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Edward Schillebeeckx

Kirche nach dem
Konzil

Ausblicke fiir Holland

Da ich selbst kein Niederldnder, aber durch meinen nun
schon acht Jahre wihrenden Aufenthalt in den Nieder-
landen mit ganzem Herzen diesem Volk ergeben bin, und
als Bruder »aus eigenem Hause« darin vollig aufgenom-
men wurde, besteht fiir mich vielleicht eine groBere Aus-
sicht, einigermaBen kritisch und objektiv etwas Sinnvolles
auszusagen iiber das, was man die Krise im niederldndi-
schen Katholizismus genannt hat.

Trotzdem betrachte ich die Aufforderung, mich in dieser
Sache zu dubern, als einen schwierigen Auftrag.

An erster Stelle, weil der niederlindische Katholizismus
nicht wissenschaftlich erforscht ist, und man sich bei der
Beurteilung davon oft auf Phrasen und vereinzelte Aufe-
rungen in der Presse oder auf der Kanzel verlaBt, wiahrend
es bei weitem nicht genau feststeht, ob diese AuBerungen
auf eine bei 0,3, bei 4 oder gar bei 45 Prozent herrschende
Einstellung der etwa vier Millionen katholischen Nieder-
linder zuriickzufithren sind. Es gibt hieriiber ndmlich
keine ernsthafte Untersuchung. Solange dies nicht der
Fall ist, bleibt es ein heikles Unternehmen, von einer Krise
im niederldndischen Katholizismus zu reden.

Ein zweiter Grund, warum ich diesen Auftrag als schwie-
rig empfinde, ist die Tatsache, dal man sich in der Welt-
presse schon ein eigenes Bild vom niederldndischen Katho-
lizismus gemacht hat, zum Teil auf Grund von allerlei
richtigen, halbrichtigen, richtigen, aber interpretierten, und
in einigen Fillen auch falschen Informationen. Dadurch
sah zum Beispiel Kardinal Alfrink sich in Rom in eine
sehr delikate Stellung gedringt, als er die Katholiken der
Niederlande gegen die — sehr gelinde gesagt — verdrehte
Darstellung verteidigte, die man in einigen auslédndischen
Kreisen davon gegeben hatte; eine schwierige Situation,
weil er geniigend Griinde hatte, seine Kirchenprovinz in
Schutz zu nehmen, aber anderseits, weil er durch eine
eventuelle Analyse von dem, was in den Niederlanden
wirklich Sorge macht, nicht noch mehr Wasser auf die
Miihle des unverantwortlichen Geschreibes iiber » die Ka-
tholiken der Niederlande« gieBen wollte.

Jedoch: Jetzt, da das Konzil voriiber ist, steht es ein
wenig anders um die verletzbare Lage eines Episkopats,
der damals die wirklichen Krisenelemente in eigener Kir-
chenprovinz analysiert hitte. In Rom ging es nicht um die
Niederlande, sondern um die ganze Weltkirche, in der
Holland ein eigenes Gesicht zeigt. Jetzt aber scheint es
mir wohl angebracht zu sein, die holléndische Situation
zu analysieren, weil sonst in Zukunft andere aus der wei-
teren Entwicklung des niederldndischen Katholizismus
zweifellos belastende Argumente holen werden gegen eine
Darstellung der Lage, welche die Krisenmomente ver-
schwiegen hitte. Ich will hier nicht die katholische Situa-
tion in den Niederlanden schildern; die positiven, hoff-
nungsvollen Elemente darin sind auBerordentlich bedeu-



tungsvoll. Ich muB mich aber auf die anfangs erhobene
Frage nach Krisenelementen beschrénken.

Die Reaktion eines franzosischen Theologen auf all die
Geriichte iiber die Katholiken der Niederlande traf ins
Schwarze: » Jedenfalls beweist das alles, dafl dieses Volk
religios besonders tief interessiert ist, und das ist immerhin
besser als der anderswo herrschende Indifferentismus in
Glaubenssachen.« Das ist zweifellos eine erste, auf guten
Griinden beruhende Feststellung eines charakteristischen
Grundzuges der niederlédndischen Geisteshaltung.

Die Religion ist eines der beliebtesten Gesprichsthemen
bei gegenseitigen, zufilligen Kontakten, bei Teekrdnzchen
und in allerlei alltiglichen menschlichen Situationen.
Schon seit der Reformation steht das niederldndische Volk
im Ruf, ein » theologisierendes Volk« zu sein. Wéhrend in
anderen Lindern, zum Beispiel in meiner Heimat Belgien,
bis vor kurzem und meistens sogar jetzt noch, bei Be-
gegnungen mit Andersglaubigen oder Andersdenkenden
jedes Gesprich iliber den Glauben sorgfiltig vermieden
wird, ist in den Niederlanden gerade dieses Anderssein
der erste und am meisten auf der Hand liegende Gespréchs-
gegenstand. Einmal horte ich von einem Fenster aus, wie
unten auf der Strafie vier kleine Jungen im Alter von etwa
zehn Jahren eine angeregte Unterhaltung iiber die Frage,
ob es einen Gott gibe, fiihrten; aus dem Gesprich konnte
ich schlieBen, daB einer von ihnen aus einer ungldubigen
Familie stammen muBte, zwei andere waren katholisch,
der vierte schien reformiert evangelisch (kalvinistisch) zu
sein. In dieser Unterhaltung wurden nicht nur sonstwo
(zu Hause und in der Schule) gehdrte Argumente vor-
gebracht, ich belauschte auch deutlich ein kindliches Sich-
einspielen auf die Argumente des anderen; eine hochtheo-
logische Debatte, von Jungen gefiihrt, die man kaum Teen-
ager nennen konnte.

Der allgemeine Eindruck, den man nach jahrelangem
Kontakt vom katholischen Volksteil (von dem ich nun
ausschlieBlich rede) gewinnt, 146t sich zweifellos ausdriik- |
ken in dem - iibrigens typisch niederlindischen Wort
»oerdegelijk«, »urgediegen«. Die Mehrzahl der nieder-
lindischen Katholiken zeigt durchaus nicht die Ziige, die
man dem niederlindischen Volk, sei es in lobendem, sei
es in tadelndem Sinne, aufdridngen will. Etwas » Konser-
vatives« schwingt sogar mit in dem Ausdruck: »urgedie-
gen«, manchmal sogar etwas » Unduldsames«, wenn auch
Holland den Ruf genielt, daB es als Volk Religions- und
Gewissensfreiheit iiber alles stellt. Neben dem gerdusch-
losen Abfall vom Glauben, wie er sich vor unseren Augen
in allen Liandern vollzieht, ist der Kern des katholischen
Volkes als Gemeinschaft im Grunde das, was er war, ehe
von einer »Krise« im niederlindischen Katholizismus
iiberhaupt die Rede war. Wohl aber herrscht seitdem Un-
ruhe in diesem Kern. Schwere Unruhe.



Denn daBl inzwischen eine Krise im Gang ist — einerlei,
wie man ihr auch immer gegeniibersteht: als einer hoff-
nungsvollen Wachstumskrise oder als einem allmihlichen
Abgleiten zu einem ausgesprochenen »freisinnigen Katho-
lizismus« — 148t sich nicht mehr leugnen. Ihr Herd liegt
unverkennbar nicht in der Hauptmasse des gliubigen
Kirchenvolkes, sondern im Klerus selbst (namentlich im
Nachkriegsklerus) und bei den jiingeren Intellektuellen.
Aber in diesem einen Wort »Krise« sind allerlei ver-
schiedenartige — gute, weniger gute und beunruhigende —
Erscheinungen zusammengefalBt, die nicht einmal auf
einen gemeinsamen Nenner gebracht werden kénnen,
wiahrend anderseits gesagt werden mul}, daB sogar diese
aus verschiedenen, unmittelbaren Quellen schépfenden
Bewegungen in einem Untergrund zusammenlaufen, der
sich gerade dem Auge entzieht, und eigentlich das Ge-
heimnis der ganzen Krise verschleiert hilt. Allméhlich
wollen wir in diesem » Sight-seeing« zu diesem Untergrund
durchdringen, nachdem wir also zunichst geschildert ha-
ben werden, was es an der Oberfliche zu sehen gibt.

An erster Stelle sind die Aufrichtigkeit, die offene Be-
herztheit der 6ffentlichen Meinung in den Niederlanden
zu betonen, fiir die die Pressefreiheit zusammen mit einem
hochgespannten Berufsethos charakteristisch sind; das
gilt auch fiir die katholischen Kreise, im Gegensatz zu
anderen Liandern, wo Katholiken oft in der Offentlichkeit
nur zu sagen und zu schreiben wagen, was zum Beispiel
den Ansichten und Wiinschen des Episkopats gefillt. An
personlichen, typischen Erfahrungen kann ich das er-
ldutern. Von etwa den gleichen Vortrigen, die ich in
Holland und in Belgien halte, erscheinen zwei grundver-
schiedene Berichte in den hollindischen und den flimi-
schen Zeitungen. Beide geben etwas wieder von dem, was
im Vortrag wirklich ausgefiihrt wurde: aber so, daB man
merkt, dall auf beiden Seiten eine unbewuBte Zensur ein-
gegriffen hat. In diesem Sinne: In Holland wurden die der
»offenen Richtung« zugedachten kritischen Bemerkungen
unbeachtet gelassen, in Flandern wurden die fiir die
» Offentliche, geschlossene Richtung« bestimmten, eben-
falls kritischen Bemerkungen in der Presse verschwiegen.
In den Niederlanden sagen die Katholiken laut, was in
anderen Lindern nur zwischen den vier Winden weiter-
erzihlt wird, was wiederum zur Folge hat, daB die fiihren-
den Minner der niederldndischen Kirche griindlich iiber
das, was vorgeht, informiert sind, und sich bei ihrer Amts-
fithrung nicht auf Illusionen stiitzen, eine Situation, die
sogar ihre konkreten MaBnahmen ein wenig mitbestimmt.
Die GroBmacht dieser Publizitdtsmittel (Presse, Biicher-
wesen, Rundfunk und Fernsehen) darf man nicht unter-
schitzen, aber auch nicht iiberschétzen. Sie bestimmt zwar
zum Teil die 6ffentliche Meinung, aber ihre Macht ist zu-
gleich von ihren Lesern und Horern abhéngig; sie spiegeln



also auch wider, was unter dem Volke lebt. Der Leser
will ja zum Beispiel in seiner Zeitung seine eigene Meinung
wiederfinden. Auf diesen ProzeB8 des Widerspiegelns oder
Nichtwiderspiegelns ist eben der Auf- und Niedergang
von Abonnierung und Verkauf zuriickzufiihren. Was in
den niederldndischen Publizititsmedien erscheint, bietet
uns darum dennoch eine gewisse Handhabe, etwas Reelles
iiber das zu sagen, was in den Niederlanden im Gange ist,
wenn auch der Prozentsatz der Glaubigen, der die publi-
zierten Meinungen wirklich teilt, damit dennoch einiger-
maBen verborgen, jedenfalls unbestimmt bleibt.
Auffallend an dieser Situation ist die Tatsache, daB diese
katholischen Publizititsmedien im groBen und ganzen in
der Hand eben des fortschrittlichen Volksteils sind. Das
besagt schon, daB3 der soziologische Druck besonders von
den neueren Auffassungen ausgeiibt wird., Dadurch wer-
den, besonders in einem durch gesellschaftlichen Status
und Statussymbole sehr stark charakterisierten Land,
andere Meinungen gleichsam durch eine implizite, un-
verabredete Verschworung neutralisiert. Man kann sich
nicht des Eindrucks erwehren — und vertrauliche Mittei-
lungen bestétigen das oft —, daB besonders » Jiingere« (wie
elastisch dieser Begriff auch genommen werden muf3) mit
allem guten oder weniger guten » Neuen« manchmal ge-
gen ihren Willen mitmachen, nur weil sie sonst das Gefiihl
haben, nicht mehr ernst genommen oder als »iiberholt«
betrachtet zu werden. Es wire ungerecht, wollte man die-
sen Sozialdruck interpretieren als einen geplanten Vor-
satz, andersgerichtete Meinungen zu ersticken. Dies alles
gehort zum Wesen der soziologischen Struktur der Publi-
zititsmedien, von dem Augenblick an, da diese vor allem
im Besitz der »Fortschrittlichen« sind und die anderen
ihnen offenbar keinen ansprechenden Beitrag entgegen-
setzen konnen.

Dies alles verlagert sich erst in eine geladene Atmosphire
auf Grund einer — gleichfalls iiber die ganze Welt verbrei-
teten — Erscheinung: die der » Schlagzeilen« und des so-
genannten »wissenschaftlichen Druckes« (die Fettdrucke
in Zeitungen und Wochenblittern); dieser ganze spezielle
Betrieb, wobei die Schlagzeilen und die Aufmachung (die
in den Text selber eingreifen) nicht vom Autor oder Be-
richterstatter gemacht werden, sondern von einem eigenen
technischen Dienst, der vor allem die »Verkiuflichkeit«
der Ideen (und also auch der Blitter selbst) an die Leser
besorgt.

Diese dem modernen Pressewesen inhdrente Erscheinung
trigt die Moglichkeit des MiBbrauchs durch Akzentver-
lagerung oder sogar Filschung in sich und bewirkt, dal
Berichterstattung nie véllig objektiv sein kann. Eine bei-
liufig gemachte Bemerkung des Autors oder eines Reden-
den kann'so, nur durch Fettdruck, vollig subjektiv werden.
Diese Praxis intensiviert nicht nur unnétig die Animosi-



tit; sondern wenn man zum Beispiel ein Jahr lang die
Schlagzeilen in eine bestimmte Richtung lenkt, kann unter
der Bevolkerung der Eindruck erweckt werden, als wire
es auf diesem oder jenem Gebiet in den Niederlanden so
oder so bestellt, wiahrend einerseits eine echt wissenschaft-
liche Untersuchung in allen Bevolkerungsschichten még-
licherweise ein ganz anderes Bild zeigen wiirde, und an-
derseits diese »verborgenen Verfiithrer« dennoch ent-
weder den schwelenden Widerstand aufflammen lassen
oder unbemerkt in breiteren Kreisen der Bevolkerung Er-
folg haben. Wie auch gedeutet, sie bilden eines der Ele-
mente, die die Unruhe steigern und sie vor allem auf un-
bestimmte Weise in der Schwebe halten. Darum kann ich
behaupten: Es gibt in Holland einen Katholizismus auf
der Ebene der Publizititsmedien und einen »stillen Ka-
tholizismus« auf der Ebene des reellen Alltagslebens: die
der Mehrzahl des katholischen Volksteils. Es wire der
Miihe wert, im einzelnen nachzugehen, inwieweit diese
zwei Wirklichkeiten nebeneinander existieren, sich be-
rithren oder schlieBlich sich gar iiberschneiden.

Neben dem allem (teilweise es durchkreuzend) gibt es eine
andere Erscheinung: nidmlich die der katholischen Litera-
ten und Schriftsteller, die mit ganzem Herzen religids,
christlich, kirchlich, kurz: katholisch sind, die aber in
Konflikt geraten mit der empirischen Erscheinungsform
der Kirche, der Kirchenprovinz, des Bistums, der Pfarre,
und die, ohne theologische Schulung und dennoch mit
starkem religiosem Interesse, ihre meistens vollig annehm-
baren Intuitionen und Stellungen in Worten ausdriicken,
die die duBerliche »soziologische Struktur« der Kirche
nicht von der fundamentalen, auch #uBerlichen Grund-
struktur der Kirche trennen, und dadurch bei einigen den
Eindruck erwecken, als wollten sie eine Art rein geistige,
charismatische Kirche. AuBlerdem haben sie wenig iibrig
fiir das iiberschwere Theoretisieren der Theologen, ob-
schon sie von einem ganz anderen Standpunkt aus schlieB3-
lich dasselbe sagen. Auch fordern sie fiir sich das Recht,
als Schriftsteller den Glauben auf eigene Weise zum Aus-
druck zu bringen, auf eine zeitgemiBe Weise neu dar-
zustellen und zu verdichten; das Recht auBerdem, das
jede Zeit hat, eigene Akzente zu legen. Die traditionellen
Akzente werden deshalb durchaus nicht geleugnet, aber
diese Akzente sagen ihnen nichts mehr. Sie sind aus zeit-
gemiBer Sicht fiir sie sogar falsche Akzente, weil jetzt
nicht mehr erlebbar. So werden sie die »dogmatische
Orthodoxie« der einsamen Privatmesse nicht leugnen, sie
werden nur sagen, daB eine solche Messe fiir sie existen-
tiell-religios nicht einfiihlbar, nicht erlebbar ist, und des-
halb kommt fiir sie nur die Gemeinschaftsmesse in Frage
als das einzige fiir sie mitzuvollzichende Geschehen.
Handelt es sich um Priester, so werden diese ihre Konse-
quenzen daraus ziehen und also auch keine Privatmesse



mehr lesen, nicht aus dogmatischen Erwigungen, sondern
auf Grund des »existentiell nicht anders konnen«. Dem-
gegeniiber niitzt kein Theoretisieren, wie richtig dies theo-
logisch gesehen auch wire. Dal es eine Ketzerei ist, den
dogmatischen Wert einer Privatmesse zu leugnen, wissen
sie ganz gut; aber dies 18st die existentielle Frage nicht.
AuBerdem konnen sie mit voller Berechtigung auf das
Mittelalter hinweisen, das gegen die ganze vorhergehende
Tradition der Gemeinschaftsmesse und gegen damalige
pipstliche Richtlinien die Privatmesse eingefiihrt hat;
nicht weil man an dem dogmatischen Wert der Gemein-
schaftsmesse zweifelte, sondern weil der ganze Zeitgeist
nach einer neuen Akzentuierung driangte und die heilige
Messe in mystischer, tiefer, einsamer Gebetsriihrung er-
leben lieB. So lassen sich in den Niederlanden zur Zeit
zahlreiche Akzentverschiebungen feststellen, besonders
auf liturgischem Gebiet — obgleich nicht nur dort —, die
mit einer Glaubenskrise nichts zu tun haben.

Was mir in den Niederlanden auffillt, ist die eherne Kon-
sequenz, mit der eine neue Ansicht oder neue Daseins-
intuitionen stets auch in die Praxis umgesetzt werden, so-
gar dann, wenn etwa die Meinung iiber das Uberlieferte
(im weitesten Sinne und also nicht per se im dogmatischen
Sinne) nur einen fiir sie ernsthaften Zweifel betrifft oder
»ein Unvermégen, es noch zu verstehen«.

In anderen Lindern kann man sich bei der neuen Er-
fahrung oder dem Zweifel bisher noch an die traditionelle
Praxis und die traditionellen Gewohnheiten — manchmal
mehr schlecht als recht — halten. Holland kann das nicht.
Es gibt aber noch andere Erscheinungen neben diesem
weiten Gebiet, wo es infolge der neuen Daseinserfahrung
und all dem, was damit zusammenhéngt, nur um Akzent-
verschiebungen geht. Diese brauchen an sich keinen AnlaBl
zur Besorgnis zu geben, obschon sie oft falsch interpretiert
werden und dann natiirlich durch Aktion und Reaktion in
jedem Fall Unsicherheit, eine Krisenatmosphire wek- |
ken.

So hat sich auch etwas vom Wesen des Halbstarken mit
seinen Aspekten des Nonkonformismus, als Teil unseres
heutigen gesellschaftlichen Lebens in die niederldndischen
klerikalen Kreise, sogar bis auf die Kanzel, eingeschlichen.
Wo aber solche AuBerungen in einen Lebenskreis wie
Holland geraten, das seit seinem goldenen Zeitalter be-
kannt ist wegen seiner hochbiirgerlichen Anstandsformen,
die einem Auslidnder anfangs sogar duerst maniriert vor-
kommen, so ist es selbstverstindlich, daB die fahrldssige
Schocktherapie, mit der die neuen Ideen, ohne das ge-
ringste Zartgefiihl fiir die noch ganz anders orientierte
Einstellung des GroBteils des Kirchenvolkes, auf den
Markt geworfen werden, gewaltige Unruhe unter vielen
Glidubigen hervorruft.

Diesen fillt es auf manchem Gebiet schon schwer, sich



mit den vielen neuen Dingen des Konzils vertraut zu
machen; wenn sie dann dies alles —-und noch viel mehr - auf
eine fast flegelhafte Weise von der Kanzel ins Gesicht ge-
schleudert bekommen, so kann nur Unruhe, Unsicherheit
und eine » Krisenmentalitiit« entstehen, die in dieser Hin-
sicht in Holland nur gréBer ist auf Grund dieser Neben-
erscheinungen.

Wenn ich selber auch dem Gerede iiber » Geschichten von
Predigern« kritisch gegeniiberstehe, so muB ich doch mei-
nen eigenen Ohren trauen; einmal fing ein Prediger seine
hochgestimmte christliche Predigt mit den Worten an, die
das Herz vieler Glaubigen krampfartig stocken lieB: » Der
Idiot, der einst den Rosenkranz erfunden hat...«.

Dann und wann, ich muB es gestehen, aber es sind Aus-
nahmefille, wird das Neue in der Art des » Scharlatanis-
mus« verkiindigt; nicht assimilierte Meinungen — die iiber-
all sonst im eigenen Denken und Fiihlen bleiben und hich-
stens im Privatgespriach zum Ausdruck gelangen — werden.
in Holland auch in der Offentlichkeit verkiindigt, wobei
man manchmal héren kann, welches Buch der Mann ge-
rade gelesen hat, das er aber aus eigener, personlicher
Problematik auf eine ganz eigene Weise verarbeitet hat,
so daB die vortrefflichen Ansichten des Buches in eine
ganz andere Perspektive verzerrt werden. Aber das sind
Einzelfdlle, die die Beunruhigung unter den Glidubigen
nur vergréBern, weil sie in der Offentlichkeit doch in einer
gewissen RegelmaBigkeit immer wieder vorkommen.
DaB die » Krise« sich im Klerus konzentriert, wird auch
deutlich, wenn man bedenkt, daB der Prozentsatz der
Priester, die ihr Amt niederlegen, bis vor wenigen Jahren
in den Niederlanden fast ungewohnlich niedrig war. Seit
einigen Jahren steigt die Zahl jedoch, allerdings mit der
Einschrinkung, dal auch jetzt der Prozentsatz im Ver-
gleich zu den anderen européischen Lindern noch ziem-
lich niedrig ist. Hier kommen wir schon niher an den
Kern des eigentlichen Problems heran. Das Niederlegen
des Priesteramtes ist jetzt anders begriindet als friiher.
Einige sehen fiir ihr Priesteramt keine Verwendung mehr.
Sie haben es satt, Wahrheiten verkiindigen zu miissen,
iiber die ihnen in ihrer ganzen Psychologie Zweifel ge-
kommen sind: Sie empfinden einen Bruch zwischen dem,
was sie nach allgemeiner Erwartung sagen und tun sollen
und ihren eigentlichen Existenznéten, Interessen und
authentischen Erfahrungen. Das Wissen um die grofBe
Not in Indien, Vietnam greift ihnen unmittelbar ans Herz;
sich dafiir einzusetzen, spricht sie mehr an als Heilswahr-
heiten zu verkiindigen, wobei sie erfahren, daBl das Volk
schon in gleichem Mafe mit seinen eigentlichen Interessen
und Bediirfnissen anderswo lebt, wenn ich auch hinzu-
fiigen muB, daB wenige oder gar keine Priester nachher in
der Tat nach Indien oder nach Vietman oder in irgendein
Notgebiet gehen. Andere sind es psychisch miide, tagaus,



tagein im » explizit Religidsen« zu leben; sie wollen diesen
Bann durchbrechen, um als Mensch atmen zu kénnen.
Eine iibertriecbene Kirchlichkeit in ihrem ganzen vergan-
genen Leben fiihlen sie jetzt als eine nicht mehr erlebbare
Lebensform ; sie wollen als gewdhnlicher Christ ohne diese
zugespitzte Aufmerksamkeit fiir Religion und Kirchlich-
keit leben.

Bei anderen — meistens ist dies nicht die Hauptsache, aber
wohl der die eigene Krise durchkreuzende Umstand oder
sogar die Folge von dem allem - ist es die Frau, die der
einseitig religiosen Uberspannung ihrer Lebensrichtung
eine als Befreiung gefiihlte neue Lebensaussicht bietet, in
der man ein echt weltlich-menschliches Leben mit Reli-
giositit verbinden zu kénnen hofft.

Diese ganze Situation ist natiirlich zugleich ein bevorzug-
ter Ndhrboden fiir das Entstehen eines reaktionéren Inte-
gralismus, wodurch die Unruhe einen Hohepunkt erreicht.
Inwiefern diese Erscheinung in Holland schon eine ausge-
sprochene Tatsache ist, 148t sich schwer genau nachpriifen.
Einige Symptome weisen jedenfalls deutlich in diese Rich-
tung und koénnten, falls sie groBere AusmaBe annehmen
wiirden, in der explosiven Situation der Kirche in den
Niederlanden bésartige Folgen haben. In Holland scheint
mir dieser Zusammensto3 zwischen »Altem« und » Neu-
em« um so mehr auf der Hand zu liegen, weil dieses Land
den neoscholastischen Aufschwung eigentlich nicht ge-
kannt hat, der zum Beispiel in Belgien wenigstens zwischen
den zwei Weltkriegen eine gewisse Erneuerung gebracht
hat, so daB3 das Neue dort reibungsloser assimiliert wird,
wenn auch in Belgien im Gegensatz zu Holland die den-
kende Elite und das gldubige Volk schwerlich kommuni-
zierende GefdBe genannt werden konnen. Holland dagegen
ist aus der »alten« Scholastik plétzlich in alles Neue der
katholischen und reformatorischen Theologie und der
existentiellen Phinomenologie geworfen.

