.

Gonzales-Balado, J. L. (1983.) Taizé – Frere Roger. Suche nach Gemeinschaft.
Freiburg.

Hervieu-Léger, D. (1983.) Vers un noveau christianisme?. Paris: Cerf.
Hervieu-Léger, D. (1987.) Charismatisme chatolique et institution, in:

Le retour des certitudes. Paris: Cerf.
Hervieu-Léger, D. (1990.) Les menifestations contemporaines du christianisme

et la modernité. Paris: Cerf.
Introvigne, M. (1990.) I nuovi movimenti religiosi. Sette cristiane e nuovi

culti. Torino.
Ivan~i}, T. (1981.) Duhovni pokreti u Crkvi u Hrvata, Crkva u svijetu

16(3):247-252.
Ivan~i}, T. (1990.) Kr{}anstvo u traganju za identititom. Zagreb: Kr{}anska

sada{njost.
Ivan~i}, T., Barun, P., Krolo, L. (1997.) Zov i odgovor. Prilog razumijeva-

nju karizme zajednice “Molitva i Rije~”. Zagreb.
Juki}, J. (1991.) Budu}nost religije. Split: Matica hrvatska.
Kasper, W. (1974.) Der Got Jesu Christi. Mainz.
Kordes, B. (1987.) Meine Erfahrung mit Marriage Encounter, Erneue-

rung in Kirche und Gesellschaft, Heft 31: 43-44.
Laurenten, R. (1979.) Karizmati~ka obnova u Katoli~koj Crkvi. Njezina bu-

du}nost i mogu}e opasnosti. Zagreb: Kr{}anska sada{njost.
McGuire, B. M. (1987.) Pentecostal Chatolics. Philadelphia: Temple Uni-

versity Press.
Mühlen, H. (1990.) Neu mit Gott. Einübung in chrristliches Leben und Zeu-

gnis. Freiburg-Basel-Wien: Hermagoras.
Sabali}, I. (1997.) Tajni `ivot hrvatskih katolika, Tjednik ( 27. lipnja) str.

39-47. 241

Stipe Tadi}
Novi eklezijalni pokreti

i njihov spontani
ekumenizam



Schäffer, W. (1987.) Erneuerter Glaubensverwirklichtes Menschsein, Die Kor-
relation von Glauben und Erfahrung in der Lebenspraxis christlicher
Erfahrung. Zürich-Einsideln-Köln: Styria.

Schutz, R. (1987.a) Izvori Taizéa. Zagreb.
Schutz, R. (1987.b) Meditacija. Ljubljana.
Schutz, R. (1987.c) Gib, was Gott dir gibt; aus dem Briefen von Frere Roger.

Freiburg.
Spink, K. (1988.) Brat Roger i Taizé. Zagreb.
Sullivan, A. F. (1984.) Die charismatische Erneuerung, Wirken und Ziele.

Graz-Wien-Köln: Styria.
Welte, B. (1978.) Religinsphilosophie. Freiburg im Breisgau: Suhrkamp.
Wilkerson, D. (1970.) Na `ivot i smrt. Osijek.

242

Stipe Tadi}
Novi eklezijalni pokreti
i njihov spontani
ekumenizam