Der Ubergang war allzu jah, weil das neoscholastische
Verbindungsglied des zwanzigsten Jahrhunderts fehlte, das
uns in unserer Jugend fasziniert hat. Die Folge davon ist
denn auch, dal} die niederldndischen katholischen Theo-
logen unvorbereitet waren und der inzwischen in schnel-
lem Tempo gewachsenen Problematik keine entspre-
chende Antwort geben konnten. Dem Neuen, in seinen
guten, weniger gut assimilierten und wilden Elementen,
stellte man nur eine altscholastische Glaubensvorstellung
gegeniiber, die nicht selten mit dem kirchlichen Glaubens-
bekenntnis identifiziert wurde und die auBerdem an den
eigentlichen, reellen Problemen voriiberging. So stellten
einige den die offentliche Meinung beunruhigenden neuen
Einsichten in die eucharistische Transsubstantiation
schlieBlich etwas wie eine theologische Chemie von Ato-
men und Molekiilen entgegen. Es ist klar, daB auf diese
Weise die Antwort auf existentielle Fragen ein blindes



GeschieBe ist und auf die Dauer sogar Widerstand hervor-
ruft. Die reaktiondren Krifte beschéiftigen sich lediglich
damit, mit Fingern auf andere zu zeigen und zu sagen:
der oder jener habe das gesagt, oder da oder dort wire
so oder so gehandelt worden. Noch abgesehen von der
Tatsache, ob das, was erzédhlt wird, richtig ist oder aber
aus dem Zusammenhang gerissen, begniigt man sich mit
diesen »Informationen«, denen nichts Positives gegen-
iibergestellt wird — es sei denn einige Phrasen oder einige
Tridentiner Kanones ohne jeden sinnvollen Kommentar —,
wihrend nicht einmal ein Versuch unternommen wird,
eine konkrete Antwort auf konkrete Probleme zu geben.
Bei Licht besehen stellt dieses Phdnomen die typische Ent-
stehung einer integralistischen Reaktion dar. Kein Inte-
gralismus, sondern dessen latente Genese; so mochte ich
dieses Symptom bezeichnen.

Es gibt auch noch die allgemeine Unruhe, die den Men-
schen befillt, wenn er alte Gewohnheiten ablegen mu8,
das heilit, wenn das Aufgeben alter Gewohnheiten nicht
einem personlichen, existentiell empfundenen Bediirfnis
entspricht, sondern ihm in der Gemeinschaft, in der er
lebt, aufgezwungen wird; wie das zum Beispiel nun im
liturgischen Bereich auf Anregung des Konzils geschehen
ist. Zweifellos ist die Kirche nicht dazu berufen, antike
und alte Kulturschitze zu hiiten; sie mull an erster Stelle
Antwort geben auf die christlichen Bediirfnisse der Gliu-
bigen und nicht, indem sie diese begriindete Not verkennt,
Kulturschidtze vor dem Untergang sichern. Anderseits
stellen fiir die dlteren Katholiken diese alten Schitze, die
mit ihrem ganzen religiésen Leben und Erleben eng ver-
wachsen sind, nicht nur Kulturschiitze dar. Sie sind die
lebendige Haut ihres religiosen Erlebens, nicht nur ein
Kleidungsstiick, das man, vielleicht ungerne, zu jeder Zeit
an- oder ablegen kann. Sie sind nicht nur die Ausdrucks-
form ihrer Religion, sondern gerade in und an diesen For-
men ist ihr religioses Erleben zu dem geworden, was es ist.
Auch hier handelt es sich nicht um einen Dualismus zwi-
schen innerem Erleben und rein dulerer Form. An vielen
von ihnen wird sich jetzt zwangsldufig etwas wie eine Ent-
hdutung bei lebendigem Leibe vollziehen.

Damit will ich aber nicht halben MaBnahmen und Er-
neuerungen das Wort reden. Wohl aber mdéchte ich dazu
aufrufen, daBl man sich der Opfer bewullt werde, die von
manchen gefordert werden, damit die kommende Kirche
lebe. Die Tatsache, daB die Offentlichkeit sich der vielen
Opfer, die unter Aufgabe der eigenen Personlichkeit ge-
bracht wurden, nicht geniigend bewuBt ist, daB sich viel-
mehr nach auBen hin nur ein harter Kampf um den Ein-
satz zeigt, ist in Holland einer der vielen Faktoren, welche
die Unruhe verursacht haben.

So stoBen wir zum eigentlichen Kern der Sache vor, von
dem aus alles einigermaBen verstdndlich wird. Das in
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Frage gestellte, aber nicht geldste Problem ist die Frage
nach Kirche und Welt und tiefer noch nach Religion und
Weltlichkeit oder Mitmenschlichkeit, Man glaube nicht,
dal diese Problematik irgendwie aufgezwungen wurde
oder gleichsam von auBen her die Geister ergriffen hat,
zum Beispiel unter Einwirkung von Biichern wie die von
J. A. T. Robinson, P. Tillich, D. Bonhéffer, H. J. Schultz,
H. Braun, R. Bultmann und G. Ebeling, oder auf einer
anderen Ebene durch H. Boll oder K. Amery; eine ganze
Tendenz, in der die religiose und die politische Optik
nicht immer sauber zu trennen sind — das eine hat auch
Konsequenzen fiir das andere. Eine kritische Beschéfti-
gung mit diesen Autoren wiirde zunichst sehr grofBe
Unterschiede ans Licht bringen, ganz abgesehen von der
Frage, wie viele diese Schriftsteller mit dem nétigen Unter-
scheidungsvermégen gelesen haben.

Bei deren Lektiire finden sie darin nur »Anklang« von
dem, was bei ihnen selbst lebt. Sogar bei Teenagern kann
man diese Tendenz feststellen. Ich selbst wurde einmal in
bestiirzender Weise mit dem Problem konfrontiert; ein
kaum achtjdhriger hollindischer Junge, der bei Tisch
von seinem Vater ermahnt, horte: » Du da! Zuerst beten;
Gott danken fiir das, was er dir zu essen gibt«, antwortete
achselzuckend: » Das gibt Gott nicht, sondern ihr«. Aus
dem Kindermund wurde das fundamentale Problem klipp
und klar auf den Tisch geworfen. Wir kénnen die Situa-
tion nicht beschreiben mit dem Schlagwort: Sikularisie-
rungsprozess. Trotzdem hat dies wesentlich damit zu tun.
Auffallend ist, daB es sich keineswegs um einen ProzeB
der Entkirchlichung handelt, selbst nicht um eine Be-
wegung, die sich von Rom loslésen will. Dies alles steht
keineswegs zur Debatte. Sogar in den Reihen der duBerst
extremen Verfechter von Neuerungen (obgleich man auch
hier in keiner Weise einen genauen Prozentsatz nennen
kann) gibt es nicht die geringste Spur eines Gedankens an
ein »Schisma« in dem klassisch-theologischen Sinne des
Wortes. Es geht um etwas anderes; innerhalb der Kirche
(also innerhalb der Grenzen des katholisch-kirchlichen
Praktizierens) wéchst eine neue Deutung der Kirche und
des Christentums, und — aber dann geht der Prozentsatz
noch erheblicher zuriick (er ist sogar nicht annihernd zu
schitzen) — wichst bei einigen etwas, das ich nur mit dem
Ausdruck »freisinniger Katholizismus« bezeichnen kann,
sozusagen als Gegenstiick der » freisinnigen evangelischen«
Glaubensgemeinden. Inwiefern der Ausdruck »freisinni-
ger Katholizismus« ein Widerspruch in sich ist, méchte
ich vorldufig dahingestellt lassen; ich wihle den Ausdruck
nur, um die duBerste Randsituation scharf zu umreiBen:
glaubige Katholiken wollen sie zwar bleiben, aber frei-
sinnige. Auch diese Erscheinung lebt in den Niederlanden
zum groBten Teil nur erst zwischen den vier Winden; in
der literarischen Offentlichkeit findet man sie nimlich
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kaum, bestimmt nicht direkt und offen. Dies alles vermag
die Unruhe und Unsicherheit nur zu steigern.

In seiner extremsten Form handelt es sich um einen Glau-
ben, der ausschlieBlich als eine Selbsterhellung, eine Selbst-
deutung oder ein »Selbstverstindnis« des Menschen ge-
sehen wird, in dem die Heilige Schrift, aber nicht weniger —
dann werden die Formulierungen allerdings unsicherer,
weniger klar und wird der Vorbehalt vereinzelt stirker —
auch die »heiligen Biicher« anderer groBen Religionen
eine suggestiv-stimulierende Funktion haben. Die Kirche
wird der Welt fast vollig gleichgesetzt, der unter den Men-
schen zustande gekommenen Gemeinschaft, oder sie gilt
als deren Funktion, eine vorliufige Instanz, die nach ge-
leisteten Diensten unter Danksagungen entlassen wird. In
diesem ganzen ProzeB ist Gott der tragende Grund, und
das hat sich uns in Jesus gezeigt.

Ich vermute, daBl nur wenige diese Tendenz in dieser Form
bewuBt bejahen wiirden, aber als Tendenz ist sie bei meh-
reren unterschwellig wirksam. Bei vielen (in diesem un-
bekannten Prozentsatz) ist es mehr eine Frage des Suchens
und eines schon sympathisierenden Abtastens dieser Pro-
blematik. Aber auch weniger groBe Geister haben etwas
dariiber gehort, und so gerit dies alles ab und zu als eine
Art » befreiende neue Einsicht« in popularisierende Schrif-
ten und Blitter.

Wenn wir nun noch die Tendenz zum Psychologismus und
Soziologismus (ich sage nicht: methodenbewuBte Psycho-
logie und Soziologie) erwidhnen, so wird es verstidndlich,
daB die Unruhe sich auch in den theologischen Seminaren
der Welt- und Ordenspriester bemerkbar macht. So kann
anderseits die Sorge um das unangetastete Unterpfand
des Herrn leicht zur aggressiven Ketzerjagd fithren, wih-
rend andere bei ihrem tapferen Suchen nach der authen-
tischen Ubersetzung des ihnen anvertrauten Pfandes von
den einen als »konservativ«, von den anderen als »ge-
fahrlich progressiv« angesehen werden. So entstehen
Herde, denen man nur schwer beikommen kann, von
denen man zumindest sagen muB, daBl man nicht mehr
weif3, wie sie eigentlich zum katholischen Glauben stehen.
Soweit ich es iibersehen kann, ist der Wille, katholisch zu
bleiben (von individuellen Fillen abgesehen, wie es diese
ja immer gegeben hat), dabei unerschiittert geblieben.
Gleichwohl kann man sagen, dal} es bei einigen Mitchri-
sten schwer zu erkennen ist, inwiefern sie wirklich Mit-
christen sind im Sinne von: glaubend an das eine kirch-
liche Glaubensbekenntnis. Dies aber bedeutet, dal} das
Problem sich eigens auf den zentralen Kern des Christen-
tums hin zuspitzt.

Ich mochte die ganze Erscheinung nicht am zentralen
Punkt: dem Menschen Jesus, Sohn Gottes und seiner
Auferstehung illustrieren, sondern an einem anderen ein-
dringlichen Beispiel. In einem niederldindischen katho-
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lischen Wochenblatt erschien vor kurzem ein Artikel iiber
das Fegefeuer.

Aus den darauf folgenden Leserbriefen konnte man leicht
den Eindruck gewinnen, daB alle Katholiken der Nieder-
lande pldtzlich an dem »Bestehen des Fegefeuers« zwei-
feln. Niichtern analysiert, lieB sich diese ganze Reaktion
zuriickfiihren auf die auf der Hand liegende Problematik
und die Zweifel hinsichtlich der Darstellungsweise und der
Vorstellungen, mit denen in der Vergangenheit diese ka-
tholisch dogmatische Gegebenheit verkiindigt wurde und
auch im BewuBtsein der Gldubigen lebte, in dem die Glau-
bensfestigkeit und ihre Darstellung ein unlosliches Ganzes
bildeten. Eine solche Reaktion ist also normal und ge-
sund, AuBerung eben eines tiefen Verlangens, die Glau-
bensgegebenheit sinnvoll zu verstehen und sie in das ganze
heutige Menschen- und Weltbild zu integrieren. Dies alles
ist nicht Grund zur Besorgnis; wohl aber die Tatsache,
daB auf die gestellten Fragen keine endgiiltige, befriedi-
gende Antwort gegeben wird, in der sowohl die Glaubens-
gebundenheit als auch das neue » Selbstverstdndnis« sinn-
voll verschmelzen. Denn man erlebt die religidse und
christliche Hauptintention nie, wenn sie nicht in Vorstel-
lungs- und Ausdrucksbilder gekleidet ist, die sich zu-
gleich dem geltenden Welt- und Menschenbild einfiigen.
Diese christliche Hauptintention, die ihren fundamentalen
Ausdruck im kirchlichen Glaubensbekenntnis findet, 1406t
sich nicht auf addquate Weise von dessen expliziten Aus-
drucks- und Vorstellungsformen unterscheiden; beide
Aspekte sind zwar keineswegs identisch, aber bilden trotz-
dem - im Erleben - eine intime Einheit. Ein offenbarer
Zweifel an den Vorstellungsmomenten, der nicht durch
ein in eigenem Menschen- und Weltbild funktionierendes
kirchliches Glaubensbekenntnis beruhigt wird, kann auf
die Dauer am Glaubenssymbolum selbst nagen. Erst bei
unbeantworteten reellen Fragen wichst die Unruhe und
erscheint der ganze Glauben in einem unbestimmten, un-
sicheren Licht. Dies alles hat zur Folge, dal auBerdem
der Glaube vieler Menschen, bei denen diese Probleme
nicht oder noch nicht leben, auf eine schwere Probe ge-
stellt wird: Sie leiden tief und schwer unter dieser Situa-
tion. Das besagt aber nicht, daB man sich aus diesem
Grunde dieser Fragestellung entziehen soll. Versteck-
spielen mit Glaubensproblemen kann die Situation nur
verschlimmern. Allerdings frage ich mich manchmal, ob
diese Schriften, deren aufrichtiges Berufsethos ich voraus-
setzen will, wohl geniigend religidses Berufsethos besitzen
und sich des Leides, das sie vielen verursachen, bewuft
sind. Wenn ein Arzt oder ein Psychologe seinem Patienten
eine andere Lebensweise vorschligt, so macht er es in der
Regel mit gréBerem Einfithlungsvermdgen und versucht
die Hérte des Leides zu mildern, die jeder Umschwung
zwangsldufig mit sich bringt. Manchmal hat man den
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Eindruck, als wiren heute in den Niederlanden die » Prin-
zipien« und die (alte oder neue) » Ideologie« — auf politi-
schem wie auf religiosem Gebiet — wichtiger als die Men-
schen selbst.

Irgendwie aber wird uns hier eine unbezahlte Rechnung
vorgelegt. Diese ganze Problematik, die, sagen wir, mit
Schleiermacher — gar nicht zu reden von Feuerbach — an-
gefangen hat, die im Modernismus auf eine andere Weise
fortgefiihrt wurde und abermals erneut mit Bultmann,
Ebeling, Tillich noch deutlicher und radikaler einsetzte,
wurde von katholisch theologischer Seite nicht befriedi-
gend und erschopfend beantwortet. Die unbezahlte Rech-
nung der modernistischen und antimodernistischen Un-
ruhen liegt jetzt vor uns ausgebreitet. Eine befriedigende
Antwort wurde auf die reelle Problematik des Modernis-
mus nicht gegeben: das Problem wurde nur vertuscht. Die
kirchliche Lehrgewalt sperrte — und mit Recht — dem-
gegeniiber im Grunde nur die Wege, die in keinem Falle
begangen werden durften; aber die Theologen stellten dem
nur die schweren scholastischen Anschauungen gegeniiber,
die auf eine ganz andere Problematik Antwort gaben und
die die neue Fragestellung verfehlten. Die Folge ist, da
intellektuelle Gldubige und Priester, eben weil die Theo-
logen die reellen Probleme nicht bewiltigt hatten, auf
Grund des dem Glauben inhirenten »fides quaerens intel-
lectum« selber weiter nachdenken und nach neuen sinn-
vollen Vorstellungen und Erkldrungen suchen und darin
oft auf ungeschickte Weise zu einer Art selbstkonstruierter
Theologie kommen, in der allerlei neue Errungenschaften
oft mit tiefer Intuition, oft auch mit halbfertigen neuen
Phrasen und manchmal auch mit wunderlichen Vorstel-
lungen vermischt werden, die mit dem Christentum nichts
zu tun haben. Die damalige heftige antimodernistische
Reaktion hat namentlich in den Niederlanden die Theo-
logie etwa dreiBig Jahre stocken lassen.

Eine nennenswerte Neubesinnung auf die zu Anfang dieses
Jahrhunderts scharf formulierte Problematik fehlt in die-
sen dreiBig Jahren namentlich in den Niederlanden génz-
lich. Jetzt, wo in der ganzen Welt die Glaubensproblema-
tik mit voller Wucht einsetzt, fehlt die katholische Vor-
arbeit, die den ersten StoB hitte auffangen kénnen. Man
greift zwar zur reflexiven Losung dieser reellen Existenz-
problematik, indem man grofBe Autoren zu Rate zieht,
deren Glaube ich durchaus nicht anzweifeln will, die man
aber in der Perspektive des liberalen Protestantismus lesen
muB, von dem aus die Autoren auf diese Problematik ge-
stoBen sind. Das Rad der Geschichte 1a6t sich nicht zu-
riickdrehen, und ich méchte nicht die Schuld auf die vorige
Generation katholischer Theologen abwilzen, aber eben
der Umstand, daB das Bindeglied zwischen dem Modernis-
mus und der heutigen Glaubensproblematik fehlt, erklart
jedenfalls den Eindruck »des Uberrumpelt-seins« und des
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» Unvorbereitet-seins«, den der niederlindische Katholi-
zismus — nur ein ganz wenig stirker als anderswo — hin-
sichtlich der iiberall sich aufdringenden Problematik
zeigt. Deshalb ist eine integralistische Reaktion auf das
» Neue«, — statt sich eifrigst an die Arbeit zu machen und
zweckdienliche, existentiell-zutreffende Antworten zu su-
chen —, wenn irgendwo, vor allem in den Niederlanden
véllig verfehlt; sie wiirde die Lage nur verschlimmern.
Aber abgesehen von alledem, was friither die Entwicklung
in andere Bahnen hitte filhren konnen, bleibt diese,
wenigstens in ihren teilweise noch halb unterschwellig
lebenden extremen Formen, besorgniserregend.

Mir persénlich scheint es doch zu gewissen Hoffnungen
zu berechtigen, daB man in den Niederlanden, dank der
Tatsache, daB dariiber laut gesprochen und auch geschrie-
ben wurde, diese Situation halbwegs in der Offentlichkeit
erkannte. Symptome und Gespriche haben mir klarge-
macht, daB es sich in den anderen Lindern » zwischen den
vier Winden« genauso verhilt wie in den Niederlanden,
aber... offiziell weil man von nichts, und wenn man ein
vereinzeltes Symptom davon zu sehen glaubt, so weist man
vorwurfsvoll auf die Niederlande, das Land, aus dem die
Gefahr importiert wire. Ich glaube, daB derjenige, der die
Dinge so sieht, eben den gleichen Fehler macht, den Hol-
land in seiner nachmodernistischen »stillen theologischen
Zeit« gemacht hat. Fiir ihn werden die Folgen um so
schlimmer sein.

Ohne einer Panikstimmung zu verfallen, miissen wir jedoch
niichtern bleiben und der Tatsache ins Auge sehen, dal}
der Glaube, jedenfalls unter dem Aspekt des kirchlichen
Glaubensbekenntnisses, in den nichsten Jahrzehnten eine
sehr schwierige Zeit durchzumachen haben wird. Wir
sehen uns einer Problematik gegeniibergestellt, die auf
dem Zweiten Vatikanischen Konzil nicht einmal beriihrt
wurde und die dennoch den eigentlichen Kern der heuti-
gen religiosen Problematik bildet. Aus diesem Grunde hat
die katholische Theologie im Augenblick keine Zeit zu
verlieren. Sie hat den verantwortlichen und sehr dringen-
den Auftrag, die Glaubensgebundenheit an das Wort
Gottes inhaltlich in einer solchen Form darzubringen, daf
der Mensch von heute darin nicht nur sich selbst wieder-
findet, sondern auch den authentischen Inhalt der Heils-
offenbarung Gottes in Christus. Sie hat darin {ibrigens
auch eine dienende Funktion in bezug auf die kirchliche
Lehrgewalt, die, da neue, echt katholische Antworten
fehlen, selbstverstindlich ein zu respektierendes und mal-
gebendes Wort sprechen wird, allerdings aus einer Vor-
stellungswelt heraus, die gerade bei den Gldubigen von
heute die Krise heraufbeschworen hat.

Ohne das eigentliche Problem in Angriff zu nehmen, hat
das Zweite Vatikanische Konzil jedenfalls die zwei Mo-
mente der Problematik deutlich festgelegt. In der Pastoral-
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konstitution »Die Kirche in der Welt von heute« wird
einerseits gesagt, daB es keinen Bruch geben darf zwischen
Kirche und Welt, und dal} die Tatsache, daBl es wirklich
eine Kluft zwischen beiden gibt, eines der Hauptiibel unse-
rer Zeit ist. Anderseits besagt sie, da das Kommen des
Gottesreiches, Grundthema der kirchlichen Verkiindigung,
nicht mit der irdischen Ordnung eines menschenwiirdigen
Daseins identisch ist, hochstens in dem Sinne, daB das
Christsein selbst zum Einsatz des ganzen irdischen Daseins
verpflichtet. Es ist nun unsere Aufgabe, an Hand dieser
Richtlinien eine Lésung zu suchen. Deshalb bin ich, was die
Zukunft betrifft, voller Zuversicht, wenn auch die heutige
Lage nicht ohne Besinnung und Studium gekldrt werden
kann, und wahrscheinlich noch viele Gewissenskonflikte
gelbst werden miissen und viel Leid gelitten werden muB.

Diese hoffnungsvolle Zukunft wird aber erst realisiert
werden kénnen, wenn einerseits jede integralistische Ten-
denz verstummt und anderseits der wilde Scharlatanismus
einiger Leute gleichfalls verstummt. Zwischen diesen zwei
Extremen gibt es noch geniigend Raum fiir eine schwierige
und ehrliche theologische Auseinandersetzung, die Gott
sei Dank in den Niederlanden allméahlich in Gang kommt.

Gegen eine der beliebtesten, aber auch umstrittensten
Personlichkeiten des hollindischen Episkopats, den am
15. Mai letzten Jahres im Alter von 59 Jahren verstorbenen
katholischen Bischof von Hertogenbosch Willem Marinus
Bekkers, haben die holldndischen Integralisten und kon-
servativ denkenden Katholiken ihren letzten Schlag zu
fiihren versucht, als der Bischof bereits tot war. Sie lan-
cierten iiber die belgische Nuntiatur das Geriicht, Bischof
Bekkers habe auf dem Sterbebett widerrufen und bereut,
was er an anscheinend Fortschrittlichem getan und ge-
dacht habe. Aber schon aufgrund seiner Krankheit — Bi-
schof Bekkers dimmerte in den letzten Tagen nach einer
schweren Hirnoperation meist bewuBtlos dahin — hitte
der Bischof mit voller Uberlegung und Verantwortung
einen solchen Widerruf gar nicht leisten konnen. Das Ge-
riicht wurde auBerdem von Hertogenbosch sofort de-
mentiert. Nichts hitte zudem diesen Bischof, den der be-
kannte hollindische Dogmatiker Eduard Schillebeeckx
einmal ein liebenswiirdiges FalB voller Gegensitze nannte,
schlechter charakterisiert als die vereinfachende Etiket-
tierung progressiv oder konservativ. Willem Bekkers war

1 Diesem Beitrag liegt eine Sendung des WDR zugrunde, deren Ge-
staltung J. Ungerechts iibernommen hatte.
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klug genug, beides zu sein, und wahrhaftig genug, sich’
jeweils eindeutig zu exponieren. Dafl man ihn aber eher
fiir einen Progressisten halten konnte, mag daran liegen |
daB er den Mut und wohl auch die hinreichende Un-§
befangenheit besaB, heiBe Eisen nicht in geschlossenen|
Konferenzen, sondern in der Offentlichkeit, nicht selten
sogar in seinen zahlreichen Fernsehansprachen und Dis-
kussionen anzupacken. Er hielt nie mit seiner Meinung
hinter dem Berg und fiirchtete sich nicht, sich zu irren,
Er war darum nicht der bequemste, sicher aber der popu-
larste hollindische Bischof. An seiner Krankheit nahmen
Holldnder aller Konfessionen und Schichten Anteil, und
sein Tod wurde weltweit registriert und weit iiber katho-
lisch-kirchliche Kreise hinaus als Verlust empfunden.
Viele Holldnder halten ihn fiir eine sikulare Erscheinung|
und nennen ihn nicht selten in einem Atemzug mit Papst!
Johannes und Kennedy, mit denen er in seiner Art in der|
Tat manches gemeinsam hatte. '
Wie Papst Johannes stammte er aus bescheidenen biuer-|
lichen Verhéltnissen und wie der Papst war er schlicht,
stets freundlich und sehr gesellig. Mit Kennedy teilten sie
Offenheit, Realitétssinn, Redlichkeit und Entschlossen-
heit. Unbeirrt durch wissenschaftliche Bedenken besalien
beide, der Papst und der Bischof, eine auf die Praxis ge-
richtete und an ihr orientierte Werthierarchie und eine
reiche praktische, pastorale Erfahrung. Beide fiillten ihr
Amt vollkommen aus und prégten es durch ihre Person-
lichkeit, nie versucht, sich hinter dem Amt zu verschanzen.
Fest verankert in dem, was sie personlich als wahr er-
fahren und erkannt hatten, besaBen sie doch die benei-
denswerte Gabe, sich zu relativieren. Was ihnen fiir sich |
selbst wichtig erschien, brauchte es darum noch nicht fiir
andere zu sein. Sie waren auBerdem realistisch genug,|
manches aus der Vergangenheit oder Gegenwart aus
voller Uberzeugung als iiberholt abzulehnen und sich|
dafiir einzusetzen, daB es durch Neues ersetzt wurde. |
Bekkers war kein Progressist aus Ideologie, sondern ein|
mutiger Wegbereiter und Bahnbrecher, gegen dessen frei-|
miitige AuBerungen und Stellungnahmen auch Kardinal|
Alfrink und andere holldndische Bischofe gelegentlich Be-|
denken erhoben. Bekkers empfand sich darum oft als
AuBenseiter, wie sein Offizial Dr. Meyers bestétigte:
»Bischof Bekkers ging keinem Problem aus dem Weg.|
Was seiner Meinung nach wichtig war, versuchte er immer f
wieder auf Bischofskonferenzen und Tagungen zur Spra-|
che zu bringen. So bat er einmal seine bischéflichen Kol-|
legen, iiber den Zolibat zu diskutieren, als man in Rom|
beschloB, das Thema nicht auf dem Konzil zu behandeln.
Doch man weigerte sich und wartete lieber darauf, daﬁl
Rom spriiche. Mit anderen Themen erging es ihm #hnlich.
Man nahm ihn oft nicht ernst. Es schmerzte ihn sehr, daﬁi
man oft nicht mit ihm iiber seines Erachtens wichtige ‘7
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Themen reden wollte, und er fiihlte sich darum manchmal
einsam unter seinen Kollegen, wie ich glaube.«

Es gérte schon lange im hollédndischen Katholizismus, der
ohne eine vermittelnde und vorbereitende neuscholastische
Theologie mit dem modernen Denken und einer neuen
Theologie konfrontiert wurde und sich deshalb in einer
besonders kraB empfundenen Umbruchsituation befindet.
In einer solchen Situation kam und kommt es darauf an,
auf Zukunft hin zu handeln und Modelle zu entwickeln.
Man wird sich dem Verdacht aussetzen, offene Tiiren ein-
zurennen, wenn man sagt: Bekkers war ein Mann ge-
lebter Mitmenschlichkeit. Jeder redet heute von Mit-
menschlichkeit. .. es ist die gewshnlichste Sache der Welt !
Eine Selbstverstindlichkeit. Aber war es das auch vor
fiinf und zehn Jahren ? Man ist es véllig gewohnt, Staats-
minister bei hochoffiziellen Anlissen im Staatsfrack zu
sehen, sie in den Ferien aber in Shorts und mit offenem
Hemd anzutreffen. Vollkommen normal schien es bis vor
kurzem dagegen in den Niederlanden, daB ein Bischof
immer in Violett herumlief, also stindig in Amtstracht.
Er galt als die verkorperte kirchliche Autoritit, der man
sich niemals ohne RingkuB und unter Beobachtung des
Protokolls nidhern durfte. Wenn man schon iiber den
Bischof zu reden wagte, dann betraf es fast immer nur die
Art seiner Amtsfithrung. Der Bischof galt per definitionem
als » segregatus«, als Herausgehobener, als jemand, der aus
dem Volk herausgenommen, von ihm abgesondert war, die
vollen vierundzwanzig Stunden des Tages ein Amtstriger.
So kann man ungefihr das Bischofsbild skizzieren, wie es
bis vor etwa zehn Jahren noch giiltig war. Bekkers aber
wagte es, sich ganz menschlich zu geben, vor jedem. Man-
cher zog freilich die Augenbrauen hoch, wenn der Bischof
nicht mit dem Brustkreuz geschmiickt, sondern in Reiter-
kluft erschien und jedem klarmachte, daB auch ein Bischof
Entspannung braucht.

Nicht als ob man das nicht begriffen hitte, aber... das
hatte vor ihm noch keiner gezeigt.

Zu Theologiestudenten sagte er:

»Die Stola des Priesters ist keine Stola gloriae und kein
Symbol der Absonderung, sondern einfach Erkennungs-
zeichen. Der Priester bleibt Mensch unter Menschen, vor
allem Glaubender unter Gliubigen, dem nicht anders als
den Menschen, denen er predigt und fiir die er das Brot
bricht, selbst gepredigt werden muBl und der selbst dieses
Brot braucht, der selbst erlost werden mufB. Die Kirche
steht auBerdem nicht in einem gepflegten Park, sondern
mitten in der Welt, der Stadt, dem Stadtviertel. Und darin
nicht als eine Sehenswiirdigkeit, wohl aber mit dem Risiko,
zu einer Sehenswiirdigkeit zu werden, ein Anachronismus
zu sein, wenn sie sich nicht darum bemiiht, in dieser kon-
kreten Situation, in der Stadt, in dem Stadtviertel, in
diesem Augenblick, in unserer Kultur prisent zu sein.«



18

In einer Ansprache an das Volk sagte er:

»Der Bischof ist wohl aus dem Volk herausgenommen,
aber das heil3t nicht, daB er von ihm getrennt ist. Fiir Euch
bin ich Bischof, mit Euch aber Christ und nicht anders
als Thr Glied des wandernden Gottesvolkes.«

Sein Leben gab Zeugnis davon. Es ist nicht einfach, eine
bestimmte Entwicklung dieser seiner » Mitmenschlichkeit«
aufzuzeigen. Sie scheint bei Bischof Bekkers diffus schon |
immer vorhanden gewesen zu sein. Er war von Natur aus
gesellig veranlagt und brauchte den tiglichen gesellschaft-
lichen Kontakt. Als Bischof hat er sich dabei nie und
nicht ein bilchen um das bekannte Dichterwort gekiim-
mert, nach dem des Bischofs Purpur den Glanz an den,
Hofen verdunkeln kann. Er legte ihn ab, wenn er ver-
muten mufte, daB er als trennend empfunden wurde. |
Das biblische Bild vom Hirten und den Schafen verleitete|
ihn nie dazu, sich autokratisch zu gebiarden und mit fester,
um nicht zu sagen eiserner Hand die Herde zu fiihren. Er|
schaute nicht auf die Schwiche der Schafe, sondern legte|
den Akzent auf die liebevolle Sorge, die der Hirt bis in die
duBerste Konsequenz um die Herde zu tragen hat. Er war,
dabei fest davon iiberzeugt, dal sein »Hirtenamt« im !
Blick auf das Hirtenamt des Herrn selbst nur analog zu
verstehen sei, insofern er sich wohl als Hirte, zugleich aber
auch als Glied der Herde zu verstehen suchte. Seine Ver-
bundenheit mit dem Volk Gottes, mit dem er zusammen
unterwegs war, brachte ihn in eine gewisse Spannung
mit dem konventionellen Pomp des Bischofsamtes. Er
war iiberall zu finden: auf vornehmen Empfingen so gut
wie in Wohnwagenlagern, bei Studenten und Soldaten,
bei alten Leuten und bei Teenagern, bei Schwachsinnigen
und bei Waisenkindern so gut wie bei anonymen Alko-
holikern, bei Marktleuten, Tanzlehrern, Gefangenen und
bei Wissenschaftlern...

Fragt man danach, was die Menschen bei solchen und
anderen Begegnungen am meisten bewegt hat, dann lautete
die Antwort immer, man habe den Kontakt als auBer-
ordentlich persénlich empfunden, selbst wenn die Gruppe
zu grof fiir ein Gesprich unter vier Augen war. Zum
anderen, daB die Menschen sich ernst genommen fiihlten
und daB der Bischof sie nahm, wie sie waren: Bekkers war
einer von uns! hieB es. Diese Solidaritit mit den Mit:
menschen, diese seine menschliche Ausdeutung seines
Hirtenamtes, sein Wille, ein gewohnlicher Mensch zu
sein, gaben Bekkers eine Autoritdt und ein Ansehen, das
er aufgrund der Privilegien seines Amtes nie erhalten
hitte. Dem entsprach auch die Art, wie er vollkommen
kollegial mit seinen Priestern verkehrte. Daraus lieBe sich
zum Thema »Handeln auf Zukunft« der erste Schlul
ziehen, daB kirchliche Amtsautoritit sich auf die dienende
Liebe und vertrauenerweckende Menschlichkeit und
Christlichkeit zu besinnen hat. Denn erst dann erhilt das
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Amt Autoritdt im Sinne einer spontanen und intuitiven
Wertschitzung und Resonanz von seiten der Gldubigen
und der Fernstehenden.

Bischof Bekkers konnte deshalb darauf verzichten, wie
sein Offizial Dr. Meyers wiederum bestitigte, verblichene
Amtsautoritit durch einen ganz unbiblischen und heute
vollig unangebrachten Paternalismus zu ersetzen, der
etwa bei jenen &sterreichischen und deutschen Bischéfen
zu vermuten ist, die den Titel Exzellenz durch die Anrede
Vater Bischof ersetzt wissen méchten.

Ja, Bischof Bekkers war keine Vaterfigur und wollte auch
keinen Patriarchalismus ziichten. Er verstand sein Amt
als Funktion im Dienste seiner Mitmenschen. Er dachte
nicht in hierarchischen Kategorien, sondern wollte ein-
fach Mensch unter Mitmenschen, Bruder unter Briidern
sein, dazu berufen, voranzugehen, Inspirator zu sein.
Der Bischof umschrieb das so:

»So konnte der Herr auch sagen, ich bin nicht gekommen,
zu herrschen, sondern zu dienen. Wenn die Bischofe, die
Hierarchie, autoritire Gewalt besitzen, dann kann das
nur eine von Christus selbst delegierte sein und sich auf
nichts anderes stiitzen als auf die Selbstlosigkeit und tat-
kriftige Liebe ihrer Tréger. Nur daraus entstehen Ehr-
furcht und Vertrauen, die Grundlagen jeder Autoritit.
Wer aber Autoritit an Gesetze und Machtmittel bindet,
der leitet eine Autorititskrise ein und hat den nicht be-
griffen, der ihm die Macht verlieh.«

Bischof Bekkers glaubte immer wieder, auf das Gebot der
Néchstenliebe hinweisen zu miissen. Oft betonte er mit
allem Nachdruck, daB das Evangelium kaum je iiber die
rechte Gottesliebe spricht, aber auf fast jeder Seite die
Liebe von Mensch zu Mensch der Liebe zu Gott gleich-
setzt. Gern zitierte er aus dem Johannesbrief den Satz:
Wer sagt, er liebe Gott, den er nicht sieht, dabei aber
seinen Bruder, den er wohl sieht, haBt, der ist ein Liigner.
Papst Johannes erhielt schon bald den Beinamen »der
Gute«. Auch zu Bekkers sagte bei seinem letzten Fern-
sehgesprich vor seinem Tode eine Frau im Studio
spontan: Monseigneur, Sie sind ein groBer, ein guter
Mensch.

Oft horte man die Menschen sagen, dieser Mensch stehe
mit seiner ganzen Person hinter dem, was er sagt und
predigt. Sein Wahlspruch »caritas pro armis« — die Liebe
ist meine Waffe — war fiir ihn keine leere Phrase, sondern
Lebensprogramm und téiglich gelebte Wirklichkeit.

Diese Einheit von Verkiindigung und Haltung, von Wort
und Tat iibersteigt weit eine individuelle Begabung und
ist auch viel mehr als ein schoner, aber vergangener My-
thos. Wie Papst Johannes hat Bischof Bekkers im buch-
stdblichsten Sinne gelebt und vorgelebt, was die Grund-
haltung und das Grundgesetz der Kirche sein muB, Kir-
che dabei nicht allein verstanden als Institution, als hier-
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archisches Gefiige, sondern auch als Volk Gottes. Der
Bischof driickt es einmal so aus:

»Die Kirche als Volk Gottes hat die Aufgabe, die Welt
in Zusammenarbeit mit allen Menschen zu humanisieren,
fiir einen jeden lebenswert zu machen. Die Aufgabe, die
Welt zu humanisieren, muB aber so angepackt werden,
daB sie mit dem Heilsplan Gottes, der die Verwirklichung
der von Christus geschenkten Erlosung fordert, iiber-|
einstimmt und kollaboriert.« '
Die Kirche als Volk Gottes verstehen, das fiir die Welt
verantwortlich ist, scheint mir die zweite SchluBfolgerung
zu sein, die im Blick auf das Thema »Handeln auf Zu-
kunft« zu ziehen ist. Theoretisch ist das klar, aber erst die
Praxis macht die Kirche wahrhaftig. Wer den Legalismus,
Formalismus, Juridizismus und Moralismus der vor-
konziliaren Kirche erlebt hat und weiB, wie zdh diese
Ismen in der nachkonziliaren Kirche weiterwurzeln, der
konstatiert eine solche Haltung mit Erleichterung.
Bischof Bekkers hielt sich gern in der Exegese auf dem
laufenden. Doch fesselte ihn die wissenschaftliche Text-
interpretation weniger als die Auslegung der Schrift fiir
das normale Leben, den Alltag des einfachen Mannes von
heute. Gerne sprach der Bischof iiber die Traurigkeit des
Herrn am Grabe des Lazarus, iiber die Freude Jesu, wenn
er eine Schar Kinder um sich hatte, iiber seine unaus-
sprechliche Einsamkeit am Olberg, als seine Begleiter
schliefen. Bischof Bekkers sprach iiber den Herrn, der
sich bei einem Zollner einlud, der seine Biirgerpflicht
durch Steuerzahlen erfiillte, der eine Dirne in Schuiz
nahm. Das Gleichnis vom barmherzigen Samariter inter-
pretierte er dahin, daB ein notleidender Mensch Anspruch
auf Hilfe hat, auch wenn es gesetzwidrig wire. Wurde
nicht der Samariter als der Nichste bezeichnet, wihrend
der Priester und der Levit, die vorbeigingen, um nicht mit
ihren Reinheitsgesetzen in Konflikt zu geraten, verurteilt
wurden? Bekkers fiihlte sich betroffen, wenn er las, mit
welch unendlicher Geduld der Herr Siinden vergab, und
gewann daraus die Uberzeugung, daB Gott die mensch-
liche Unvollkommenheit und damit auch die Unf4higkeit,
immer recht zu handeln, in seinem Heilswerk gewisser-
mafBen einkalkuliert hat. Die frohe Botschaft ist kein
Lehrstiick, sondern ein pastorales Ereignis und darin Norm
jeder kirchlichen Arbeit. Die Kirche hat seiner Meinung
nach Solidaritit in Mitmenschlichkeit zu iiben, die mensch-
liche Beschridnktheit zu akzeptieren und sich davor zu
hiiten, den Menschen eine groBere Last aufzuerlegen, als
sie zu tragen fahig sind. Bischof Bekkers fiihlte sich des-
halb legitimiert, mehr dem Evangelium nach und weniger
kirchenrechtlich zu handeln. Nicht als ob er dieses Recht
nicht respektiert hitte, aber es war fiir ihn Recht einer
anderen Ordnung als das der Gesellschaft. Wenn im
biirgerlichen Bereich das Recht stets das letzte Wort hat,
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hat es das in der Kirche keineswegs. Denn die Kirche sollte
von ihrem Herrn gelernt haben, daB die Menschen oft
besseren Willens sind, als ihr Handeln vermuten 143t. Nicht
das Recht durchzusetzen, sondern das Heil zu verkiinden
ist primédre Aufgabe der Kirche. Das kénnte man als dritte
SchluBfolgerung formulieren. Hierin liegen die Griinde,
warum Bischof Bekkers von der Heiligen Schrift her so
tatkraftig, unbekiimmert und zielstrebig helfen konnte.
Die Kirche weil}, daB das, was fiir den einen sinnvoll ist,
fiir einen anderen noch nicht zu gelten braucht. Darum
kann sie mit Geduld ein allmihliches, vielleicht manchen
zu langsames Wachsen verfolgen... Und solange die Men-
schen noch nicht soweit sind, hilt sie an dem Grundsatz
fest, daB jeder, der sich ernsthaft miiht, unbeschadet aller
Unvollkommenheiten doch auf dem rechten Weg ist...
Von der Moraltheologie hat Bischof Bekkers ohne Zwei-
fel manches Kapitel vergessen, aber das erste de actibus
humanis iiber das menschliche Handeln, seine Bedin-
gungen und seine Voraussetzungen hat er immer bedacht
und mit Mut und Uberzeugung vertreten.

Am Menschen hat den Bischof besonders seine im Wesen
liegende Unvollkommenheit beschiftigt, seine individuelle
Besonderheit und Einmaligkeit. Das vollkommen Ein-
malige jedes einzelnen Menschen, sein freier Wille, seine
auf ihm lastende je eigene Verantwortung, seine Erfah-
rung, sein Wissen und Konnen, seine geschichtliche Be-
stimmung und nicht zuletzt sein Milieu haben den Bischof
fasziniert und ihn den unbedingten Primat des Gewissens
postulieren lassen, fiir das die gottlichen Gebote nur all-
gemein formuliert sein kénnen. In einer Fernsehansprache
sagte der Bischof 1964:

» Die Realitit des tdglichen Lebens, in der wir stehen und
die wir unsere Welt nennen, ist so grofl und tief wie die
See, so daB sie nicht mit unpersénlichen Formeln und
Gesetzen eingeddmmt werden kann. Man kann auf sie
zwar nicht verzichten, wie auch ein Seemann die festen
Orientierungspunkte Sonne und Sterne braucht, wenn er
zur See fahrt. Wie er aber fihrt, das hdngt mit von der
See selbst und der Situation an Bord ab. Das Bild trifft
unser Leben, das uns jeden Tag in Situationen bringt, die
den personlichen Einsatz und eigenen Gewissensentscheid
verlangen...«

Gewissen war fiir Bekkers jene abwigende und abwie-
gende Instanz im Menschen, die zwar in ihm liegt, iiber
die er aber nicht willkiirlich verfiigen kann, wenn sie iiber
Wert und Unwert konkreten Verhaltens urteilt, Bekkers
hat oft iiber das Gewissen gesprochen. Das personliche
Gewissen — und damit meinte er ein Gewissen, das ver-
antwortlich ausgebildet ist — ist die letzte Instanz fiir
menschliches Verhalten. Niemand kann einem anderen
vorschreiben, was er in konkreten Fillen zu tun hat. Man
kann hochstens darauf aufmerksam machen, wie »dem



22

Buchstaben« nach zu handeln wire. Die Entscheidung
hat aber in jedem Fall aus seinem Gewissen heraus der
einzelne selbst zu fillen. Ein nach bestem Wissen und
Gewissen gefaBter EntschluB3 ist auch dann gut, wenn
er aus irrigem Gewissen kdme. Indem Bekkers so ent-
schieden den Primat des Gewissens betonte, setzte er
keineswegs Recht und Gesetz auBer Kraft, sondern wandte
sich damit vor allem gegen unwiirdigen sklavischen Ge-
horsam: Seinen Priestern sagte er:

»Es ist einfach, bei Gewissenskonflikten ein Handbuch
der Moral aufzuschlagen und dort den Passus heraus-
zufinden, der das ganze Problem dem Menschen, der sich
in Schwierigkeiten befindet, auf die Seele bindet, statt ihn
zu einem Gewissensentscheid zu fiihren... Gefordert aber
sind priesterliche Menschen und menschliche Priester, die
es wagen, ihren Glauben wie den der anderen anfechten
zu lassen, die darum auch solidarisch in Zweifel sind,
unsicher bei Problemen und bescheidene Ratgeber, die
auch selbst den Mut haben, Verantwortung auf sich zu
nehmen, ohne auf Gesetzbiicher zu verweisen, Verant-
wortung im Blick auf die Entscheidungen, die konkrete
Menschen in konkreten Schwierigkeiten vor ihrem Ge-
wissen verantworten. ..«

Aus solcher Uberzeugung hat sich Bekkers bereits im
Herbst 1963 in der damals einsetzenden Diskussion iiber
die ovulationshemmende Pille mit Nachdruck fiir die
Eigenverantwortlichkeit der Gliaubigen eingesetzt. Gegen
den Vorwurf, so werde jeder Halt genommen und Laxheit
gefordert, sagte er:

»Der Halt, den Christus uns gibt, ist wenig detailliert.
Sein Gesetz ist sehr weit gefaBt. Mit Eurem Gewissen miilt
Thr es Euch selbst anpassen. Das Gesetz der Liebe ist
nicht lax. Es ist im Gegenteil glashart. Wenn man es
richtig interpretiert, wird man feststellen, daB jetzt eigent-
lich viel weniger erlaubt ist als frither. Man soll auch nicht
vergessen, daB Christus uns wohl erlést hat, aber damit
keineswegs alle Probleme l6ste. «

Das hitte fiir ihn in der Frage der Geburtenregelung be-
deutet, daB der Papst mit seiner Erkldrung iiber den Ge-
brauch der ovulationshemmenden Pille gar nicht hétte zu
zu zogern brauchen, da er, wie Offizial Meyers es aus-
driickt, ohnehin nichts anderes sagen konne, als dal
Mann und Frau sich lieben sollen. Wie sie ihre Liebe
ordnen und verantworten, sei allein Sache der Eltern.
Der gesunde Nonkonformismus Bekkers basiert auf dem
Wissen von der grundsitzlichen Ungleichartigkeit der
Menschen, ihrer personlichen Freiheit und Eigenverant-
wortlichkeit, der damit gegebenen Unmdglichkeit, Ge-
setze so zu detaillieren, daB sie immer und auf jeden pas-
sen, und nicht zuletzt der Tatsache, daB jeder Mensch
eine Gewissensanlage besitzt, die er zu einem groben oder
feinen Gewissen ausbilden kann. Das halte ich fiir den
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Thema Handeln auf Zukunft.

Mitmenschlichkeit spielt eine groBe Rolle in dem, was
man ein biBchen despektierlich die Bekkersche Theologie
genannt hat. Um es an einem Beispiel zu verdeutlichen:
Er fragte sich immer wieder, warum die kirchliche Ver-
kiindigung so oft nicht ankomme und iiber die Képfe
hinweggehe. Er glaubte in der einfachen Tatsache einen
Grund sehen zu miissen, daB sich die Menschen zwar oft
genug sagen lassen miiBten, sie seien auf Erden, um den
Willen Gottes zu tun und dadurch in den Himmel zu
kommen, dall jhnen aber selten oder nie gesagt werde,
was das positiv bedeute: als Menschen auf Erden sein,
also wesentlich anders zu existieren als Steine, Pflanzen
oder Tiere. Deshalb lieB sich Bekkers auch von Ver-
tretern der verschiedensten wissenschaftlichen Disziplinen
beraten. Denn wie soll man, so sagte er sich, heute noch
iiberzeugend Theologie betreiben kénnen, wenn man
nichts iiber die Verflechtung der Wissenschaften weil.
Habe die Kirche in dieser Hinsicht noch nicht genug
Lehrgeld gezahlt? Da man ebenfalls nicht iiberzeugend
theologisieren kénne, wenn man nicht wisse, was sich
unter den Leuten tue, bat er auch einfache Menschen um
ihren Beitrag. Man miisse wissen, wie die Menschen ihren
Glauben in ihrer eigenen konkreten Situation leben und
wie sie leben und iiber das Leben iiberhaupt denken.
Widme man dem keine Aufmerksamkeit, dann theologi-
siecre man ins Blaue hinein. Darum gehédrte mit zur
Bekkerschen Theologie ein entsprechender Respekt vor
den Wissenschaften und der alltéiglichen Lebenserfahrung.
Man mul} die Realitit kennen, um die Theologie, ein-
facher noch: die Predigt mit ihr konfrontieren zu kdnnen.
Sonst bleibt die Predigt ohne jeden Lebensbezug und voll-
kommen unwirksam im praktischen Leben. Er sagte:
»Das Amt stellt den Bischof nicht gegeniiber, sondern
mitten in seine Gemeinde. Die wirksame Verkiindigung des
Evangeliums geschieht dann auch nicht monologisch,
sondern im Dialog: Es wird Antwort erwartet. Antwort
des Gottesvolkes, Antwort aus seiner eigenen Verantwor-
tung, die es aufgrund des allgemeinen Priestertums besitzt
und aus seiner eigenen Autoritiit; denn einem jeden offen-
bart sich der Geist — nach dem Brief an die Korinther —
zum Wohle aller. «

Diese seine hinhérende und dialogisierende Haltung, die
wesentlich fiir seine Haltung der Mitmenschlichkeit ist,
mochte ich den fiinften Aspekt zum Thema Handeln auf
Zukunft nennen.

Der Geist der Mitmenschlichkeit war auch in seinem
Okumenischen Bestreben wirksam. Okumene war fiir ihn
alles andere als ein Modespleen. Sie war fiir ihn ein bi-
blisches Faktum: Etwas, um das der Herr selbst instindig
gebetet hatte und das er als Auftrag hinterlieB.
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Bekkers glaubte daran, daB sie zustande kdme, allerdings
nicht in dem Sinne, daB sich alle Kirchen in ferner Zu-
kunft an einem bestimmten Punkt trifen, sondern in dem
Sinne, daB alle Kirchen kiinftig — die katholische keines-
wegs ausgenommen — bereit sein miifiten, in dem Sinne
immer mehr Kirche zu werden, wie es der Herr selbst will,
Er driickte es in seiner bildhaften Sprache so aus:

»Wo die Kirche entdeckt, daB sie nicht mit geputzten
Schuhen und weit iiber dem Irdischen daherschreitet,
sondern daB ihre Schuhe beschmutzt sind und in ihren
Kleidern der penetrante Geruch von Staub, Benzin und
Schweil sitzt, mit anderen Worten, dal} sie in die Welt
gestellt ist, erkennt diese Kirche an sich auch Unvoll-
kommenheiten und Fehler.

Unnachsichtig und kompromiBlos in bezug auf das ihr
anvertraute Glaubensgut und davon iberzeugt, daB} sie
der rechtmiBige Erbe der Heilsgiiter Christi ist, weil} sie
doch zugleich auch, daB es ihr noch nicht gelungen ist,
den Besitz der Wahrheit vollkommen wahrhaftig dar-
zustellen. Das ist eine sehr ernste Feststellung. Denn der
Anspruch, die wahre Kirche zu sein, ist tatséichlich ein
Anspruch im Sinne der AnmaBung, solange das schwache
und oft unglaubwiirdige Wahrheitszeugnis im praktischen
Leben die Wahrheit verdunkelt. Der Protestant protestiert.
Wird er aber noch protestieren, wenn wir deutlich die
Wahrheit ausstrahlen wiirden, die wir zu besitzen nicht
aufhoren? Liegt die Schuld an seinem Protest nicht bei
uns 7«

Mit theologischen Argumenten allein wird die Okumene
nie erreicht. Unendlich wirksamer wire es, wenn Wwir
schwache Menschen ehrlich versuchen wiirden, die Wahr-
heit durch Wahrhaftigkeit zu legitimieren. Dabei ist es
von grundlegender Bedeutung, wie ernst wir Christen das
Gebot der Liebe nehmen. Denn nur dann diirfen wir er-
warten, daB der Herr selbst die Kluft zwischen den Kir-
chen schlieBen wird, eine Kluft, die jetzt uniiberbriickbar
scheint wegen der Treue zu dem, was jede Kirche, in aller
Aufrichtigkeit, als Gottes Wort versteht. Uniiberbriick-
bar, es sei denn um den Preis, diese Treue zu verraten und
gegen die eigene Uberzeugung einen Kompromil zu
schlieBen. Darum wird der Herr selbst eingreifen miissen.
Und das diirfen wir erwarten, wenn wir unseren guten
Willen, mehr ist nicht verlangt, beweisen. Bekkers sagte:
»Wenn wir davon iiberzeugt sind, eine wie groBe Gnade
der Mitmensch ist, wie sehr der Herr in jedem Mitmen-
schen anwesend ist, dann sollte etwas von der $kumeni-
schen Kraft der Nichstenliebe deutlich werden, von der
Kraft der gegenseitigen Hilfsbereitschaft. Christen ohne
Unterschied haben die Chance, znsammen das Gebot der
Nichstenliebe zu verifizieren. Sie ist Grundgesetz des
Christentums, das iiber die tiefe Kluft hinweg verbindet.
Es wird einmal dahin kommen miissen, daB die Okumene

F
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der Liebe das Fundament bildet, auf dem die Okumene
des Glaubens gebaut werden kann...

Denn es heilit ja, wo zwei oder drei in meinem Namen
beisammen sind — und das ist ungeachtet aller Unter-
schiede moglich —, da bin ich mitten unter ihnen.«

Es fehlt nicht an Beispielen, daB der Bischof selbst intensiv
lebte, was er sagte. So gewann er den Ruf, ein 6kumeni-
scher Bischof zu sein, der — wie der evangelische Pastor
van den Akker in seinem Nachruf sagte — fiir das 6ku-
menische Klima in Holland mehr bedeutete als viele
sublime theologische Auseinandersetzungen. Die Offnung
der Kirche habe in ihm nicht nur einen eifrigen Verteidi-
ger, sondern auch einen glaubwiirdigen Reprisentanten
gehabt. Er habe die Gabe besessen, die kostbaren Schecks
theologischer Besinnung einzuwechseln in handliches
Kleingeld 6kumenischer Gesinnung und Taten.
Okumene der Liebe ist darum das sechste Stichwort zum
Thema Handeln auf jene Zukunft, die das holldndische
Pastoralkonzil bereits im Sinne des oft einsamen Bahn-
brechers Willem Bekkers zu verwirklichen beginnt.

Nur wenige Jahre vor dem II. Vaticanum haben katholi-
sche Moraltheologen die im Hinblick auf die Fakten jeden
modernen Krieges lingst hinfillige Theorie vom » gerech-
ten« Krieg verteidigt und dadurch einer militirischen Ent-
wicklung in der Bundesrepublik Deutschland eine gewisse
moralische Riickendeckung verlichen, deren Folgen nicht
abzusehen sind *. Milliarden-Summen wurden (und wer-
den heute noch) der Wiederaufriistung geopfert, die einer
heilen und friedlichen Welt hitten dienen kénnen. Noch
immer lduft man bei der Feststellung solcher Tatsachen
Gefahr, ideologisch verdichtigt zu werden 2. Zwischen den
Friedensdeklamationen vieler christlicher Politiker und

1 Es handelt sich um die Erkldrung der siecben Moraltheologen vom
5. Mai 1958 unter dem Titel Wort zur christlichen Friedenspolitik
und zur atomaren Aufriistung, vgl. Herder-Korrespondenz 12 (1957/58)
3951f; hierzu J. HIRSCHMANN, Kann atomare Verteidigung sittlich ge-
rechtfertigt sein? Stimmen der Zeit 162 (1958/59) 284-296; desgl.,
Kann der atomare Verteidigungskrieg ein gerechter Krieg sein? Stu-
dien und Berichte der Katholischen Akademie in Bayern 10 (1960).
Vgl. hiergegen: Atomare Kampfmittel und christliche Ethik, Diskus-
sionsbeitrdge Deutscher Katholiken, Miinchen 1960; desgl. PETER
NELLEN, Sieben Moraltheologen, Ausblicke im Atomzeitalter, Niirn-
berg, o. J.

2 Eine Gegenerkldrung von 51 katholischen Laien hatte zur Folge,
daB die Erstunterzeichner im sogenannten Rotbuch des Komitees
»Rettet die Freiheit« (1959, ohne Angabe des Verfassers) der » KP-
Propaganda mit dem Christentum« verdachtigt wurden!
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dem militdrischen Potential, das sie zu verantworten ha-
ben, klafft ein gefahrvoller Spalt. Die Mahnungen der
Papste und des Konzils verdienen in dieser Situation die
grofite Beachtung, wenn die drohende Katastrophe ver-
hindert werden soll.

Im V. Kapitel des zweiten Hauptteils der Pastoralkonsti-
tution » Uber die Kirche in der Welt von heute«® hat das
Konzil zur Friedensfrage eine klare Sprache gefunden,
indem es im Zeitalter der Massenvernichtungsmittel, unter
denen man nicht nur die ABC-Waffen zu verstehen hat,
von der » Ungeheuerlichkeit des Krieges« (Art. 77) spricht,
Bernhard Drees hat in seinem Aufsatz iiber » Das Konzil
zur Frage des Krieges, des Friedens und der Volkerge-
meinschaft«* mit Recht darauf hingewiesen, daB das Kon-
zil die traditionelle Lehre vom » gerechten« Krieg nicht
ganz fallen gelassen, zumindest aber stark modifiziert
habe. Drees befiirchtet nicht ohne Grund, »dall diese
Aussagen des Konzils zum > Recht legitimer Verteidigung:
in einer theologischen Rechtfertigung des Verteidigungs-
krieges iiberstrapaziert werde.« In Wahrheit steht es um
die Moglichkeit eines »gerechten« Krieges so, daBl man
sich in der »Theorie« allenfalls einen gerechten Verteidi-
gungskrieg zwischen der Schweizer Garde des Vatikan-
staates und Italien vorstellen kénnte oder zwischen Liech-
tenstein und der Schweiz oder dhnlichen Verhéiltnissen.
Die alte Theorie fiir das kriegerische Handeln in der Welt
von heute hat also nur noch einen Stellenwert soweit
hinterm Komma, dal man ihn, um zu realen Ergebnissen
zu kommen, vernachldssigen mub.

Der moderne Krieg, auch wenn er auf »Kriegs-Schau-
Plitze« (man beachte die Vokabel aus dem »Wérterbuch
des Unmenschen«!) begrenzt bleibt (wie in Korea oder
Vietnam) und sich nicht gleich zu einem Weltkrieg aus-
weitet, kann von der alten Lehre iiber den »gerechten«
Krieg nicht mehr als vertretbar gelten. Niichtern und rea-
listisch stellt daher das Konzil fest: » Jede Kriegshandlung,
die unterschiedslos auf die Zerstérung ganzer Stddte oder
weiter Gebiete und ihrer Einwohner ausgerichtet ist, ist
ein Verbrechen gegen Gott und die Menschen, das ein-
deutig zu verwerfen ist« (Art. 80). Die Kriegshandlungen
in unserer technisierten Welt tendieren aber alle auf Akte
solcher Vernichtung, wie sie das Konzil »eindeutig und
ohne Zoégern« verwirft. Eine in diesen Tagen erfolgte Er-
klirung des fritheren Generals und Prisidenten der USA,
D. Eisenhower, daB der Korea-Krieg unmittelbar vor der
nuklearen Eskalation stand, beweist, wie kritisch jeder
Krieg heute zu betrachten ist. Wer diese Tatsache ver-
harmlost oder weiterhin die Theorie vom »gerechten«
Krieg fiir unsere Welt von Belang hilt, iiberhort die be-
3 Ich zitiere nach der ersten Ubersetzung im Auftrag der deutschen

Bischofe, Konzilsdekrete, Recklinghausen 31966 1V,
4 Umkehr und Erneuerung, Mainz 1966, 395.
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schworende Stimme Papst Paul VI., der — » gelegen oder
ungelegen« — im Geiste des Konzils nicht mehr Theorien
nachgeht, sondern die Wirklichkeit unserer Welt um ihres
Heiles willen vor Augen stellt. Die Theorie eines » gerech-
ten« Krieges in der Welt von heute ist angesichts der ge-
gebenen Tatsachen zu einer Ideologie geworden. »Wir
alle miissen umdenkeng, heilit es in der Pastoralkonstitu-
tion, und dieses neue Denken, das sich doch offenbar ge-
gen ein veraltetes Denken richtet, nimmt alle Christen,
alle Menschen in konkrete Pflicht: » Darum sind vor allem
ndtig eine erneuerte Erziehung und ein neuer Geist in der
dffentlichen Meinung. Die Erzieher, vor allem die Jugend-
erzieher, und die Gestalter der Gffentlichen Meinung miissen
es als ihre schwere Pflicht ansehen, bei allen eine neue
Friedensgesinnung zu wecken. Wir alle miissen umdenken,
die ganze Welt und jene Aufgaben in den Blick bekommen,
die wir, alle gemeinsam, iibernehmen kinnen zum Wohle
unseres Menschengeschlechtes« (Art. 82).

Spétestens seit der Enzyklika Leo XIII. an die Vlker und
Herrscher des Erdkreises » Praeclara gratulationis« (1894)
gibt es in den Stellungnahmen des kirchlichen Hirtenamtes
eine kontinuierliche Auffassung iiber die Verwerflichkeit
des modernen Krieges und des Riistungswettlaufes, die
dann zunehmend iiber Pius XII., Johannes XXIII. und
Paul VI. an Deutlichkeit nichts mehr zu wiinschen iibrig-
14Bt. Die kritische Aufarbeitung der traditionellen Natur-
rechtslehre im Geiste der Offenbarung, wie sie jetzt allent-
halben eingesetzt hat, 148t erkennen, daB sich die Theorie
eines »gerechten« Krieges heute vor der Botschaft Jesu
Christi nicht aufrechterhalten 146t; denn »der Friede (ist)
auch die Frucht der Liebe, die iiber das hinausgeht, was
die Gerechtigkeit leistet« (Art. 78). Aber was sich durch
Jahrhunderte von der Naturrechtslehre de bello iusto et
iniusto verfestigt hatte, 14Bt sich nur schrittweise aus-
rdaumen. Unter dieser Verfestigung litt manche Formulie-
rung in den im iibrigen eindeutigen Stellungnahmen
Pius XII., auf die sich auch die Argumentation der Moral-
theologen bezog. Es ist daher an der Zeit, mit dem Konzil
zu fragen, was in dieser Hinsicht eine »erneuerte« Er-
zichung, ein »neuer« Geist, eine »neue« Friedensgesin-
nung bedeuten und was unter dem » Umdenken aller« zu
verstehen ist. Es kann sich hiernach doch nicht um einen
»neuen Flicken auf einem alten Kleid« (Mt 9,16) han-
deln!

Wenn man sich aber daran erinnert, welches Schicksal
jenen zuteil wurde, die ein Leben lang nicht miide wurden,
den Friedensgedanken aus dem Anspruch des Evan-
geliums den Erziehungszielen in unserer Gesellschaft ein-
zupflanzen — man braucht nur stellvertreten dan Fr. W.
Forster und F. Stratmann OP zu erinnern— dann wird man
sich der schweren Schuld bewuBt, die auf der Vergangen-
heit in Kirche und Welt lastet. Auch der » Friedensbund
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deutscher Katholiken« und nach dem Zweiten Weltkrieg
die » Internationale Pax-Christi-Bewegung« haben immer
nur eine deklamatorische Randstellung einnehmen kénnen,
ihre Mitglieder manche Verdichtigung hinnehmen miis-
sen5. Man darf nur hoffen, daB3 auch in dieser Hinsicht
ein Umdenken erfolgt. Denn das Konzil spricht von einer
»schweren Pflicht«, die vor allem den Erziehern und jenen
auferlegt ist, die an der 6ffentlichen Meinung mitwirken,
gleich wo immer sie ihr Amt wahrnehmen, in kirchlichen
oder weltlichen Bereichen. Wenn von einer schweren Pflicht
die Rede ist, heiBt das ja wohl, daBB man der Aufgabe, an
der Sicherung, Ausbreitung und Festigung des Friedens zu
arbeiten, nicht leichtsinnig gegeniiberstehen darf.

Wie ernst diese Aufgabe ist, hat ein profilierter evangeli-
scher Christ eindrucksvoll begriindet; es war der Philosoph
und Physiker C. F. von Weizsicker. AnldBlich der Ver-
leihung des Friedenspreises des deutschen Buchhandels
(1963) sprach er iiber die »Bedingungen des Friedens«.
In seiner Rede vertrat er folgende drei Thesen:

»1. Der Weltiriede ist notwendig. Man darf fast sagen:
der Weltfriede ist unvermeidlich. Er ist Lebensbedingung
des technischen Zeitalters. Soweit unsere menschliche Vor-
aussicht reicht, werden wir sagen miissen: Wir werden in
einem Zustand leben, der den Namen Weltfriede verdient,
oder wir werden nicht leben.

2. Der Weltfriede ist nicht das goldene Zeitalter. Nicht die
Elimination der Konflikte, sondern die Elimination einer
bestimmten Art ihres Austrages ist der unvermeidliche
Friede der technischen Welt. Dieser Weltfriede konnte
sehr wohl eine der diistersten Epochen der Menschheits-
geschichte werden. Der Weg zu ihm konnte ein letzter
Weltkrieg oder blutiger Umsturz, seine Gestalt konnte die
einer unentrinnbaren Diktatur sein. Gleichwohl ist er not-
wendig.

3. Eben darum fordert der Weltfriede von uns eine aufer-
ordentliche moralische Anstrengung. Er ist unsere Lebens-
bedingung, aber er kommt nicht von selbst, und er kommt
nicht von selbst in einer guten Gestalt. Seit die Mensch-
heit besteht, hat es, soweit wir wissen, den Weltfrieden
nicht gegeben; etwas Beispielloses wird von uns verlangt.
Die Geschichte der Menschheit lehrt, da3 das bisher Bei-
spiellose oft eines Tages verwirklicht wird. Dies geschieht
nicht ohne auBerordentliche Anstrengung; und wenn der
Friede menschenwiirdig sein soll, muf3 die Anstrengung
moralisch sein.«

DaB v. Weizsicker weit iiber das hinausdenkt, was rein
pragmatisch gesagt werden kann, auch wenn er es zu
jenem AnlaB nicht weiter ausfilhren konnte, mag die

5 Erst unter Johannes XXIII. und jiingst (November 1966) unter
Paul VI. hat die Pax-Christi-Bewegung die ihr zukommende An
erkennung gefunden, um die sie fast zwei Jahrzehnte bemiiht semn
mubBte.

T I —
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nihere Bestimmung sagen, die er zum SchluB} seines
Vortrages kurz andeutet: »Was bedeutet Ethik der tech-
nischen Welt? — Ihre Grundlage ist nicht neu. Die alte
Ethik der Néchstenliebe reicht aus, wenn wir sie auf die
Realitdten der neuen technischen Welt anwenden; und
wenn wir sie hier nicht anwenden, so ist es uns mit ihr
nicht Ernst. Das revolutionirste Buch, das wir besitzen,
das Neue Testament, ist nicht erschopft.«®

Die Pastoralkonstitution vertritt, wenn auch mit anderen
Worten, diese drei Thesen, die v. Weizsdcker dargelegt
hat, und geht weit dariiber hinaus, indem sie sich auf den
Boden der Friedensbotschaft des Neuen Testamentes
stellt. Wir diirfen hoffen, daB die Kirche mit ihrer Kon-
zeption auf ein breites Verstdndnis in der Welt von heute
stofit. Der Pastoraltheologie und Religionspiddagogik ist
es aufgetragen, den Boden zu bereiten, auf dem eine »er-
neuerte Erziehung« des Menschengeschlechtes gelingen
mag; zugleich geht es hier um eine » schwere Pflicht«, von
der schon Immanuel Kant in seinem Traktat » Zum ewi-
gen Frieden« gehandelt hat, in dem es abschlieBend heiBt:
»Wenn es Pflicht, wenn zugleich gegriindete Hoffnung da
ist, den Zustand eines offentlichen Rechts, obgleich nur in
einer ins Unendliche fortschreitenden Anndherung wirk-
lich zu machen, so ist der ewige Friede, der auf die bisher
falschlich so genannten Friedensschliisse (eigentlich Waf-
fenstillstiinde) folgt, keine leere Idee, sondern eine Auf-
gabe, die nach und nach aufgelést, ihrem Ziele (weil die
Zeiten, in denen gleiche Fortschritte geschehen, hoffent-
lich immer kiirzer werden) bestdndig ndher kommt.«” Den
gleichen Gedanken spricht die Pastoralkonstitution in
Art. 78 aus: »Der Friede ist nicht einfach Nicht-Krieg,
noch 148t er sich auf das Gleichgewicht entgegengesetzter
Krifte zuriickfithren. Er entspringt auch nicht mensch-
lichem Machtgebot, sondern ist im wahren und eigent-
lichen Sinn das Werk der Gerechtigkeit. ..«

Johannes XXIII. hat in seiner kompromiBlosen Enzyklika
»Pacem in terris« die neue Friedensgesinnung konzipiert
und nach allen Seiten hin furchtlos den Méchten, Ideolo-
gien und fatalistischen Weltanschauungen unserer Welt
gegeniiber vertreten. Im Art. 80 der Pastoralkonstitution
wird ausdriicklich auf diese Enzyklika Bezug genommen,
und Papst Paul VI. hat in seiner Rede vor den Vereinten
Nationen diese neue Friedensgesinnung in einer Weise
zum Programm erhoben, daB man den Ruf der Verzwei-
felten vergangener Zeiten (etwa einer Bertha von Suttner)
zu vernehmen glaubte: » Nie wieder Krieg, die Waffen
nieder!«

Die immer wieder erneuerten Friedensappelle miindeten

6 C. F. voN WEIZSACKER, Bedingungen des Friedens, Gottingen 41964,
i, 19,

7 1. KANT, Zum ewigen Frieden. Ein philosophischer Entwurf, Cassirer
Ausgabe VI, Berlin 1914, 475.
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schlieBlich in die neue Friedensenzyklika » Christi matri
rosarii« ein, die, angesichts der Kriegsgreuel in Vietnam,
die ganze Ohn-Macht des Papstes kundtut.

Niemand kann mehr daran zweifeln, daB es der Leitung
der Kirche Ernst ist mit der Verdammung der »Un-
geheuerlichkeit des Krieges«, von wem auch immer er
gefiihrt wird oder drohen mag. Die katholischen Christen
aber sind vor allem dazu aufgerufen, sich die Lehre des
Konzils zu eigen zu machen, »im Vertrauen auf die Hilfe
Christi, der Urheber des Friedens ist, mit allen Menschen
zusammenzuarbeiten zur Festigung des Friedens in Ge-
rechtigkeit und gegenseitiger Liebe und zur Schaffung von
Mitteln, die dem Frieden dienen« (Art. 77). Diese Ge-
sinnung hat ihren Ursprung in der Gottes- und Nz‘ichsten-'
liebe, sie »ist Abbild und Frucht des Friedens Christi, der|
von Gott dem Vater ausgeht. Denn der menschgewordens|
Gottessohn, der Friedensfiirst, hat durch sein Kreuz alls
Menschen mit Gott versohnt, die Einheit aller in einem
Volk und in einem Leibe wiederhergestellt, in seinem
eigenen Fleische den HalB besiegt und, durch seine Auf-
erstehung erhoht, den Geist der Liebe in die Herzen der
Menschen ausgegossen. — Darum werden alle Christen
instindig aufgerufen, die Wahrheit zu tun in Liebe und
sich mit allen wahrhaft friedliebenden Menschen zu-
sammenzufinden, um den Frieden zu erflehen und zu
sichern« (Art. 78). Auffallend ist in diesen Sitzen die
Wiederholung der Bestimmung: alle! Mit allen Menschen
soll der Friede gesucht werden, weil Christus alle Men-
schen mit Gott verséhnt hat, die Einheit aller in einem
Volk und einem Leibe wird betont, und alle Christen
werden instindig aufgerufen, sich mit allen friedliebenden
Menschen zusammenzufinden.

Diese Wahrheit in Liebe zu tun, lautet der Auftrag, und
es werden alle »wenn« und »aber«, alle kleingldubigen
Berechnungen vor der Frage nach dem einen und un-
geteilten Frieden der Menschheit beiseite geschoben. Hier
mochte man an Saint-Exupérys schones Wort denken:
»Eine Wahrheit ist durchaus nicht das, was sich beweisen
14Bt; sie ist das, was die Welt vereinfacht.«® Hier wird in
der Tat eine groBe und befreiende Vereinfachung Wirk-
lichkeit, die weit davon entfernt ist, eine terrible simpli-
fication zu sein: Die in Rassen und Klassen, in Welt-
anschauungen und politischen Ideologien, in den ver-
schiedensten Religionen oder Weisen der Gottentfrem-
dung zerrissene Menschheit wird in die liebende Um-
armung Christi gegeben, und folglich darf nichts die Chri-
sten davor zuriickschrecken, in dieser Gesinnung nach
dem Frieden zu trachten. Das ist, angesichts des Zustandes
unserer Welt, eine ungeheure Zu-Mutung, aber zu ihr sind

8 A. DE SAINT-EXUPERY, Romane und Dokumente (Frieden oder
Krieg ?), Diisseldorf 1966, 542.
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alle Christen in Christus ermutigt, in dieser Gesinnung
sollen sie handeln.

Diese neue Friedensgesinnung muf3 also auf eine starke
Hoffnung hin geleistet werden; denn nur so mag es ge-
lingen, die Menschheit von der »alten Knechtschaft des
Krieges« (Art. 81) zu befreien. Diese Hoffnung wider-
streitet der fatalistischen und somit unchristlichen Rede,
daB es immer Kriege gegeben habe und darum auch wei-
terhin mit Kriegen zu rechnen sei. Die Pastoralkonstitu-
tion weiB um diesen Einwand und sagt hierzu: » Insofern
die Menschen Siinder sind, droht ihnen die Gefahr des
Krieges und wird sie ihnen drohen bis zur Wiederkunift
Christi; insofern sie aber, in Liebe verbunden, die Siinde
iiberwinden, wird auch die Gewalttitigkeit iiberwunden,
bis das Schriftwort erfiillt ist: > Sie werden ihre Schwerter
umschmieden in Pflugscharen und ihre Lanzen in Sicheln.
Nicht wird Volk gegen Volk das Schwert mehr erheben,
noch werden sie ferner riisten zum Kriege«< (Js 2,4).« Diese
in Art. 81 ausgesprochene Hoffnung wird im folgenden
Artikel nicht eingeschrinkt, wenn dort vor einer »falschen
Hoffnung« gewarnt wird, weil die Menschheit in der gro-
Ben Gefahr schwebe, in jene dunkle Stunde zu geraten,
»in der es keinen anderen Frieden als den schauervollen
Frieden des Todes gibt.« Ja mit Nachdruck wehrt sich die
Kirche gegen jeden Fatalismus und ruft uns auf, »mit
groBer Zuversicht zu hoffen«, daB die Menschheit sich
zum wahren Frieden bekehre. Und sie bekriftigt diese
Hoffnung mit den Worten: » Unserer Welt wird sie (die
Kirche) immer wieder, gelegen oder ungelegen, die Bot-
schaft des Apostels verkiinden: »Jetzt ist die Zeit der
Gnade« zur Bekehrung der Herzen, >jetzt ist der Tag des
Heils<«« (Art. 82). Diese Hoffnung ist in ihrem eschatolo-
gischen Ziel, das nicht »futurologisch« miBverstanden
werden darf, von dem paulinischen Geschichtsverstindnis
des » Schon-Jetzt und Noch-Nicht« erfiillt, von dem Kairos
der geschichtlichen Verantwortung des Christen im Hier
und Heute. Das ist der theologische Grund der neuen
Friedensgesinnung, und von hier aus versteht sich der Auf-
trag einer erneuerten Erziehung, wie sie die Pastoral-
konstitution konzipiert hat. — Leider geht die vornehmlich
prinzipiell und allgemein formulierte » Erklarung iiber die
christliche Erziehung« an der Zielsetzung, die hier und
auch an anderer Stelle in den Konzilstexten ausgesprochen
wird, weltfremd voriiber. —

Es gehort zu den fundamentalen und erziehungswissen-
schaftlich unbestrittenen Einsichten der modernen Anthro-
pologie und Pidagogik, daB alle Erzogenheit als Resultat
erzieherischer Akte in den frithen Kindheitsjahren grund-
gelegt und in der reifen Kindheit und der sich anschlieBen-
den Jugendzeit vertieft, erweitert und gefestigt wird ®. Der

9 Vgl. u. a. A. PORTMANN, Biologische Fragmente zu einer Lehre vom
Menschen, Basel 1944 — J. M. LANGEVELD, Studien zur Anthropologie
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Mensch als ein Wesen, das erst durch Erziechung und nacl
Malgabe der erfahrenen Erziehung, auf der Grundlag
dieser langen Kindheit und Jugendzeit, sein Menschsei
voll entfalten kann, wird daher auch in seinem mitmensch:
lichen Verhalten und in der Bewiltigung seiner Verpflich
tungen der Mitwelt gegeniiber von seinen ersten Erzichen
entscheidend geprigt. Es ist wichtig, gleich eingangs n
unseren padagogischen Uberlegungen einem iiberspitzte:
Naturalismus gegeniiber festzustellen, dali der Menscl
auch immer das ist, was er in einem geschichtlichen Werde
prozeB3, der nicht nur als » Entwicklung« und »Wachstum:
zu verstehen ist, geworden ist. Die Determinanten au
dem biologischen Erbe, die jedes Menschenkind als Mor:
gengabe seines Lebens erhilt, sind bei aller materiale
Bedeutung, die nicht unterschitzt werden kann, docl
nicht absolut entscheidend fiir die Entelechie des Lebens|
weges. Jedes Menschenkind ist in der freiheitlichen Be-;
gegnung und Auseinandersetzung mit seiner Welt, die ihn
vornehmlich durch seine Eltern und Erzieher erschlosser
und gedeutet wird, und in der es sich zu orientieren hat
um in ihr einmal jenen Platz einzunehmen, der ihm iiber
antwortet sein wird, ein geschichtliches Wesen®, Wi
wissen, welche Rolle die komplexen Umweltbestimmun
gen in ihrer funktionalen Wirkung spielen, die sich gewil
nicht umfassend unter die Kontrolle der verantwortlich
handelnden Erzieher bringen lassen. Aber auch ihner
gegeniiber 14Bt sich viel mehr erreichen, wenn das Werk
der Erziehung mit Entschlossenheit und Ernst in Angrif
genommen wird, das heilt die Pidagogisierung des
menschlichen Daseins ist entscheidend fiir seine Humani:
sierung. Erst wenn man das voll begriffen hat, weill man
um die Bedeutung einer »erneuerten« Erzichung.

Die moderne Pddagogik hat die hier kurz angedeuteten
anthropologischen Aspekte weitgehend aufgenommen. In
Bildung und Ausbildung — beides ist nicht voneinander zu
trennen — erscheint das Kind in seiner Plastizitit, deren
Variationsbreite so groB ist, dal man von einer » Mach:
barkeit« des Menschen sprechen konnte. Das ist gewil
falsch. Aber man darf nicht kurzerhand die Lehre vom
padagogischen » Regelkreis« (Kybernetik)1* oder gar dic
Moglichkeit einer » hérédité sociale et biologique«, wie sic
Teilhard de Chardin zu bedenken gab, auBer Betrach
lassen?. Als prometheische Ideologie ist das alles gewil
undiskutabel, weil solche Theorien die personale Freiheit
jedes einzelnen Menschen infragestellen konnen, und so-
mit die Freiheit des Menschen auf sein Heil und Unheil

des Kindes, Tiibingen 1956 — A. Seitz, Die Entstehung der ersten

Objektbeziehungen, Stuttgart 1960 — W. Rest, Das Menschenkind,
Entwurf einer Paidologie, Bochum 19643,

10 Vgl. W. REsT, Das Menschenkind, 19.

11 Vgl. H. v. HENTIG, Die Schule im Regelkreis, Stuttgart 1965.

12 P. TEILHARD DE CHARDIN, Oeuvre V, Paris 1959, 40T,
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hin geleugnet wiirde. Aber die Personbestimmtheit des
Menschen darf ebensowenig absolut verstanden werden.
Der Mensch ist ein ens educandum, er bedarf der Er-
ziehung, um im Vollsinne ein Mensch werden zu kénnen,
der seine Geschichte verantwortlich zu libernehmen weiB,
eine Geschichte, die allzu leicht individualistisch iiber-
steigert wird, wihrend sie in Wahrheit auf die immer be-
deutsamer werdende mitmenschliche Integration bezogen
ist, in einer Menschheit und Welt.

Wenn daher die Erzieher der Menschheit von der Be-
deutung ihres Auftrages erfiillt sind, und auch die ge-
heimen Miterzieher (Milieu, Umwelt, Raum und Zeit)
ihren Zielen entsprechen, dann muB sich das Werk einer
erneuerten Erziehung leisten lassen: Auf alle Menschen
und auf eine Welt hin. Immer wieder werden einzelne
Menschen als Siinder dieses grofie Werk verraten, aber
immer wieder werden andere sich neu zu diesem Ziele
bekennen. Das christliche Personenverstindnis ist auf
diesen dialektischen Schnittpunkt zugespitzt, hier wird
Freiheit existentielle Wirklichkeit, und jede Pidagogik,
die den Menschen nicht auf diese Krisis vorbereitet, wird
scheitern.

Zu unserer Fragestellung wird man daher sagen miissen:
Nicht weil es immer schon Kriege gab, muB alle Friedens-
erziechung utopisch oder gar atopisch erscheinen, sondern
weil in-der bisherigen Menschheitsgeschichte nie mit glei-
chem Ernst und in der gleichen Hoffnung die Moglichkeit
eines dauerhaften Friedens gesehen wurde — stattdessen
pflegte man von frither Jugend an Streitlust und Kriegs-
gesinnung und verbrimte sie mit Werten, was zu einer
Pervertierung der Kardinaltugenden fiihrte. So verfilschte
man auch das Bild des wahren Helden. »Wir miissen alle
umdenken, sagt das Konzil, und weill Gott, wenn diese
Metanoia nicht gelingt, wird sich die Menschheit selber
zugrunderichten.

Das menschliche Zusammenleben heute ist voller Gewalt-
titigkeit. Jeden Tag erschrecken uns die Berichte, wie
brutal es in unserer »zivilisierten« Gesellschaft zugeht.
Das gilt ebenso fiir alles, was sich innerhalb der von ihr
errichteten Schranken ereignet, etwa im StraBenverkehr,
wie dariiber hinaus in der unbedachten Zufiigung von
Schidden an Leib und Leben des Mitmenschen. Die Er-
zichung zur Friedfertigkeit ist daher eine grundlegende
Vorbedingung fiir die Erziehung zur bewuBten Friedens-
gesinnung.

Die Verhaltensforschung hat in jlingster Zeit sehr ein-
drucksvoll den bislang weniger beachteten Aggressions-
trieb beschrieben??, der vom individualistischen Macht-

13 K. Lorenz, Das sogenannte Bise. Zur Naturgeschichte der Aggres-
sion, Wien 1963, 3671f; desgl. R. DENKER, Aufklirung iiber Aggres-
sion, Kant — Darwin — Freud — Lorenz, Stuttgart 1966, 65fF.
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trieb — etwa der Schule Alfred Adlers — deutlich zu unter-
scheiden ist; denn die Aggression erschopft sich punktuel
in sich selbst, wihrend der Machttrieb auf Zustinde ab.
zielt, die dem Individuum unterworfen bleiben. Natiirlich
bedroht auch der Machttrieb den Frieden der mensch.
lichen Gesellschaft, aber er 148t sich in Kindheit und Ju-
gendzeit durch die Zuweisung von konkreten Aufgaber
besser lenken als der Aggressionstrieb. Wir wissen, dal
alle Triebe in der menschlichen Natur ambivalent angeleg|
sind, sicherlich mit individuellen Akzenten, aber man kam
sie nicht a priori als gutartig oder bdse bezeichnen. Dahe
ist die moderne Piddagogik durchaus der einheitlichen|
Auffassung, daB Triebe nicht zu unterdriicken oder gar
»abzutbten«, sondern zu beherrschen und in den Dienst
des Guten zu stellen sind. Wir konnen auch auf die Kraft
des Aggressionstriebes zur Meisterung des Bosen nichi
verzichten. Die Friedfertigkeit, wie sie uns Lk 6,27-45 va
Augen stellt, kann nicht von lahmen, kraftlosen Individuen
geleistet werden. Die Sohne Gottes (Mt 5,9) stiften de
Frieden nicht durch Apathie, sondern aus der Leidenschafl
zur Seligkeit. Das Bild des » Lammes« hat seine Relevan
im Gleichnis des Hirten zu seiner Herde, und wenn schon
Christus als das » Opferlamm « bezeichnet wird, so liegt dit
Relevanz des Gleichnisses beim Gegenstand des Opfers;
wenn aber von hier aus auf den Christen geschlossen wer
den méchte, dann weill ein jeder, daBl dieses Bild sein:
Relevanz im Hinblick auf den Aggressionstrieb des Men
schen hat, und welcher Kraft es bedarf, um als Mensch
diesem Bilde zu entsprechen.

Jedes Menschenkind muB die Triebbeherrschung erlernen,
sie versteht sich nicht von selbst. Von entscheidender Be
deutung sind auch hier die ersten Lebensjahre; denn das
Kleinkind, das ja von allen Intentionen freizusprechen ist,
die im Urteil der Erwachsenen als » gut« oder » bose« er
scheinen konnen, wichst nach MaBgabe seiner Erziehel
in die Unterscheidung des Sittlich-Guten und des Unsitt:
lich-Bésen hinein, und wir diirfen uns darauf verlassen,
daB es dann kraft seiner wachsenden Gewissenhaftigkei!,
die seiner Natur mitgegeben ist, in personaler Freihei,
wenn es sich also miindig zu verantworten weiB, das Gutt,
wihlt und das Bose bekdmpft. All dem dient die lang
Kindheit und Jugendzeit des Menschen?, die, human
biologisch gesehen, die folgenschwerste Unterscheidung
allen tierischen Primaten gegeniiber ist: animal educar|
dum, scilicet religiosum, morale, sociale, rationale etc.

Es ist unmoglich, aber es wire der Miihe wert, hier it
concreto aufzuzeigen, wie diese Erziechung zur Friedfertig
keit in den verschiedenen Lebensaltern stattfinden muf,
damit die Energie des Aggressionstriebes sich voll aus|
wirken kann: - vom ersten Spiel-, Arbeits- und Lern|

14 Vgl. W. Rest, Das Kind und seine Welt, in: Christliche Erziehun;
heute, herausgegeben von J. LEHMANN, Miinchen 1964, 9ff.
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interesse des Kindes bis hin zu den kritischen Perioden
des sogenannten Trotzes, den » Lausbuben-« und » Flegel-
jahren« und bis tief in die Reifezeit hinein. Konrad Lo-
renz weist mit Recht auf die Bedeutung des Sports hin,
dem das Agonale innewohnt und zugleich im Siegen und
Verlieren den Aggressionstrieb erschépft, von vielen an-
deren positiven Nebenwirkungen ganz zu schweigen 1°.
Aber auch der Pflichtenkanon der Pfadfinderschaft darf
hier lobend hervorgehoben werden. Die heute mit Sorge
beobachteten Exzesse unter Jugendlichen gehen alle auf
eine mangelhafte Pazifikation in der Kindheit und auf den
Mangel an echter Gelegenheit zu positivem Einsatz der
Energie des Aggressionstriebs in unserer Gesellschaft zu-
riick. In der Reformpiddagogik unseres Jahrhunderts hat
Kurt Hahn diese Erziehungsaufgabe klar erkannt. In
Salem und seinen Pflanzstdtten, wie auch besonders in den
von ihm begriindeten » Kurzschulen«, hat nicht nur der
Sport, sondern auch der Samariterdienst, die Lebensret-
tung, der Katastrophendienst usw. iiberragende Bedeu-
tung: Der Dienst am Néachsten als Dienst am Frieden ist
die grundlegende p#dagogische Konzeption dieses be-
wundernswerten Erziehers 16,

Stattdessen hort man nicht selten, daB Eltern auf ihre
Kinder stolz sind, wenn sie sich von Nachbarskindern
nichts gefallen lassen, und mancher Schulweg, Schulplatz
und Korridor im Schulhaus bis in die Bank hinein er-
scheinen wie Ventile an einem Uberdruckkessel*7. Hier,
bei den kleinsten Gelegenheiten, beginnt die Erziehung,
wie iiberhaupt die Kunst des Erziehers darin besteht, ein
Auge fiir die kleinen Geschehnisse zu haben. Nur wenn
die Humanisierung rechtzeitig gelingt, 148t sie sich auch
christlich vertiefen und von der Achtung vor der Person
des Néchsten her iiberhdhen. Das ist in einer Welt, deren
Getriebe immer feinere Differentiale erhilt, von ausschlag-
gebender Bedeutung. Nichts ist schlimmer als Sand im
Getriebe, auch wenn er noch so fein sein mag,

Wenn Friedensgesinnung mehr sein soll als ein kaltniich-
ternes Kalkiil iiber die Chancen, mehr als Abschitzung
oder auch Verschitzung der Krifte, dann muB die Fried-

15 K. LorENZ, Das sogenannte Bise, 373 L.

16 Vgl. W. K6pPPeEN, Kurt Hahns 80. Geburtstag, in: Pddagogische
Rundschau 20 (1966) 844.

17 Verwiesen sei in diesem Zusammenhang auf manche gute Ziel-
bestimmung der Schule in den Landesverfassungen der deutschen
Bundesldnder. Hierzu nur ein Beispiel: » Die Jugend soll erzogen
werden im Geiste der Menschlichkeit, der Demokratie und der Frei-
heit, zur Duldsamkeit und zur Achtung vor der Uberzeugung des
anderen, in Liebe zu Volk und Heimat, zur Volkergemeinschaft und
Friedensgesinnung.« [Landesverfassung von Nordrhein-Westfalen,
Art. 7 (2)]. - Wie weit wir von einem so hohen Ziel noch entfernt
sind, zeigte der Deutsche Germanistentag 1966 in Miinchen, vgl.
W. PieLow, Nationalistische Muster im Lesebuch, demnichst im
KongreBbericht, Erich-Schmidt-Verlag, Berlin (Dokumentations-
band).
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fertigkeit eingelibt und zur Ge-wohn-heit im Sinne des Ein
wohnens oder des Habitus eines Menschen geworden sein
der in der kritischen Situation um die »schwere Pflicht
weil, sich fiir die friedliche Losung zu entscheiden 8,
Es muB daher anerkannt werden, dal3 die Vereinten Nz
tionen, neben der » Deklaration iiber die Kindesrechte«!
aus dem Jahre 1959, nunmehr eine Erkldrung iiber di
Forderung des Friedensgedankens, der gegenseitigen Ac.'r%
tung und der Vélkerverstindigung bei der Jugend (7. X,
1965) verabschiedet haben?2. Diese neue piddagogischi
Zielsetzung verdient die Aufmerksamkeit aller, die als Er.
zieher titig sind. Gerade, weil wir allen Grund haben, un|
abzugewohnen, das alles besser zu wissen als andere, un
weil hier ein Katalog von Aufgaben und Madglichkeite
der Friedenserziehung geboten wird, gebe ich im folgen
den den vollen Wortlaut dieser Deklaration wieder:

» Die Generalversammlung der Vereinten Nationen appe!
liert an alle Regierungen, nichtstaatlichen Organisations
und an die Jugendgruppen in aller Welt, die folgenda
sechs Punkte anzuerkennen und sich bei ihrer Tétigke
von diesen Leitsdtzen bestimmen zu lassen. .

1. Die junge Generation soll im Geiste des Friedens, de
Gerechtigkeit, der Freiheit, der gegenseitigen Achtung uni
des Verstindnisses im Hinblick auf die Forderung de
Gleichberechtigung aller Menschen und Nationen, de
wirtschaftlichen und sozialen Fortschritts, der Abriistun;
und Erhaltung des internationalen Friedens und de
Sicherheit erzogen werden.

2. Alle Erziehungsmittel, einschlieBlich, da sie von groBte
Bedeutung ist, die Erziehung durch die Eltern oder di
Familie, und sdmtliche fiir die Jugend bestimmten Unter|
richts- und Informationsmittel sollen bei der Jugend diei
Gedanken des Friedens, der Menschheit, Freiheit uni
internationalen Solidaritit und iiberhaupt aller Grund|
siatze fordern, die der Anndherung der Volker dienen und
sie mit der den Vereinten Nationen iibertragenen Rolk

18 In diesem Zusammenhang sei auf die negativen Wirkungen hir
gewiesen, die durch »Krimis« und »Texas-Storys« im Fernsehe
und den iibrigen Massenmedien an unsere Jugend herangetrage
werden. Das Spiel mit dem » Kolt« und auch schon mit der beliebte
Wasserpistole, so harmlos es den Erwachsenen erscheinen mag, i
nicht selten ein boses »Vorspiel«. In dieser Richtung darf man sici
iiber einen Aufruf des »Katholischen Familienverbandes Oster
reichs« (1965) freuen, der die Eltern ermahnt, den Kindern keit
Kriegsspielzeug zu schenken: »Wir wollen die Wahrheit an die Ju|
gend unseres Landes weitergeben: jeder Krieg ist eine Katastrophe
Jeder Krieg bringt Not und Elend iiber die Menschheit. Und dt
Atombombe bedroht die ganze Menschheit mit Vernichtung. Nie
mals darf der Krieg verniedlicht werden: die Waffe ist kein Spict
zeug... Miitter und Viter, beachtet unsere ernste Mahnung: erzielf
unsere Kinder zu Freunden des Friedens.« Der Christliche Sonnid
17 (1965) 399.

19 Vgl, W. Rest, Das Menschenkind 85ff; DERs. in: Diakonia 3 (196()
1721F.

20 Veroffentlicht im Unesco-Courier, Bonn 1966, Heft 1.
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zum Schutz und zur Erhaltung des Friedens und zur For-
derung der internationalen Verstindigung und Zusam-
menarbeit bekannt machen.

3. Die Jugendlichen sollen im Geiste der Wiirde und
Gleichheit aller Menschen, ohne Unterschied der Rasse,
der Farbe, der ethnischen Herkunft oder des Glaubens,
und in der Achtung vor den fundamentalen Rechten des
Menschen und dem Recht der Volker auf Selbstbestim-
mung erzogen werden.

4. Austausch, Reisen, Tourismus, Zusammenkiinfte, das
Studium von fremden Sprachen, die Freundschaft von
Stiddten und Universitdten ohne Diskriminierung, sowie
dhnliche Bestrebungen sollen unter den Jugendlichen aller
Lénder gefordert und erleichtert werden, um sie im Rahmen
der erzieherischen, kulturellen und sportlichen Tétigkeit
im Geiste dieser Erkldrung einander ndher zu bringen.

5. Die Jugendvereinigungen auf nationalem und inter-
nationalem Gebiet sollen dazu angespornt werden, die
Ziele der Vereinten Nationen zu férdern, insbesondere den
internationalen Frieden und die Sicherheit, die freund-
schaftlichen Beziehungen zwischen den Nationen auf der
Grundlage der Achtung der souverdnen Gleichheit der
Staaten, die endgiiltige Beseitigung des Kolonialismus und
der Rassendiskriminierung und anderer Verletzungen der
Menschenrechte.

Die Jugendorganisationen sollen in Ubereinstimmung mit
dieser Erklarung alle geeigneten MaBnahmen auf ihrem
Tatigkeitsgebiet treffen, um ohne Diskriminierung an der
Erziehungsaufgabe der jungen Generation im Sinne dieser
Grundsitze mitzuwirken.

Die Organisationen sollen, unter Achtung des Grund-
satzes der Vereinsfreiheit, den freien Gedankenaustausch
im Sinne dieser Erkldrung und der in der Charta der
Vereinten Nationen festgelegten Ziele férdern.

Alle Jugendorganisationen sollen sich an die in dieser Er-
klarung festgelegten Grundsitze halten.

6. Eines der Hauptziele der Jugend soll darin bestehen,
alle ihre Fdhigkeiten zu entwickeln und sie anzuleiten,
hohere moralische Eigenschaften zu erwerben und ihre
tiefe Verbundenheit mit den Idealen des Friedens, der
Freiheit, der Wiirde und der Gleichheit aller Menschen
zu fordern, in Achtung und Liebe fiir die Menschheit und
ihr schopferisches Werk. Die Familie hat im Hinblick auf
dieses Ziel eine wichtige Rolle zu spielen.

Die Jugend muB sich der Verantwortung bewuBt werden
in einer Welt, zu deren Leitung sie berufen sein wird, und
mub von Vertrauen in die gliickhafte Zukunft der Mensch-
heit getragen sein.«2!

21 Staaten wie die Bundesrepublik, die der UNO nicht angehdren,
sind iiber ihre Mitgliedschaft in der UNESCO gehalten, solche
Programmatik in die Arbeit ihres Erziehungs- und Bildungswesens
zu iibernehmen!
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Man merkt dieser Erkldrung an, daB ihre Verfasser be
miiht waren, durch die Wiederholung und Variation des
selben Themas fiir die verschiedene Situation, in der sic
die Jugend der Welt befindet, eine geschlossene Meinury
auszudriicken. Es kommt dadurch ein grundsétzlicher un
auch praktischer Katalog der Aufgaben der Friedens|
erziechung zustande. Auch ist bemerkenswert, wie nach|
driicklich die Familie, das Elternhaus, fiir die Erziehun
zur Friedfertigkeit verantwortlich gemacht werden 2. Wi
haben daher allen Grund, diesen Sitzen unsere volle Bs|
achtung, Zustimmung und Anerkennung zu schenken|
Papst Paul VI. hat in seiner Enzyklika »Christi mafi
rosarii« an seine Reise zum Sitz der UNO erinnert uni
fordert die Gliubigen zum instindigen Gebet fiir do
Frieden in der Welt auf. Dies ist wohl die einzige Er
ginzung, die man der »Erklarung iiber die Forderun
des Friedensgedankens« wiinschen konnte. Der Papst be
zeichnet die Bemiihung um den Weltfrieden als seinu
besonderen Auftrag; denn mit Augustinus verkiindet «
den Frieden als ein so hohes Gut, »dall auch im Bereit
des Irdischen und Verginglichen nichts lieber erreich
nichts sehnlicher erstrebt und letzten Endes auch nicht
Besseres gefunden werden kann 22.«

Die neue Friedensgesinnung fordert eine erneuerte Eij
ziehung. Das Konzil ruft daher die Christen eindringlic
dazu auf, »daB sie im Vertrauen auf die Hilfe Christi, dzf
Urheber des Friedens ist, mit allen Menschen zusammer|
arbeiten zur Festigung des Friedens in Gerechtigkeit un(|
gegenseitiger Liebe und zur Schaffung von Mitteln, di
dem Frieden dienen« (Art. 77). Was soll die Rede »vor|
Vertrauen auf die Hilfe Christi«, wenn man sich nur at]
Militirpakte, atomare Mitspracherechte, auf Raketen|
U-Boote und Flugzeuge verldBt, die zur »Vorwirtsverte
digung« mit Atomwaffen dienen konnen? Man muB d|
Dinge beim Namen nennen, um die ganze Fragwiirdigke
einer Politik zu erkennen, die von Leuten gemacht wird|

22 Die praktischen Vorschldge der UNO-Deklaration lassen sich ni
verwirklichen, wenn die Familie aktiv mitarbeitet, indem sie e}
internationalen Austausch férdert und hierbei nicht nur an den G‘%i
winn fiir bestimmte Schulficher(!) denkt. Schon vorher, von d
Kindheit an, sollte auch die Gebetserziehung, die alle Sorgen uﬂu
Note der Welt und Menschheit in den Blick riickt, den Boden dﬂ'
rechten Friedensgesinnung bereiten, eine Aufgabe, die in den Fi
bitten des Gottesdienstes ihren besonderen Ausdruck finden kant|
Auch die Weise wie in der Familie iiber Rassen, Vélker und aud]
politisch umstrittene Systeme gesprochen wird, ist von groBer B
deutung. Die »Verteufelung« bestimmter Volker oder Machisyster
beginnt schon sehr friih, und nicht immer weil3 die Schule diese untf
stromigen Affekte abzubauen. Es ist »eine schwere Pflicht«, dif
Jugend gegen die negativen Einfliisse, die vor allem auch von dﬂr
Massenmedien herkommen, rechtzeitig zu immunisieren. Aber df
Familie sitzt am ersten Hebel, sie darf und muB nicht vor diesen uﬂt’
anderen Umwelteinfliissen kapitulieren. ‘
23 Aucgustinus, De civitate Dei 19,11 p. 1. 41. 637.
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denen Christen bei den Wahlen ihre Stimme gaben, weil
sie ihre Politik als Christen leisten wollten. Es soll hier
nichts gegen die personliche und religitse Integritit der
Verantwortlichen gesagt werden, es geht um die Fakten,
die offen zutage liegen.

Erneuerte Erziehung bedeutet daher vor allem, daB die
Christen lernen, die Ereignisse in der Welt frei von allen
Voreingenommenheiten, frei von Ideologien, Ressenti-
ments und politischer Verdummung zu priifen; denn nur
dann ist es moglich, den Frieden in Gerechtigkeit und
gegenseitiger Liebe zu sichern, und nur dann werden Chri-
sten dazu beitragen, die rechten Mittel und Wege zu fin-
den, die dem Frieden dienen 4. Zur erneuerten Erziehung,
wie sie die Pastoralkonstitution fordert, gehort daher eine
politische Erziehung, in der Politik und Glaube nicht ne-
beneinander oder gar gegeneinander ihr Dasein fristen
sondern in einer produktiven Spannung zueinander ge-
bracht sind, mehr nicht. Niemand denkt daran, die Richt-
linien einer Politik aus dem Gebetbuch ableiten zu wollen,
aber der Glaube sendet den Christen in die Welt, und
hier gibt es den dialektischen Schnittpunkt der christ-
lichen Existenz mit den Dingen der Welt, also auch der
Politik 25, Das gilt ebenso fiir den einzelnen Christen wie
tiir die Kirche. Darum spricht auch das Konzil ganz kon-
kret von den internationalen Gremien, von der Aufgabe,
»katholische Fachleute« fiir diese Institutionen heran-
zubilden (Art. 82 bis 92). Die Kirche will wirksam in der
internationalen Gemeinschaft prisent sein, und so darf
auch die erneuerte Erziehung zu einer neuen Friedens-
gesinnung nicht bei der frommen Meinung stehen bleiben;
sie muB} mithelfen, die Welt zu verdndern, » etwas Beispiel-
loses wird von uns verlangt«, sagt C. F. von Weizsicker.
In einem neuen Verstdndnis des Verhiltnisses von Kirche
und Welt »ist eine Erziehung der Jugend auf die politische
Zukunft hin gefordert. Der Glaube wird selbst um seine
volle Realisierungsmoglichkeit gebracht, wenn man seinen
Bezug zur politischen Wirklichkeit negiert. Dieser Bezug
ist heute ein wesentlicher Teil des Weltverstindnisses und
des Weltverhiltnisses des Christen iiberhaupt 26, « Die ent-
scheidende Perspektive zu dieser politischen Wirklichkeit
ist heute der Weltfriede, und sie wird es fiir alle Zukunft
24 Es lohnt sich, in diesem Zusammenhang einmal das Rundgesprich
nachzulesen, das Bischof Schroffer im Jahre 1953(!) im Altenberger
Dom mit Paulus Lenz-Médoc, Karl Thieme, Pierre Lorson und
Walter Rest gefiihrt hat, in: Schafft eine Atmosphire des Friedens,
Aachen 1953, 84fF.

25 Der offizielle Katholizismus hat lange Zeit und die Erfahrung
groBer Katastrophen gebraucht, um dieses von Ernst Michel, Walter
Dirks u. a. unermiidlich vorgetragene Verstindnis einer » Politik aus
dem Glauben« anzunehmen. Vielfach dann auch miBverstanden und
realpolitisch miBbraucht, hat sich die Dringlichkeit einer schon friih
einsetzenden » Politischen Erziehung aus dem Glauben« ergeben.

26 Vgl. TH. FILTHAUT, Politische Erziehung aus dem Glauben, Mainz
1965, 13; die beiden folgenden Zitate a. a. O. 9ff und 14.



40

der Menschheit sein. Friedenserziehung ist daher nicht
nur fiir die kritische Weltlage heute eine Forderung, sic

wird zunehmend von Bedeutung sein fiir das Geschichts-

verstindnis der kommenden Geschlechter. Denn die Poli
tik »ist nicht in dem Sinn das Schicksal der gegenwértigen
und zukiinftigen Gesellschaft, als ob sie wie eine von Men.

schen unabhingige Macht den Lauf der Ereignisse be. |

stimme. Politik wird von Menschen gemacht; sie wird
durch das Handeln und durch das Unterlassen von Men
schen bestimmt, von Regierungen, von politischen Par
teien und Organisationen, von den Politikern und von
allen Gliedern der Gesellschaft. Ob diese sich von Sach
kenntnis oder von irrealen Vorstellungen, von dem Willen
zur Gerechtigkeit oder von ungeziigeltem Machtstreben,
von einer wachen Verantwortung oder von einer trigen
Gleichgiiltigkeit fiihren lassen, das macht die Politik aus.«
Auch Krieg oder Frieden iiberkommen die Menschheil
nicht wie ein blindes Fatum, sie werden von Menschen
angestiftet bezichungsweise gestiftet! Die frivole Rede, dal
der Krieg zur Menschheitsgeschichte gehore wie Krank
heit und Tod, bagatellisiert die Freiheit und Verantwort:
lichkeit im politischen Handeln des Menschen. Der Krieg
ist nicht »der Vater aller Dinge«, sondern die Folge de

politischen Unbeherrschtheit, der moralischen Verderbt:|

heit und der Dummbheit. Gegen alles das wird die Er
ziehung zur Friedensgesinnung, »die Wahrheit zu tung,
eine unabweisbare Notwendigkeit. Diese Notwendigkeit

gestattet keinen faulen Pakt mit halben Entschliissen:|

» Um seines Glaubens willen an den Gott, dessen Sorg
die Welt ist, darf der Christ sich nicht aus dem politischer
Leben heraushalten«, sagt Th. Filthaut, und man muf
hinzufiigen, daB um seines Glaubens willen der Christ
sich nicht in seinem Wirken fiir den Frieden beirren lassen
darf.

In diesem Zusammenhang sollte auch der wohl zunéchs!
aus Opportunititsgriinden angehéingte Satz zum Art. 7
der Pastoralkonstitution gepriift werden: »Wer aber als
Soldat im Dienste des Vaterlandes steht, soll sich als Die
ner der Sicherheit und Freiheit der Vélker betrachten. Er
triagt durch die rechte Ausiibung seines Dienstes wahrhat
zur Festigung des Friedens bei.« Um diesen Auftrag er
fiillen zu kdnnen, miifte es wenigstens zum seelsorglicher
Selbstverstdndnis der in einigen Lindern bei der Truppe
titigen Seelsorger gehoren, die Soldaten eingehend iiber
den vollen Inhalt des Kapitels V der Pastoralkonstitution
Zu unterweisen, was sich vor allem schon fiir die iiblich
gewordenen Einkehrtage gehort, die fiir junge Leute ver
anstaltet werden, bevor sie eingezogen werden. Denn nuf
dann konnen sie »durch die rechte Ausiibung« ihres
Dienstes » wahrhaft zur Festigung des Friedens« beitra-
gen. Papst Paul VI. hat in seiner Weihnachtsansprache
1964 gesagt, daB er der zunehmenden Militarisierung »mil

T L
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Entsetzen« gegeniiberstehe; die Jugend ersehne eine Welt,
die »ein Haus fiir alle« sei und »nicht ein System von
Schiitzengriben«. Am Pfingstsonntag des gleichen Jahres
hatte er im Rahmen seiner Besuche bei der Bevolkerung
Roms auch die italienische Wehrmacht aufgesucht. Er
wihlte hierzu ein Militdrhospital(!) auf dem Celius in
Rom. Nach herzlichen seelsorglichen Worten der Achtung
und Anerkennung erklérte er, daBl er vom militdrischen
Handwerk nichts verstehe, fiigte dann aber unmiBver-
stindlich hinzu: »Wir sind jedoch kein Freund eurer
Kunst, und wir wiinschten, dall die Waffen aus euren
Hénden fallen und sich, wie der Prophet Isaias sagt, in
Sensen verwandeln. Und wir wiinschen, daB3 alle eure An-
strengungen und eure Aktivitidt sich niemals gegen das
menschliche Leben wenden, sondern seiner Vervollkomm-
nung dienen.« Das ist deutlich genug, vor allem auch,
wenn man den aktuellen Hintergrund mitbedenkt 27,
Dariiber hinaus wird der Militarseelsorger immer die Tage-
bucheintragung Johannes’ XXIII. vom 31. Dezember 1902
zu bedenken haben: »Ich bin durch den Schlamm ge-
watet, und er (Gott) hat verhindert, dal ich mich be-
sudelte...«2® Diese Eintragung bezieht sich auf seine Sol-
datenzeit. Ist es nicht eine pidagogische Blasphemie, die
Zeit des Wehrdienstes, wie man es gelegentlich immer
noch horen kann, als die »hohe Schule des Volkes« zu
bezeichnen? Ich stelle diese Frage nicht ohne Grund;
denn ich war nicht nur selber Soldat, sondern habe in
ungezihlten Gesprichen mit meinen Studenten, die ihre
Wehrdienstpflicht mit wachen Sinnen hinter sich gebracht
haben, feststellen miissen, da noch immer das gilt, was
schon Leo XIII. am 20. Juni 1894 iiber »die Gefahren
des Militdrlebens fiir die unerfahrene Jugend« gesagt
hat?®.

Mehr denn je ist heute die Erziehung eine Frage der rech-
ten Information, der Mitteilung, die sich iiber das Kindes-
und Jugendalter, iiber die Schulzeit hinaus fortsetzen muB8.
Es gilt daher allgemein als Ziel der Erwachsenenbildung
in der Frage von Krieg und Frieden, daB die Menschen
lernen und immer darauf eingeiibt werden, zunéchst ein-
mal, wie das Konzil sagt, »alle Mittel friedlicher Ver-
handlungen« auszuschépfen, bevor man iiber das » Recht

27 Der aktuelle Hintergrund war ein zu dieser Zeit bevorstehendes
Gerichtsverfahren gegen den katholischen Priester Ernesto Balducci,
der im » Giornale del Mattino« die Auffassung vertreten hatte, im
Falle eines totalen Krieges hdtten katholische Soldaten nicht nur das
Recht, sondern auch die Pflicht, zu desertieren! Nachdem das Erst-
gericht den Priester von der Beschuldigung freigesprochen hatte, ein
Verbrechen befiirwortet zu haben, wurde er vom Kassationsgericht
zu acht Monaten Gefidngnis bedingt verurteilt. Vgl. Der christliche
Sonntag 16 (1964) 194.

28 JoHANNES XXIIIL., Geistliches Tagebuch, Freiburg 1964, 128.

29 Vgl. K. MAYR, Der andere Weg — Dokumente und Materialien zur
europdisch-christlichen Friedenspolitik, Niirnberg o. J., 110ff.
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vor allem der Christ, hat daher zu fragen, ob die von sei-
nem Staat vorgenommenen und laufenden Riistungen sich
in jenen Grenzen halten, die fiir den Ernstfall als vertret-
bar erscheinen kénnen. »Weder legitimiert das Kriegs
potential jeden militdrischen oder politischen Gebrauch,
der davon gemacht wird, noch sind in einem ungliicklicher-
weise ausgebrochenen Krieg zwischen den Gegnern alle
Mittel erlaubt« (Art. 79). Paul VI. mahnt daher immer
wieder, die Mittel, die man fiir nicht vertretbare Riistun-
gen ausgibt, fiir die unterentwickelten Lander und zur
Behebung des Elends in der Welt zur Verfiigung zu stellen,
Unseres Wissens hat bislang auf diese Mahnung nur de
Schah von Persien eine konkrete Antwort geliefert. Das
alles muB} der Politiker, der Soldat und jeder Biirger heutt
beachten, wenn er »mit entsprechendem Ernst« die Ver
antwortung fiir das Wohl der menschlichen Gesellschaft
vertreten will.

Dieser Ernst bedarf der stéindigen Einiibung, erwéchst nur
einer friih beginnenden und kontinuierlichen Erziehung
zur Friedfertigkeit in einer gelduterten Friedensgesinnung,
der weltoffenen, humanen, toleranten und bewuBten Ver
antwortlichkeit und einer intensiven und wahren Infor
mation durch die Publikationsmittel unserer Zeit. Aus al
dem muB ein unerschiitterlicher Wille hervorgehen, den
Frieden zu stiften, wo immer er bedroht ist. Genau das
ist ja der eigentliche Sinn der Bergpredigt; denn die inner-
liche Verfassung des Menschen reicht nicht hin, sie mub
sich in concreto bewdhren: Die Friedfertigkeit kann nur
dann iiberzeugen, wenn im aktiven Handeln am Frieden
gearbeitet wird und sie — gelegen oder ungelegen — allen
Menschen abverlangt ist, die in dieser Welt in kleineren
oder groBeren Dimensionen Verantwortung zu tragen
haben, das heil3t sie miissen es als ihre Aufgabe anseher,
den Frieden als » beispiellose Aufgabe« der Menschheits
geschichte zu stiften. Allen, die daran arbeiten, gilt dann
das Wort der Bergpredigt: » Selig sind die Friedensstifter,
denn sie werden Sohne Gottes heilen« (Mt 5,9).

Man muB sich daher sehr wundern, daB kirchliche Stellea
noch immer jenen jungen Menschen gegeniiber, die aus
Gewissensgriinden den Waffendienst ablehnen, hilflos
oder gar allergisch ablehnend gegeniiberstehen, obwohl
die »Kriegsdienstverweigerung aus Gewissensgriindenc
vom Konzil als » gerechtfertigt angesehen« wird (Art. 79).
Das ist vor allem in einem Lande nicht zu begreifen, wo |
der Wehrersatzdienst durch Gesetz geregelt ist. Hier, also
in der Bundesrepublik Deutschland, ist zwar die » Militar-
seelsorge« wohl organisiert, aber man kiimmert sich nicht
in gleichem MaBe um die Kriegsdienstverweigerer, ob-
wohl ihnen nach Art. 78 der Pastoralkonstitution aus
driickliche Anerkennung zuteil wird, weil sie » zur Durch:
setzung von Recht auf Gewaltanwendung verzichten und |

14

legitimer Verteidigung« (Art. 79) spricht. Jeder Mensch,r‘,
1
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zu Mitteln der Verteidigung Zuflucht nehmen, die im
iibrigen auch Schwicheren zur Verfiigung stehen. «

Die Seelsorge fiir den Wehrdienst hat allerdings keine
Modelle, nach denen man sich richten kénnte. Aber es gilt
doch zu bedenken, daB der grofte Teil der Jugendlichen,
die der »Allgemeinen Wehrdienstpflicht« folgen, deren
Erlaubtheit Leo XIII. mit groBer Schiérfe bestritten hat?’,
sich einfachhin ihrer » Musterung« und » Ziehung« (man
beachte die Perversion der Sprache!) unterwerfen, wih-
rend die Jugendlichen des » Ersatzdienstes« einer Gewis-
sensentscheidung folgen, die sie vor staatlichen Gremien
glaubwiirdig zu vertreten haben. Ihre Sonderstellung
schiitzt sie nicht vor der MiBdeutung, » Driickeberger« zu
sein, und sie miissen mit Schikanen rechnen, die immer
einer Minderheit drohen. Man muB sich daher endlich
fragen, warum diese Leute von kirchlicher Seite schlechter
behandelt werden als die Soldaten oder auch gar die
Strafgefangenen! MiiBte nicht gerade die Seelsorge, die
sich im Geiste des Konzils recht versteht, die Chance zu
einer erneuerten Friedenserziehung ergreifen, die ihr von
jungen Menschen geboten wird, die — gelegen oder un-
gelegen — dem Frieden dienen wollen ? MiiBte dann nicht
auch jeder Jugendliche lernen, sich mit Entschiedenheit
zu priifen, ob er den Waffendienst verantworten kann? In
welcher Unterrichtsstunde geschieht das heute, etwa in
der Religionsstunde? Oder fiirchtet man die Folgen, dal
namlich Christen heute eher den Dienst am Vaterland in
Krankenhiusern, Erziehungsheimen, in Samariterdien-
sten und in der Abwehr von Katastrophen leisten kdonnten
als in Kasernen, auf Exerzierpldtzen oder in Mandvern
auf den sogenannten »Ernstfall« hin? Der Friede ist
immer Ernstfall, heute und morgen! Es sieht aber leider
so aus, daB die Kirchenverwaltungen, welche Mili-
tarbischofe, Militirdekane, Militdrpfarrer und Militér-
kapline der Truppe zuweisen, die Wehrdienstverweigerer
gar nicht beachten, ein Erziehungsproblem von groBer
Bedeutung, das man nur verstehen kann, wenn man an-
fangt, umzudenken.

Die Menschheit, die infolge der technischen Revolution
und der wissenschaftlichen ErschlieBung ihrer Moglich-
keiten und Grenzen vor die Aufgabe gestellt ist, sich in
ihren alle Menschen und Volker umfassenden Lebens-
bedingungen zu verstehen und sich auf Einheit hin zu-
nehmend zu organisieren, kann nur den Weg des Friedens
gehen, wenn nicht das Gegenteil, das heifit Not und Elend
30 A, a. Q. 111. »In der Bliite der Jahre wird die junge Ménnerwelt
weg vom Ackerbau, vom niitzlichen Studium, von Handel und Ge-
werbe zu den Waffen einberufen. Daher ist auch infolge der un-
geheuren Ausgaben der Staatsschatz erschopft, der Reichtum der
Linder zusammengeschmolzen... Wir sind soweit gekommen, dal3
der bewaffnete Friede allgemein unertriglich geworden ist...« Das

wurde nicht 1966 geschrieben, sondern 1894 (in der schon erwédhnten
Enzyklika Praeclara gratulationis)!



folgen, alles in ein grauenhaftes Elend verkehrt werden
soll.

Welche Riickwirkungen einzelne Kriegsherde auf das
Wohlergehen der ganzen Menschheit haben, kénnen wir |
an den traurigen Ereignissen unserer Tage deutlich ab.
lesen und somit ermessen, worin die Folgen eines dritten
Weltkrieges bestehen wiirden. Es gilt daher, dieser dro-
henden Katastrophe zuvorzukommen, indem wir di
Friedensgesinnung unter allen Menschen durch eine er-
neuerte Erziehung und Bildung, durch Informationen und
Unterrichtung, durch Willensbildung und politische Ver-
antwortung zur »Atmosphire« (Johannes XXIII.) unseres
Planeten machen, der sich, um mit Teilhard de Chardin zu
sprechen, auf eine totale » Hominisation« hin »einrollt¢,
das heiBt die Evolution der Menschheit wird der Ge
schichte der Menschheit integriert. Dieser Vorgang, so
problematisch er auch immer erscheinen mag, wird nur
dann dem Heile dienen, wenn ihm die Christen nicht nach-
laufen und » die Zeit der Gnade« und den »Tag des Heils«
verpassen, sondern in der Spitze und im Kern das Ge-
schehen verantwortlich mittragen. Friedenserziechung ist
daher Anteilnahme an der Sendung, die der Kirche und
Christenheit in der Welt aufgetragen ist.

Der Ruf des Tdufers in der Wiiste: » Bereitet den Weg des
Herrn, ist auch heute »an alle Menschen guten Willens« |-
gerichtet. Die Enzyklika »Pacem in terris« hat diesen |
Adressaten. Es wire eine Katastrophe, wenn sich aus- |
gerechnet die Christen durch ihr Handeln in der Welt von
heute so verhielten, als wiren sie nicht betroffen. Ge-
rade sie sind zu diesem Werk gesendet; der Friede gehort
zu ihrem Apostolat: Pax Christi optima rerum! Die Biirg:
schaft fiir dieses in der Menschheitsgeschichte »beispiel-
lose Werk« ist das Versprechen des Herrn und Friedens-
fiirsten: »Ich bin bei euch alle Tage bis an das Ende der |
Welt« (Mt 28,20). Niemand hat das Recht, seinen Glau-
ben dahin zu verkehren, daB doch wohl alles anders kom-
men und der Herr versehentlich nicht in der Geschichte
wirksam werden und schlieBlich ausbleiben konne. Es mag
hart klingen, aber nicht selten méchte man meinen, dal
das der » Glaube« vieler Christen sei.




Forum

Zur vita communis von Klerikern

* Es gibt mehrere Griinde, die das Thema »vita
~ communis« oder besser gesagt: die Sache, um die
s dabei geht, wieder akut werden lassen. Es ist ein
" altes Problem in der Geschichte des Klerus, das
" zu verschiedenen Zeiten in verschiedenen Lindern
* verschiedenartige Losungen gefunden oder — nicht
gefunden hat. Man kann fiir die gegenwirtige und
vermutlich noch mehr fiir die kommende Aktuali-
. tit zundchst an vordergriindige und handgreif-
liche Motive denken: an den finanziellen Aspekt,
an die immer schwieriger werdende Frage der
Haushélterinnen, an mitbriiderliche Hilfe fiir die
zolibatire Lebensweise u. 4. Wenn aber die vita
communis des Bistumsklerus heute zumal in Krei-
~ sen des jiingeren Klerus neu diskutiert wird, dann
~ sind neben den genannten auch tiefere Fragen der
Anlal} dazu. Das seit Jahren in der Kirche wieder-
- erwachte Gemeinschaftsgefiihl und die durch das
Konzil neu betonte Briiderlichkeit stellen unaus-
weichlich die Frage nach der besonderen Verwirk-
~ lichung dieser Tendenzen bei den Vorstehern der
~ Gemeinden und iiberhaupt beim Seelsorgeklerus.
GewiB ist die vita communis nicht die Losung
schlechthin fiir das Problem der zeitgeméBen Le-
~ bensform der Tréger kirchlicher Amter. Es scheint
anderseits jedoch an der Zeit zu sein, die Frage
nach dem Sinn, den Maéglichkeiten der Verwirk-
~ lichung, den Schwierigkeiten und Grenzen der vita
* communis neu, d. h. fiir die neue Situation der
Kirche in der Welt, zu stellen und zu beantworten.

Klaus Beurle,
Vikar, Stuttgart:

- 1. Einsichten und Notwendigkeiten
~ Es ist unbestritten, daB der Beruf des Priesters an
Anziehungskraft verloren hat. Scheinen vielen die
Pf.ufgaben eines Seelsorgers durchaus sinnvoll, so
- sind Berufsstil und Lebensweise des Priesters wenig
geeignet, den Priesterberuf » attraktiv« zu machen.
Das fingt an bei merkwiirdigem Berufsgebaren
sowie unrationeller Zusammenarbeit und geht
tiber Umstéinde und Atmosphére eines Pfarrhaus-
halts bis hin zu den Allerweltsverpflichtungen eines
Pri.esters. Impulse fiir den Beruf des Priesters,
Reizvolles vergangener Jahrzehnte — die ruhige
- und geordnete » Pfarrstelle«, das schone, stattliche
i Pfarfhaus, der klare, iiberschaubare Aufgaben-
bereich, die gesicherte und honorierte Stellung in
der Gesellschaft - sind gréBtenteils schon zu Grabe
getragen.
~ Man ist auf der Suche nach einer erneuerten Form
des Dienstes und der Verfiigbarkeit des Priesters.
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Die einen schiitteln resigniert den Kopf; andere
miihen sich verbissen ab, wenigstens noch ihr Fell
ins Trockene zu retten; ein groBer Teil, des Di-
lemmas wohl bewuBt, legt eine iiberschdumende
Aktivitit an den Tag. Letzteren schenkt die Ge-
meinde meist Vertrauen und Bewunderung. Da-
neben gibt es noch die Priester, die sich durch
Sonderaufgaben spezialisiert haben, aber oft nur
noch eine Kiimmerform priesterlicher Existenz
darstellen. — Ein buntes Kaleidoskop also. Ob
nicht einige Glassplitter verloren gingen ?

Viele Priester arbeiten unermiidlich. Mit Klugheit
und unter groBtem personlichem Einsatz gehen sie
mit ihrer Gemeinde Schritt um Schritt weiter.
Und doch trigt die Gemeinde allzu sehr ihren
personlichen Stempel. Andere, jiingere Geistliche
in derselben Pfarrei kénnen nur noch Liicken-
funktionen wahrnehmen. Das untergriindige Kon-
zept vieler aufgeschlossener Pfarrer ist das der Ein-
Mann-Seelsorge. Ganz abgesehen davon, dal viele,
die sich unermiidlich abrackern, mit der Zeit er-
schopft, Uberreizt und sehr hdufig einseitig wer-
den.

Es ist nicht iiberaus kithn zu behaupten, daB fiir
den Arbeitsstil und die Lebensweise des Priesters
manches wieder entdeckt werden muB. Die Lage
der Gemeinden und die Grenzen der Priester drin-
gen daraufhin. Es gibt nicht wenige Anzeichen
dafiir, daB in der alten Form der vita communis
eine Moglichkeit besteht, Verschiittetes wieder zu
bergen.

2. Motive

Die vita communis will primér auf die Seelsorge,
auf die Gemeinde ausgerichtet sein. Ihr Ziel ist es,
Priester und andere, die im Dienst des Glaubens
stehen, zu einer groBeren und intensiveren Ver-
fiigbarkeit fahig zu machen. Dazu gehért ebenso
die Koordination der Arbeit, die sinnvolle, den
Fihigkeiten entsprechende Aufgabenverteilung
wie der regelméBige Erfahrungsaustausch und das
gemeinsame Studium. Entscheidend ist das ge-
meinsame Suchen dessen, was notwendig ist, das
gemeinsame Hinhoren der Equipe auf die Anforde-
rungen der Situation, die gemeinsame Ausrichtung
aus dem Glauben.

Wenn unseren Gemeinden etwas nottut, dann die
gelebte Briiderlichkeit der Priester. Ein notwen-
diges Zeugnis, nach dem viele Gemeinden mit
Recht verlangen. Niemand wiinscht eine cliquen-
artige, egoistische Abkapselung unter dem Vor-
wand gegenseitiger Hilfe. Vielmehr geht es bei der
Priestergemeinschaft um jene Grundwahrheit,
nach der jeder der Korrektur und der mensch-
lichen Ergdnzung bedarf, wenn anders die Person-
lichkeit nicht erstarren oder verkiimmern will, zu-
mal die zélibatidre Lebensweise nur innerhalb einer
Gemeinschaft Sinn und Erfiillung findet. Man
muB eine Atmosphdre der Harmonie, einen Ort
des Vertrauens haben, von dem aus man arbeiten
kann. Ganz menschlich gesehen und ganz »un-
geistlich«. Die autarke Personlichkeit, der geist-
liche Selbstversorger muB} ein Torso bleiben. Da



hilft auch die aszetische Ideologisierung des Allein-
seins nicht. Weder Gemeinde noch Brevier allein
konnen auf die Dauer die »Braut« des Priesters
sein. Eine vita communis kann ein Weg sein, daB
Priester » menschlicher« werden. Sie scheint eine
bessere Hilfe zu sein als losere Formen mit regel-
miBigen Zusammenkiinften, so wertvoll auch diese
sind.

Letztlich sollte eine vita communis immer der
groBeren Verfiigbarkeit dienen. Eine Stiitze dafiir
konnen der gemeinsame Haushalt, die gemeinsame
Kasse, gemeinsame Anschaffungen u. a. m. bilden.
Der dngstlichen Sorge vieler Priester, schlechter
als der andere ausgestattet oder zu kurz gekommen
zu sein, kann dadurch ein Riegel vorgeschoben
werden. Ein Wesenszug der Armut in der Welt
besteht sicherlich darin, teilen und mitteilen zu
wollen, so weit es geht.

3. Schwierigkeiten

Den Vorschldgen und Motiven fiir Formen prie-
sterlicher Gemeinschaft stehen die Bischofe weit-
gehend wohlwollend gegeniiber; die Grenzen wer-
den von der Wirklichkeit selbst gezogen.

Jede vita communis braucht einen Verantwort-
lichen. Dieser sollte — wenigstens am Anfang — ein
Priester sein, der etwas élter ist als die anderen.
Es ist aber sehr schwierig, einen relativ dlteren
Priester fiir eine vita communis zu gewinnen;
entweder er hat sich selbst schon einen eigenen
Haushalt aufgebaut, von dem zu l6sen oder den
zu teilen ihm sehr schwer fillt. Oder er hat sich
schon so sehr an den heutigen Seelsorgestil ge-
wohnt, daB eine Umstellung auf eine Gemeinschaft
eine Preisgabe des bisher Errungenen bedeuten
wiirde. Nicht wenige &dltere Priester waren einmal
selbst entschlossen, auf eine Gemeinschaft hin-
zustreben; jetzt aber finden sie nicht mehr die
Kraft zum erneuten Entschlu. Hinzu kommt, dal
vielfach die geistigen und persénlichen Briicken
zur jiingeren Generation fehlen.

Noch schwieriger ist die Wohnungsfrage. Obgleich
zundchst einmal fiir eine vita communis nur Grof3-
raumpfarreien in Frage kommen, kénnen héchst
selten Pfarreien 5 oder 6 Geistlichen geniigend
Wohn- und Arbeitsraum bieten.

4. Eine mogliche Form

Es gibt wenig erprobte Formen fiir Gemeinschaf-
ten, die weder Oratorien noch lose Verbindungen,
sondern didzesane, mit dem Bischof fest ver-
bundene Gemeinschaften sind. Eine solche vita
communis wird Impulse von den Gemeinschaften
von Philipp Neri, Charles de Foucauld, sowie von
anderen festen und losen Gemeinschaften, nicht
zuletzt von den franzésischen Equipen aufnehmen.
Sie kann sich nur fithren lassen von allem, was
notwendig, richtig und erprobt erscheint. Die un-
bedingte Offenheit nach auBlen kann sie dabei vor
Fehlentwicklungen bewahren. Sie wird lange brau-
chen, bis sie die ihr geméidfBe Form findet, weil sie
immer wieder in sich selbst Mangelhaftes und
Grenzen erfahren wird.
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Die Form einer vita communis koénnte etwa so
aussehen:

Wohn- und Tischgemeinschaft; tédglich vor dem
Abendessen gemeinsam gebetete Vesper; wchent-
lich eine gemeinsam gestaltete Eucharistiefeier,
vorher Laudes; ein gemeinsamer Nachmittag »Ora-
torium« (Puncta, Meditation, theologisch-pasto-
rale Arbeit); zweiwochentlich ein gemeinsamer
Abend mit Einladung an Laien und Mitbriider; |
monatlich Recollectio (Tag der Stille fiir jeden
einzeln); zweimonatlich Einkehrtag (gehalten von |
einem der Gemeinschaft verbundenen, aufen-
stehenden Priester).

Diese Form wird nach Absprache und auf Wunsch
des zusténdigen Bischofs seit einigen Monaten in
Stuttgart erprobt. Ein Religionslehrer, ein Kaplan
und ein Vikar bilden innerhalb einer Gemeind:
eine Wohn- bzw. Arbeitsgemeinschaft. Der Pfarrer
der Gemeinde nimmt am gemeinsamen Morgen
gottesdienst und soweit moglich an der gemein
samen theologischen Arbeit teil.

Dr. Bernhard Fraling,
Spiritual, Miinster:

Ich mochte mit einer kurzen Bestandsaufnahms |
beginnen.

Der Kaplan wohnt in meiner HeimatdiGzese nor-

malerweise in den ersten Jahren der praktischen |
Tétigkeit im Haushalt seines Pfarrers. Schon an

der zweiten Stelle bezieht er zumeist seine eigene

Wohnung. Finanziell ist die neue Situation schwic-

riger; man bekommt zwar mehr Geld, muBl aber

davon den Unterhalt der Haushélterin bestreiten,

die entsprechenden Soziallasten tragen usw. Frag

man aber die einzelnen, ob sie sich in der neuen |
Umgebung wohler fiihlen, erhdlt man zumeis

positive Antworten: » Endlich im eigenen Zuhaus:

sein eigener Herr«. Es ist, als seien Fesseln ab- |
gefallen, Belastungen genommen. Man fiihlt sich

freier; eigentlich vermiBt man auch nichts — im

Gegenteil, ungeachtet aller Empfehlungen der vité

communis und eines neueren Trend zu bewubter

Formung des gemeinsamen Lebens der Geist

lichen wird die Mdglichkeit, in eigenen vier

Winden zu wohnen, als wirkliche Wohltat em

pfunden. ‘
Dabei fallt es auf, daB man die Lebensgemeinschall |
im Pfarrhaus zumeist gar nicht als eine »vita com:

munis< bezeichnet. Als diese gilt mehr das be |
sondere Unternehmen einiger weniger, die sich i1
einem viel héheren Grad bewuBten Wollens 2
einer Lebensgemeinschaft zusammenschlieBen
Dort bekennen sich die Priester zu dieser Lebens
form und erfahren sie positiv; aber im Gesamt
bewuBtsein der Geistlichen der Didzese bilden sk
eine Ausnahme. Mir scheint dieser Befund, dal
einerseits dort, wo man nicht ausdriicklich von
einer vita communis spricht und sich nicht bewub!
um sie bemiiht, das Gemeinschaftsleben als Be
lastung erfahren wird, daB man anderseits dor
wo man die vita communis bewuBt sucht, dies




auch in ihrer Positivitdt erlebt, symptomatisch
7u sein:

1. Im ersten Fall hat man den Eindruck: Die vita
communis wird nicht als positive Aufgabe und
Moglichkeit, als Chance christlichen Reifens ge-
sehen. Natiirlich weiB jeder, daB man sich irgend-
wie vertragen muB; das ist schon oft schwer genug.
Die Schwierigkeiten sind allzu bekannt: Die Ver-
schirfung der Generationsspannung im generellen
Wandel des Empfindens in Kirche und Gesell-
~ schaft, die Uberlastung der einzelnen Geistlichen,
der Mangel an Zeit fiir Erholung und Ruhe, die
daraus entspringende Hektik des Lebens im Pfarr-
haus usw. Man ist aufgrund dieser Situation ge-
neigt, das Miteinander-auskommen-Miissen nur
als zusitzliche Belastung anzusehen. Gegenseitige
Aufmunterung, moglichst vollstindige Informa-
~ tion, geistliches Gesprich, gemeinsames Gebet —
~ Elemente des Gemeinsamen, die man von jeher
- mit der vita communis verbindet, fehlen weithin.

1 ' 2. Die wenigen Priestergemeinschaften, die bewuBt
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. in der Form einer vita communis zusammenleben,
; sind fiir die meisten Geistlichen zu weit entfernt,
' rdumlich, aber auch existenzméBig. Jedenfalls ge-
- winnt man nicht den Eindruck, daB sie eine wirk-
'jliche Strahlkraft auch fiir die Formung »norma-
~ ler« Pfarrhausgemeinschaften haben. Sie mogen
anerkannt, geschitzt sein, sie werden kaum als An-
ruf zur Pflege des eigenen Gemeinschaftslebens der
Pfarrhduser angesehen; es wird vielmehr als selbst-
verstindlich hingenommen, daB es dort anders zu-
geht, denn »>dort lebt man ja in einer vita com-
munis<.

Zu diesen mehr negativen Feststellungen tritt fol-
gendes Positive hinzu: Das Bediirfnis der jiingeren
Schicht der Geistlichen, in einer lebendig erfahr-
~ baren Gemeinschaft zu stehen, wird im Pfarrhaus-
wie wir sahen, oft nicht befriedigt. Man sucht
andere Wege und schlieBt sich zu kleineren Grup-
pen zusammen; diese finden erfreulicherweise oft
Zu den oben genannten Ausdrucksformen geistig-
geistlicher Gemeinschaft vom gemeinsamen Bre-
vier angefangen bis zu zielstrebigem Studium. In
subsidiirer Funktion sind solche Gemeinschaften
fiir viele Priester m. E. unentbehrlich, d. h. die ein-
zelnen Mitglieder einer Gruppe werden durch die
erlebte Briiderlichkeit, die wechselseitige Anregung,
zuweilen auch die Arbeitserleichterung durch
Arbeitsteilung, befdhigt, sich der fiir sie primiren
Gemeinschaft ihrer Gemeinde und ihres Pfarr-
~ hauses zuzuwenden.

i Sicher wird man sagen konnen, daB die alte Idee
| F[er vita communis zu einer Zeit konzipiert wurde,
| sz‘der die Gesamtgesellschaft iiberwiegend nach
- Primérgruppen gegliedert war. Die positive Be-
~ deutung informeller Gruppen war weithin un-
bekannt. Hitte es freie Priestergemeinschaften der
t‘:ben genannten Art gegeben, sie wiiren vermut-
llfh bald verdichtiz gewesen. Zu solcher Ver-
dichtigung besteht heute aufgrund der Fakten
kaum Veranlassung; im Gegenteil, wenn die vita
tommunis das geistig-geistliche Leben der ein-
~ Zelnen stirken und tragen sollte, dann geschieht
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Entsprechendes durchaus auch in deninformellens,
zumeist spontan sich bildenden Gruppen von Prie-
stern.

Allerdings, manche Maoglichkeiten, die dariiber
hinaus in einer vita communis verwirklicht werden,
koénnen so nicht genutzt werden: Die Durchwir-
kung seelsorglicher Zusammenarbeit von einem
gemeinsamen geistig-religidsen Fundament her;
das Geformtwerden durch ein im Alltag erniich-
tertes gegenseitiges Sich-Tragen und -Ertragen, die
gerade so wachsende Kraft des Zeugnisses fiir eine
Gemeinde.

Es fragt sich, was angesichts einer solchen Situa-
tion getan werden kann.

1. Die Feststellung, daB ein gemeinsames geistli-
ches Leben hiufig in informellen Gruppen von
Priestern gefunden wird, sollte zur Férderung sol-
cher Gemeinschaften fiihren, wo immer sie méog-
lich ist; sie kann fiir einzelne von lebensentschei-
dender Bedeutung sein. Die Gesellschaft als ganze
»trigt< den Priester nicht mehr.

2. Wenn dariiber hinaus angestrebt wird, auch die
vita communis in ihrer vollen urspriinglichen Be-
deutung wiederaufleben zu lassen, wird man der
Tatsache Rechnung tragen miissen, daB sich ein
wirklich geistiges Zusammenspiel fast nur dort er-
gibt, wo es freiwillig von den einzelnen gesucht
wird, wenn darin bewuBt eine Chance eigenen geist-
lichen Reifens gesehen wird. Eine Moglichkeit
wird hier und da bereits genutzt: Einer der ge-
nannten Priestergemeinschaften wird eine gemein-
same Seelsorgsaufgabe iibertragen. Eine andere
Konsequenz, die fiir die vita communis der ersten
Kaplansjahre und damit fiir die weitere Einstellung
zur Gemeinschaft iiberhaupt von entscheidender
Bedeutung sein konnte, wire eine stirkere Beriick-
sichtigung personlicher Wiinsche bei Auswahl der
ersten Stelle, an der der Kaplan im Haushalt
des Pfarrers wohnt (womit natiirlich auch eine
unter dieser Riicksicht sorgfiltige Auswahl poten-
tieller »Lehrherren< zusammenhinge). Natiirlich
kann man nicht von oben her das Gelingen eines
wirklich geistig-geistlichen Zusammenspiels dekre-
tieren; aber gerade weil man das nicht kann und
es doch um der Sache willen wiinschen muB, sollte
man sich zu dieser Konsequenz einer gewissen
Demokratisierung der Stellenauswahl (man ver-
gleiche etwa das Vorgehen der Schulbehorden bei
Anstellung eines Studienassessors!)  bestimmen
lassen.

3. Wenn man in Pfarrei und Dekanat immer wie-
der >Teamarbeit fordert, die dann auch ein be-
stimmendes Element der vita communis bilden
wiirde, sollte man auch dafiir méglichst giinstige
Voraussetzungen schaffen. In einem Team schlie3t
normalerweise der Torwart keine Tore; d. h. man
spielt in echter Funktionsverteilung zusammen.
Eine Funktionsverteilung setzt aber eine voraus-
gehende Spezialisierung voraus. Lauter »All-
round«-Arbeiter in der Seelsorge storen einander
ihre Kreise; spezialisierte Funktionstriger ergin-
zen einander, haben sich iiberdies vieles zu sagen.
Fraglos sind die Uberlegungen zur Spezialisierung



der Arbeit der Geistlichen, die heute in der Luft
liegen, fiir unsere Frage eines wirklichen Zusam-
menspiels der Krifte in der vita communis von
groBter Bedeutung. Sie konnten hier nur angedeu-
tet werden.

4. Die letzten Uberlegungen machen noch auf eine
weitere Moglichkeit zur Verwirklichung der vita
communis aufmerksam: Das gemeinsame Leben
von Priestern, die nach auBen hin verschiedene
(Spezial-) Aufgaben haben. Der Boden der Ge-
meinsamkeit ist gerade durch die Verschiedenheit
der Tatigkeiten gut bereitet. Erste Anfidnge auf
diesem Gebiet lassen Gutes erhoffen. In einem
konkreten Fall iibernahm eine solche Priester-
gemeinschaft im geistlichen Zusammenwirken Ver-
antwortung fiir eine groBere Schwesternkommuni-
tidt. Der Vollzug der Liturgie bekam dadurch sein
volles Gewicht; es gab ein gemeinsames Gegen-
iiber. Beide Gemeinschaften profitierten vonein-
ander.

Hier wird man iiberlegen miissen, wie vorgegebene
Mobglichkeiten am besten auszunutzen sind. Es hat
sich im genannten Fall auch als giinstig erwiesen,
wenn in einer Kommunitit verschiedene Genera-
tionen vertreten sind; das Element des Paternalen
tritt ergidnzend zu dem des Mitbriiderlichen hinzu.
Mitglieder dieser vita communis — sie kénnen aus
Erfahrung sprechen — hofften fiir das Wachsen der
Kirche in Gemeinschaften auch eine Zunahme der
Verwirklichung von Formen der vita communis
unter dem Didzesanklerus.

Hans Kalmund,
Propst, Essen-Werden:

Wie viele Gespréiche mit Freunden, die schon 1938
wihrend meines Studiums begannen und withrend
des Krieges weitergefiihrt wurden, sowie nach dem
Krieg in der Zeit des Suchens bis zum Konzil,
waren voraufgegangen, bis es dann ganz simpel
anfing. In dieser groBen Gemeinde (9800) kamen
nach einiger Zeit die Kapldne, 2 Studienriite, ein
Berufsschulpfarrer, der Religionsdozent einer
Hochschule fiir Lehrerbildung und ein Kaplan
mit einem Sonderauftrag des Bischofs zu dem Er-
gebnis, man solle einfach mal anfangen. Unser
Bischof stand dem ganzen Plan wohlwollend-
abwartend gegeniiber. Es war also durchaus kein
Freundeskreis, der sich zusammenfand, die Typen
recht verschieden, aber doch eben mit dem Willen
zur Gemeinschaft. Dabei liebte jeder seine Frei-
heit in Lebensstil und Wirken und wollte sie durch-
aus nicht preisgeben, aber es muBte doch bei aller
lockeren Form eine ernsthafte Bindung und bei
ehrlichem Willen ein gutes Zusammenspiel der
Krifte geben.

Nach eineinhalb Jahren ist es viel zu friih, ab-
schlieBend etwas dazu zu sagen, aber bis heute
sind wir alle recht froh dariiber und geben die
innere Bereicherung und spiirbare Hilfe der Ge-
meinschaft gerne zu. Zweimal in der Woche beten
wir um 18.45 Uhr in unserer Abteikirche die Ves-
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per und laden an einem Abend besonders die Ge.
meinde dazu ein. Samstags singen wir nach den
Beichthoren mit der Jugend die Deutsche Kom
plet.

Montags und freitags essen wir nach der Vespe
zusammen zu Abend, reihum, denn die meisten
haben einen eigenen Haushalt, der jeweilige Gast
geber ist auch Offiziant beim Chorgebet. So nebep- |-
her wird dies und das beim Essen ausgetauscht,
Gegen 20 Uhr geht jeder wieder an seine Arbeit.

Dienstags treffen wir uns schon um 16.30 Uhr in
der Wohnung eines Mitbruders zu einem ldngeren
Zusammensein. Wir beginnen mit der Lesung dr
Heiligen Schrift, deren Auslegung durch den Gast:
geber eine ernste Besinnung fiir die Sonntagspre:
digt bedeutet. Das daran sich anschlieBende Ge
sprich zog sich oft ldnger als eine Stunde hin und
bedeutet eine Bereicherung, ohne die wir gar nicht
mehr auskidmen. FEine Art Literaturaustausch
macht auf besonders gute Beitrige in theol. Zeit
schriften oder auf ein Buch aufmerksam, an dem
gerade einer liest. Natiirlich werden Zeitschriften
und Biicher untereinander ausgelichen. Manch-
mal holen wir uns einen Fachmann in einer be
stimmten Frage zu einem solchen Nachmittag
Zum SchluB werden anstehende praktische Frage
bis hin zur Verteilung des Gottesdienstes bespro-
chen. Dabei werden wir bei der wachsenden Viel |
gestaltigkeit der Arbeit mehr und mehr dazu kom- |
men, den einzelnen je nach Begabung schwerpunkt:
artig einzusetzen, ohne ein iibertriebenes Speziali
stentum zu wollen. Wir schlieBen wieder mi
dem gemeinsamen Essen, bei dem es recht mun
ter zugeht. Vor 20 Uhr endet unser Zusammer-
sein.

Einmal im Monat, am Donnerstag vor dem Herz
Jesu-Freitag, feiern wir die wochentliche Abend-
messe mit der Gemeinde in Konzelebration. Dit
Geistlichen des Priesterseminars, das in unser:
Gemeinde liegt, helfen an diesem Tag aus, so dal
im Krankenhaus und in der Pfarrkirche nur di
erste Messe ausfillt.

Bisher haben wir den guten Vorsatz, alle acht
Wochen einen ganzen Tag gemeinsam zu ver
bringen, noch nicht durchfithren kénnen, woll
aber schon mal den Nachmittag und Abend in ds
stille Landhaus eines Arztes in Westfalen verlegt.

Wir meinen, es zu spiiren, daB nicht nur die g
meinsame Planung, sondern vor allem die briider
liche Gemeinschaft, in der einer den anderen mit
tragt, sich in der Gemeinde auswirkt. Natiirlich
gibt es auch Leute, die geradezu darunter leiden
dafl man so gar nicht mehr dazwischen kommt
Bisher konnte man immer so schén die Kaplin
gegen den Pastor oder wen immer gegeneinande!
ausspielen. Das will so gar nicht mehr gelingen.

Also gar nichts Besonderes, was nicht ein Pastot
mit seinen Kapldnen oder in abgewandelter For
die Priester einiger kleinerer Gemeinden tun konr
ten. Vielleicht liegt in unserem Fall in der Be
scheidung auf wenige Dinge des gemeinsamet
Tuns der Grund, daB wir uns alle in dieser G¢
meinschaft wohl fiihlen.




Dr. Alfred Meier,
Kaplan, Rorschach:

Unsere Diozese hatte nie viele Seelsorgsposten mit
vita communis; mit einer einzigen Ausnahme hat
die Entwicklung der letzten Jahrzehnte zu deren
" Aufhebung gefiihrt. Dabei mag die Uberlegung
* mitgespielt haben, daB solche Pfarreien nur mit
‘Neupriestern besetzt werden konnten, da es dlteren
Geistlichen kaum zumutbar war, bei einem spi-
~ teren Wechsel Selbstindigkeit und Haushalt auf-
~ zugeben. Diese Losung kann ihre grofen Vorteile
fiir die Einarbeitung eines jungen Priesters haben
(falls er einen entsprechenden Chef erhilt) — fiir
~ die Pfarrei selber ist sie nicht unbedingt inter-
~ essant. Sie bedingt auch relativ hdufigen Wechsel.
" Diese negativen Gesichtspunkte scheinen dazu
gefithrt zu haben, daB solche Vikariatslosungen
aufgegeben wurden, wo es finanziell tragbar
‘war.
'~ Fiir diese Entwicklung scheint mir allerdings auch
die soziologische und wirtschaftliche Struktur un-
serer Ditzese bestimmend gewesen zu sein. Wir
haben weder ausgedehnte Diasporagebiete noch
- explosionsartige Industrie- und GroBstadtwuche-
rungen. Die durch die Bevolkerungszunahme be-
dingten zusitzlichen Seelsorgsstellen konnten in
einem organischen Wachstum eingefiigt werden.
Diese Voriiberlegungen schienen mir notwendig,
~ weil es nur sinnvoll erscheint, eine Frage wie die-
jenige der vita communis im Rahmen der gegebe-
‘nen Wirklichkeit zu diskutieren. Zudem mochte
\ich Pfarreien mit nur einem Hilfsgeistlichen von
- meinen folgenden Gedanken ausklammern.
1. Die allgemeine Tendenz (auch durch das Konzil
gefordert) zielt heute eindeutig auf Aufteilung der
- GroBpfarrei. Der Pfarrer sollte in der Lage sein,
‘seine Gldubigen personlich zu kennen. Dieses Prin-
~ zip wird, vor allem wenn man die Forderungen
unserer zunehmend pluralistischen Gesellschaft
~ dazunimmt, iiber kurz oder lang zu einem neuen
Pfarrer- und Pfarreitypus fiihren, in dem fiir eine
vita communis wenig Raum bleibt.
2. Wo diese Entwicklung nicht méglich ist (z. B.
zufolge schon bestehender GroBkirchen), méchte
ich sehr wohl an eine vermehrte Bedeutung der
vita communis fiir die Zukunft glauben. Sie er-
scheint mir als eine (auBerordentlich wirksame)
~ Moglichkeit des briiderlichen Zeugnisses in der
christlichen Gemeinde, Ich bin aber gleichfalls
~ iiberzeugt, daB sie nur gelingt, wenn auf die mensch-
. lichen Voraussetzungen ernsthafter Riicksicht ge-
nommen wird, als dies in der Vergangenheit iiblich
war,
a) Bei der grundsitzlichen Wahrung des Gehor-
sams gegeniiber dem Bischof sollten solche Ge-
ﬂ{einschaften nur durch Priester gebildet werden,
dic in sich die besondere Berufung zum briider-
~ lichen Dienst in der Gemeinde spiiren und sich
Vollig freiwillig dafiir zur Verfiigung stellen. Mir
'-SC!leint, daB die Belastungen der Gemeinschaft nur
.@t einem besonderen Charisma fruchtbar zu be-
- Wiltigen sind. Viele Parallelen ergeben sich aus der
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Sicht der ehelichen und der klosterlichen Gemein-
schaft.

b) Man miifite sich zum mindesten einmal iiber-
legen, ob die im CIC festgelegte patriarchalische
Grundstruktur der Pfarrei auch fiir diesen Spezial-
fall die richtige wire, oder ob man nicht eher nach
einer rechtlichen Form suchen miifite, die einer
briiderlichen Gemeinschaft besser Rechnung trégt.
Jedenfalls hat die konziliare Entwicklung diese
Frage zum mindesten von unten her aufgerollt.
¢) Fiir die Wahl der vita communis in einem kon-
kreten Fall miiiten nach meiner Ansicht auch ge-
wisse duBere Notwendigkeiten gegeben sein wie
z. B.: die finanzielle Notlage der Kirche, die For-
derung der Solidaritdt mit den betreffenden Men-
schen (Arbeiterpriester) oder auch der besondere
Auftrag, bestimmte pastorelle Methoden oder
Modelle zu erarbeiten. Fiir den letztgenannten
Fall sind jedenfalls die Erfolge der Priestergemein-
schaft von Saint Séverin in Paris ein iiberzeugender
Beweis.

Josef Scharli,
Pfarrer, Gerliswil (Schweiz):

Mit diesem Thema greifen wir mitten hinein in die
Problematik des Weltpriesterstandes von heute
und morgen. Aus Gesprichen mit jungen Prie-
stern und Theologen durfte ich erfahren, wie ernst-
haft in diesen Kreisen um die Probleme der Priester-
gemeinschaft gerungen wird. Nicht selten verlas-
sen Theologen das Priesterseminar, um sich in
einer DiGzese weihen zu lassen, die ihnen eine be-
stimmte Form der vita communis ermdglicht und
garantiert.

Das Problem der vita communis ist wohl so alt
wie der zolibatdre Weltpriesterstand. Verschieden-
ste Losungsversuche wurden im Laufe der Jahr-
hunderte in mehreren Léndern mit mehr oder
weniger Erfolg unternommen. Ein umfassender
geschichtlicher Uberblick iiber jene Entwicklung
wiirde den Rahmen dieses Artikels sprengen.
Wenden wir uns der heutigen Situation zu. Auf
folgende zwei Fragen versuche ich eine Antwort
zu geben:

1. Warum dréingt die junge Priestergeneration so
stark zur vita communis ?

2. Welche Losungsmoglichkeiten zeichnen sich ab?
1. Warum drdngt die junge Priestergeneration so
stark zur vita communis ? Es wire sicher falsch, zu
glauben, bloB die duBeren Lebensschwierigkeiten
verlichen dem Thema die Aktualitit. Gewil ist
eine vita communis wirtschaftlicher als ungezéhlte
Einzelhaushalte. Zudem ist damit das leidige Haus-
hilterinnenproblem leichter zu 16sen. Doch sind
dies bloB periphere Griinde, die vom jungen Kle-
rus noch gar nicht lebensméBig erfahren werden
und daher wirksam sein kénnten. Die besondere
Aktualitdt der vita communis wird von anderen
Beweggriinden bestimmt.

Der Hauptgrund liegt im allgemeinen Trend der
Kirche zur Gemeinschaft und zur Briiderlichkeit.



Verschiedene Texte der Konzilskonstitutionen und
Dekrete empfehlen die Priestergemeinschaften als
Ideal. » Damit die Priester in der Pflege eines geist-
lichen und geistigen Lebens aneinander Hilfe fin-
den, besser in ihrem Dienst zusammenarbeiten
konnen und vor Gefahren, die vielleicht aus der
Einsamkeit entstehen konnten, bewahrt werden,
soll ein Gemeinschaftsleben oder eine gewisse Le-
bensgemeinschaft unter ihnen gefordert werden,
die jedoch, je nach den personlichen oder seel-
sorgerlichen Erfordernissen, verschiedene Formen
annehmen kann, eines Zusammenwohnens bei-
spielsweise, wo dies moglich ist, oder eines ge-
meinsamen Tisches, oder wenigstens hdufiger und
regelmédBiger Zusammenkiinfte. Hochzuschitzen
und eifrig zu férdern sind auch die Vereinigungen,
deren Satzungen von der zustdndigen kirchlichen
Obrigkeit gepriift sind, und die durch eine ge-
eignete und entsprechend bewédhrte Lebensord-
nung sowie durch briiderliche Hilfe der Heiligung
der Priester in der Ausiibung ihres Dienstes forder-
lich sind und auf diese Weise dem ganzen Priester-
stand zu dienen trachten«.! — Den Bischéfen wird
empfohlen: » Um aber diese Seelsorge wirksamer
werden zu lassen, wird das gemeinschaftliche Leben
der Priester, besonders wenn sie der gleichen
Pfarrei zugeteilt sind, sehr empfohlen. Es kommt
der apostolischen Titigkeit zugute und bietet den
Glédubigen ein Beispiel der Liebe und Einheit«.2

Damit mag der Trend der Kirche zur Gemeinschaft
geniigend dokumentiert sein. Wir diirfen gleich die
Frage anschlieBen: Warum besteht dieser Trend ?
Die Antwort auf diese Frage weist hin auf weitere
Griinde, die den Priester von heute zur Gemein-
schaft dringen. — Die Kirche des Konzils hat ihr
eigenes Wesen erneut und vertieft erfat. Kirche ist
wesenhaft Gemeinschaft, begriindet durch die Tau-
fe, die Lebensgemeinschaft Christi mit allen Glie-
dern des Gottesvolkes. Weil der Priester dieser Kir-
che Lebensdienste erweisen soll, kann er dies nur,
wenn er selber um die natiirliche und iibernatiir-
liche Lebensgemeinschaft ringt. — Die Kirche wird
sich in der pluralistischen Gesellschaft nur behaup-
ten konnen, wenn die Glieder eine starke gegen-
seitige innere Bindung leben und erleben. Der ein-
zelne Christ wird auf die Dauer den Belastungen
des Lebens, dem Sog der Masse, den Gefahren des
Glaubens nicht standhalten. In der gleichen Lage
befindet sich der Weltpriester, der allein steht und
zu den erwdhnten Belastungen auch noch die Be-
wahrungsproben des Zolibates bestehen muB. Das
Grundproblem des Zolibates ist die gesund er-
lebte und gelebte Liebe. Dieses Problem kann in
einer vita communis auf ideale Weise gelést wer-
den, und damit werden auch viele Fragen und Be-
denken, die heute gegen den Zolibat vorgebracht
werden, hinfillig. — Die Kirche der Zukunft ist
eine dynamische Kirche, die Kirche des Dialogs,
des Gesprichs. Diese Lebensform kann zwischen
Priester und Laien nur dann richtig spielen, wenn
die Priester unter sich das Gesprich intensiv pfle-
gen. Das Gesprich ist in einer vita communis viel
leichter zu pflegen als bei der Isolierung auf Einzel-
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posten. — Einen letzten Grund fiir eine vita com.

munis sehe ich in der heutigen pastorellen Situz

tion. Wir werden immer weniger Priester haben,
In wenigen Jahren werden viele Pfarreien auf dem
Land nicht mehr besetzt werden konnen. Die Ar
beit wird sich fiir die einsatzfdhigen Priester g.
waltig mehren. Wiére es da nicht ein Gebot da
Stunde, alle vorhandenen Krifte moglichst ratio-
nell und koordiniert einzusetzen? Dies wird nur
moglich sein, wenn Priester eines Distrikts, eines
Bezirks, einer ganzen Stadt oder eines groBeren
Stadtquartiers zusammen wohnen, zusammen pl-
nen, zusammenarbeiten und zusammen die From-
migkeit pflegen. Damit habe ich bereits angedeu-
tet, wie die Antwort auf Frage 2 lauten konnte;
2. Welche Lisungsmdglichkeiten zeichnen sich ab!
Es ist jedermann klar, dal ein bloBes Zusammer-
wohnen im gleichen Haus oder Haushalt noch keine
vita communis ist. Wire dies der Fall, hétten wi
ungezihlte Beispiele in den Pfarrhéfen unserer
Stiddte. Zu einer vita communis gehort offenbar
bedeutend mehr. Aus Erfahrung halte ich folgende
Elemente fiir wesentlich:

a) Zielgemeinschaft in der Pastoration. Wer auf di
Dauer gliicklich zusammen leben und fruchtbar z-
sammenarbeiten will, mul sich einig sein iiber da
Ziel und den zum Ziel einzuschlagenden Weg.
klarer, je spezifizierter das Ziel und die einzelnen
Schritte zu diesem von jedem Glied der Gemein-
schaft erkannt und innerlich bejaht werden, umso
solider ist die Gemeinschaft.

b) Arbeitsgemeinschaft: Was heute in der Wit |
schaft, in der Technik und in den Wissenschafter |
selbstverstidndlich getétigt wird, ndmlich die Tean |
arbeit, muB heute auch in der Seelsorge, in de |
Pastoration entwickelt werden. Dabei geht es nichi
um den Erfolg des einzelnen, sondern um de
Erfolg des Ganzen. Jeder trdgt mit seinen Gabe
und Talenten das bei, was ihm mdglich ist.

¢) Lebensgemeinschaft: Bei aller Arbeit darf da
echt menschliche Leben unter den Gliedern nicht
zu kurz kommen. MaBvolle Pflege des Sports,
von Hobbys, des Spiels und der Musik werden fir
gesunde Entspannung des einzelnen wie der Ge
meinschaft beitragen. Die Gemiitspflege darf it
einer solchen Gemeinschaft auf keinen Fall ver
nachldssigt werden.

d) Gebets- und Opfergemeinschaft: Eine Priester |
gemeinschaft kann auf die Dauer nur gesund leber
und bestehen, wenn sie auf dem Fundament unsé:
rer Christusgliedschaft aufgebaut ist. Dieser Glaut
muB in einer Weltpriestergemeinschaft einen sicht
baren Ausdruck finden in einer dem Stand ar
gepaBten Gebets- und Opfergemeinschaft. I
denke hier besonders an die gemeinsame Feier dé!
Eucharistie, das gemeinsame Beten des Stunder
gebetes usw. »Eine christliche Gemeinschaft wirl
aber nur dann aufgebaut, wenn sie ihre Wurzel und
ihren Angelpunkt in der Bucharistiefeier hat. Vo!

1 Dekretiiber Dienst und Leben der Priester, Nr.§
2 Dekret iiber die Hirtenaufgabe der Bischofe it
der Kirche, Nr. 30.




ihr nimmt darum alle Erziehung zum christlichen
Gemeinschaftsgeist ihren Anfang«.3

) Gemeinschaft des aszetischen Weges: Dies diirfte
wohl die Hochform der Weltpriestergemeinschaft
sein, Dazu braucht er eine eigene Spiritualitdt. Es
ist denkbar, daB alle historisch bekannten From-
migkeitswege (z. B. benediktinische, franziskani-
sche, dominikanische oder jesuitische Prigung) als
Grundlage genommen werden konnen. Entschei-
dend wird aber immer sein, daB diese Frommig-
keitsformen sinnvoll in den Lebensrhythmus des
Weltpriesters iibertragen werden, da sie weit-
gehend ein stark klosterliches Geprédge an sich
tragen. Wiire es nicht auch Aufgabe der Welt-
priestergemeinschaften, neue Frommigkeitswege
aufzuzeigen, die den Menschen in der Welt ent-
sprechen? Dies wiire ein wesentlicher Beitrag zur
Entwicklung einer eigenen Laienspiritualitit, nach
der das Dekret iiber das Apostolat der Laien ver-
~ langt. Meines Wissens sind schon verschiedene
gute Ansitze zu einer eigenstindigen Weltpriester-
frommigkeit geschaffen, z. B. bei den Oratorien
des heiligen Philipp Neri, bei der Bewegung » Fiir
~ ecine bessere Welt« von P. Lombardi oder bei der
~ Schonstattbewegung von P. Kentenich. Aufgabe
solcher Priestergemeinschaften wire es, im Sinn
und Geiste des Konzils Modellfélle des Lebens zu
schaffen. So kénnte ein einfacher Lebensstil im
Wohnen und Essen eine konkrete Verwirklichung
der armen und dienenden Kirche sein.

Mit der Moglichkeit, solche Priestergemeinschaf-
ten in der Form von Sédkularinstituten zu errichten,
haben die Bischofe ein geeignetes Mittel in der
Hand, die Priestergemeinschaften auf die Dauer
zu sichern, ohne daB sie der bischoflichen Juris-
diktion entgehen. Mogen die Bischofe immer mehr
diese Gelegenheit ergreifen, die wachen Kréfte im
jungen Klerus sammeln und in gesunde Bahnen
lenken, damit sie sich fiir den Priesterstand und
die Pastoration in der Ditzese kraftvoll und frucht-
bar auswirken.

Dr. Hermann Josef Spital,
Pfarrer, Diilmen:

Immer wieder ist im Laufe der Kirchengeschichte
versucht worden, auch dem Ditzesanpriester die
Lebensform der vita communis zu ermdglichen
oder aufzugeben. Die Schwierigkeit, an der diese
Versuche aufs ganze gesehen gescheitert sind, ist
meines Erachtens darin zu suchen, daB der Didze-
sanpriester in erster Linie nicht einer Lebens-
form, sondern einer seelsorglichen Aufgabe ver-
pflichtet ist. Diese Rangordnung der Dinge ist mit
dem Wesen seines Standes gegeben und 148t sich
nicht 4ndern.

Drei Dinge miissen gewahrt sein. Zunéichst muB
der Bischof seine Priester versetzen konnen, Diese
Notwendigkeit ist durch die Mobilitit des mo-
Qemen Lebens eher verschirft worden; bekannt-
llg:h hat das Konzil es fiir richtig gehalten, die
kirchenrechtliche Stellung der Pfarrer zugunsten
threr Versetzbarkeit zu schwichen.
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Zweitens muB der Seelsorger seine Zeit weitgehend
nach den Erfordernissen seiner Gemeinde bzw.
seines besonderen seelsorglichen Dienstes einteilen
konnen. Dabei ist die fiir ein gemeinsames Leben
notwendige Tagesordnung meist hinderlich.
SchlieBlich ist eine gewisse ortliche Nihe des Seel-
sorgers zu den Gldubigen notwendig, wenngleich
dieses Erfordernis bei den modernen Verkehrs-
verhiltnissen nicht mehr die gleiche Rolle spielt
wie friiher.

Es stellt sich die Frage, ob eine vita communis fiir
Dibzesanpriester angesichts dieser entgegenstehen-
den Forderungen iiberhaupt verwirklicht werden
kann.

Personlich mochte ich diese Frage bejahen; frei-
lich miissen einige einschneidende Voraussetzun-
gen gewihrleistet sein. Diejenigen Priester, die in
einer vita communis zu leben wiinschen, miissen
um der Versetzbarkeit der Didzesanpriester willen
weitgehend darauf verzichten, sich die Mitbriider,
mit denen sie diese Lebensform verwirklichen wol-
len, selbst auszusuchen. Diese Forderung nimmt
einem groBen Teil der heute seitens der Psycho-
logen fiir die vita communis ins Feld gefiihrten
Argumente den Wind aus den Segeln. Das gemein-
schaftliche Leben mehrerer temperamentverschie-
dener Menschen kann trotz guten Willens sehr
anstrengend sein. Die vita communis darf nicht
als die schlichtweg angenehmere Lebensform an-
gepriesen, sondern muB von vornherein in ihrer
moglichen Hirte gesehen werden. Ich bejahe sie
nicht in erster Linie aus psychologischen Griinden,
sondern weil sie dem Geist des Neuen Testamentes
entspricht und nehme ihre mégliche Hérte in Kauf,
weil ich an den Segen glaube, der um Christi willen
aus solcher Haltung fliet. Auch ein spannungs-
volles Verhiltnis kann fruchtbar sein. Allerdings
muB der Bischof jeden Priester, den er in eine
solche vita communis schicken will, vorher um
sein Einverstindnis fragen. Gelegentlich werden
auch Neupriester bei der Weihe bereits ihren
Waunsch oder ihre Bereitschaft, in eine derartige
Gemeinschaft einzutreten, zum Ausdruck bringen.
Es braucht kaum gesagt zu werden, dal} die in
unseren Priesterseminaren anzutreffende Tendenz,
sich zu fiinf oder sechs Mitbriidern zusammen-
zutun, um den Bischof zu bitten, mit dieser Gruppe
spiter zusammen leben zu diirfen, unrealistisch ist.
Dabhinter steht eine Romantik, die den vorgegebe-
nen Verhiltnissen der Seelsorge nicht geniigend
Rechnung tragt. Fiir letztere aber ist der Didzesan-
priester da.

Da der Tageslauf des Ditzesanpriesters so weit-
gehend von den Anforderungen seiner Seelsorgs-
titigkeit abhingt, muB die duBere Form der vita
communis denkbar flexibel und auf das Notwen-
digste beschrinkt sein. Man wohnt und it zu-
sammen, man bespricht die um der Seelsorge
willen notwendigen Dinge miteinander, bereitet
gemeinsam die Predigt vor und sollte auch einen
kleinen Teil des Breviers gemeinsam beten. Alles

3 Dekret iiber Dienst und Leben der Priester, Nr. 6.



iibrige muB aus dem Geist der Gemeinsamkeit
erflieBen.

Verfalle ich um des letzten Satzes willen nun
meinerseits einer gewissen Romantik, indem ich
den aus der Schwiche der menschlichen Natur
erwachsenden Tendenzen zur Absonderung nicht
geniigend Rechnung trage? Das mul} die Zukunft
lehren. Tatsdchlich bedarf es eines sehr ernsten
und wirksamen Willens zum Eingehen aufeinander
bei allen Gliedern einer solchen vita communis.
Die entsprechende Bereitschaft zu wecken, ist Auf-
gabe der verschiedenen priesterlichen Vereinigun-
gen und Gemeinschaften. Erfahrungen im Bistum
Miinster haben gezeigt, daBl durch eine Gruppe
von Priestern und Theologiestudenten, welche sich
iiber Jahre hin mit Entschiedenheit auf eine solche
Lebensform vorbereiten, neben der damit gegebe-
nen Unruhe auch das Gedankengut der vita com-
munis auf breiter Ebene in die Diskussion gelangt.
Nur weil man nach einem Jahrzehnt eine groBere
Zahl von Priestern dem Bischof nennen konnte,
die zu einer solchen Lebensform bereit waren,
konnte er seine Zustimmung zu ersten Versuchen
geben, ohne damit praktisch auf die Versetzbar-
keit der betreffenden Priester verzichten zu miis-
sen. Dabei ist im Einzelfall jeder Mitbruder in die
vita communis aufzunehmen, der sich dazu bereit
erkldrt, ohne Riicksicht auf seine etwaige Zu-
gehorigkeit zu einer Priestergemeinschaft.
Wieweit derartige Versuche gelingen werden, wird
davon abhidngen, ob diese Form sich sowohl fiir
die Seelsorge als auch fiir den Seelsorger fruchtbar
erweist. Sie mulB geniigend flexibel, aber auch ge-
niigend gehaltvoll sein. Ohne eine wirkliche Spiri-
tualitit des gemeinsamen Lebens wird sie sich
nicht verwirklichen lassen. Wo sie gelingt, diirfte
sie aber zu einem Zentrum der briiderlichen Zu-
sammenarbeit auch iiber den Rahmen ihrer un-
mittelbaren Mitglieder hinaus werden. Diese For-
derung jedenfalls muB man erheben, wenn die um
des Ganzen willen unbedingt notwendige Einheit
unter den Dibzesanpriestern eines Seelsorgs-
bezirkes und eines Bistums nicht gestort, sondern
gefordert werden soll.

Josef Tentschert,
Pfarrer, Oldenburg:

Vor allem seit dem Zweiten Vatikanischen Konzil
ist die Frage der Priestergemeinschaften stirker
ins Gesprich gekommen. Die vita communis aller-
dings wird wohl nur unter dem jiingeren Klerus
diskutiert. In einer Di6zese sollen sich etwa dreiBig
jiingere Priester ihrem Bischof gegeniiber fiir eine
vita communis freiwillig bereit erkldrt haben. Die
Verwirklichung ist meines Erachtens noch sehr
selten.

Wenn man nicht schwarmerischen oder traumeri-
schen Vorstellungen nachhéngen will, sollten wir
um bestimmte, in diese Richtung gehende Voraus-
setzungen bemiiht sein.

Bei aller Konfraternitdt und bei allem guten » Har-
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monieren« weisen doch unsere Pastoralkonferen.
zen und Zusammenkiinfte im tiefsten einen grofe
Unterschied in den Grundhaltungen des christliche
Lebens heute auf. Natiirlich sind wir froh tiber di
Gemeinsamkeit des Glaubens, der Hoffnung ung
der Liebe, die der Heilige Geist in uns allen wirkt,
Jedoch schon in der Beurteilung der Realitétenin
unserem Gottesvolk, ist der Blick sehr verschieden
klar oder scharf. Die verschiedene Haltung zu den
Fragen des heutigen theologischen Lebens bring
auch eine unterschiedliche Akzentuierung in der
Konzeption. i
Daher kommt es wohl, daB in theologischen un
in pastoralen Fragen, das hdngt enger als jemal
zusammen, der einzelne Geistliche sich sehr ver
einsamt oder isoliert vorkommt, obwohl lebendig
und herzliche Priesterkonveniats nicht fehlen: Da
geistige Miteinander im Suchen nach Antworten
fehlt und wird schmerzlich spiirbar.

Meines Erachtens wachst zwar das Verlangen nach
Gemeinsamkeit im theologischen und pastorale
Bereich, aber noch nicht spiirbar nach vita con
munis im engeren Sinne.

So bilden sich kleine Kreise und Runden von Geis
lichen und gleichgesinnten Laien. Als Arbeity
gemeinschaften treffen sie sich monatlich oder s¢-
gar wochentlich. Weil eben die Praxis des Wegs
in die Zukunft der Seelsorge im Theologischen b |
griindet ist — das neue Handbuch der Pastora: 1
theologie (Herder) zeigt es ausgezeichnet, und
immer klarer wird es uns — finden wir immer melr
zueinander, wenn wir gemeinsam einen Aufsat
oder ein Buch durcharbeiten und dariiber miteir-
ander sprechen und auch die verschiedenen Stand:
punkte gelten lassen; das lernt man wohl nur lang
sam. Der innerkirchliche Dialog miiite so im Kl
rus verwirklicht werden; leider sind solche Wort
schnell abgegriffen, ehe sie Realitdt werden. Da
Bild der miteinander diskutierenden Bischofe bein |
Konzil in Rom war eine groBe Ermutigung. Uni
das Prinzip der Kollegialitit wiirde in dhnliche
Weise im Klerus sichtbar, wenn die Mitbriide
untereinander geistig und geistlich im Gespric
sind. Ebenso wiirde vielleicht die » Konfraternititt
zur Briiderlichkeit. So sind wir gestérkt fiir ds
Ertragen der Schwierigkeiten, die immer mehr sich
zeigen. Korrekturen in der Akzentuierung ds
theologischen und pastoralen Miihens ergeben sic
von selbst. So bleiben wir in dem lebenspendende
Geist der Kirche und leben von ihm. (Leider wird§
selten eine Schriftlesung mit gut vorbereiteter Au |
legung unter uns gehalten: Sich unter das Wor|
des Herrn stellen und davon zu Ieben suchen.)
(Pax bei der Eucharistiefeier und Konzelebratio
kénnen nur aus der Gefahr der Erstarrung und
Ritualisierung befreit werden, und sie werden Bri:
derlichkeit stiften, wenn einige wenigstens Voo
Nebeneinander zum Miteinander sich gedring|
fithlen.) [
Eine groBe Mboglichkeit zur Gemeinsamkeit i}
Priesterleben ist meines Erachtens in der Dibze|
Miinster das schon lingere Zeit mogliche Diak
natshalbjahr.




Der neugeweihte Diakon kann in eine Pfarrei, die
er sich wihlt, zur Praxis des Diakonates entlassen
werden. Ab Ostern 1966 wird die Dauer nach der
Entscheidung des Bischofs Dr. Hoffner ein ganzes
Jahr betragen (bisher ein halbes Jahr).

GewiB steht im Vordergrund die Zusammenarbeit
des Pfarrers mit seinem Diakon. Die praktischen
Aufgaben der Verkiindigung im Gottesdienst,
Religionsunterricht, in Erwachsenenbildung, Haus-
besuch und Jugendseelsorge werden immer wieder
im Gespréich miteinander bedacht. Dabei wird sich
eine wahre Gemeinsamkeit herausbilden; gerade
die Begegnung der Theologie der Universitit, der
Ausbildung des jungen Diakons mit der Einstel-
lung des »élteren« Mitbruders ist oder kann sehr
fruchtbar sein. Die Konzeption der Seelsorge mul}
ja stets neu gewonnen werden aus vertiefter, neuer
theologischer Einsicht und der Nihe zu den Men-
schen von heute, die unsere Briider und Schwestern
sind. Das gelegentliche gemeinsame Breviergebet
und Meditation machen die Kommunitdt im
- wahren Sinne deutlich. Gewil ist eine bestimmte
Bereitschaft fiir die Fragen von heute mit der Ab-
sicht des Studiums dieser Fragen vorausgesetzt,
wenn wir miteinander »leben« wollen. Daraus
wird zwischen uns ein gegenseitiges Geben und
Empfangen, selbstverstindlich auch vom jiingeren
Mitbruder. Wenn heute auch die Bildungsfrage —
~ wie bei allen Menschen — auch im Klerus die Zu-
kunft mitentscheidet, dann ist im Einzelstudium
gewil viel zu erreichen, und das bleibt stets not-
wendig; aber in der Gemeinsamkeit und im Ge-
sprich dariiber wird es uns leichter durchzuhalten,
zu kliren und recht einzuordnen. Der » Ein-Mann-
Pfarrer« wird, so wie ich es sagen kann, seinen
Diakonen in dieser Gemeinsamkeit des Lebens,
- Arbeitens und des geistigen Bemiihens vieles ver-
danken, es ist eine besondere Art der vita com-
munis.

So scheint mir — bei aller Hochschétzung der voll-
endeten Form der vita communis — heute als wich-
tigste Aufgabe dafiir gestellt zu sein: Das Klima
fiir ein geistiges und damit geistliches Miteinander
des Dialogs muB geschaffen werden. Es sind viele

darum bemiiht.
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Symptome

Hirtenbrief der Bischéfe der Niederlande
iiber den Weltfrieden vom 2. 10. 1966

Schwestern und Briider im Glauben!

In seiner Friedensenzyklika vom 15. September
1966 hat unser Heiliger Vater alle Glaubigen auf-
gerufen, in diesem Oktobermonat eifrig fiir den
Frieden zu beten.

Ohne Pessimist sein zu wollen, und ohne Sie
dngstigen zu wollen, miissen wir davon ausgehen,
dafl der Weltfriede nicht vorhanden ist.

Es gibt wenige Menschen, die nicht immer wieder
von den Ereignissen im Zusammenhang mit Viet-
nam erschiittert werden. Tiglich erreicht uns alle
— sogar bis in unser Wohnzimmer hinein — das
Wort »Vietnam«. Jeder von uns fiihlt sich irgend-
wie mit dieser Sache verbunden. Wie weit Vietnam
auch von uns entfernt ist und wie aussichtslos die
Losung des Konfliktes uns auch vorkommen mag,
wir alle kommen immer mehr zu der Uberzeugung,
daB wir der Tatsache der Mitverantwortlichkeit
fiir das, was da geschieht, nicht ausweichen kénnen.
Der Vietnamkonflikt hat sich zu einem Krieg ent-
faltet. Verschiedene Volker sind in diesen Krieg
einbezogen. Der Konflikt hat ein solches AusmaB
angenommen, daB die Situation nicht mehr ganz
zu iibersehen ist, und wir oft das dngstliche Gefiihl
bekommen, dal3 die Sache aussichtslos geworden
ist. Taglich nimmt die Intensitit der Kriegshand-
lungen zu, tédglich auch wichst die Zahl der Men-
schenopfer. Immer linger muf} das vietnamesische
Volk auf eine sich schon viele Jahre hinschleppende
Erfiillung seiner rechtméBigen Bestrebungen nach
Einheit, Wohlfahrt und Ausiibung der Selbst-
bestimmung warten.

Eins wird uns allen allmahlich deutlich: Der
schreckliche Krieg mufl beendet werden. Die
Moglichkeiten, menschliches Leben zu vernichten,
sind heute so groB, daB der Krieg ohne weiteres
absurd geworden ist und kein geeigneter Weg sein
kann, Konflikte zwischen Menschen und Nationen
zu lésen. Nicht nur, daB das Volk in Vietnam un-
menschliches Leid zu tragen hat, der Krieg in
Vietnam entwickelt sich immer mehr zu einem
Weltkrieg. Hier hat kein anderes Wort Giiltigkeit
als das Wort des Heiligen Vaters: Im Namen des
Herrn rufen wir » Hort auf!«.

Die Lebenssituation in der ganzen Welt konnte
betrdchtlich verbessert werden, wenn die Mittel,
die uns Menschen zur Verfiigung stehen, um zu
einer friedlichen Losung von Konflikten und zu
einer friedlichen Zusammenarbeit zu kommen,
mit groBerer Zielstrebigkeit gebraucht wiirden.
Vor allem auch, wenn die Weltorganisationen ihre
Aufgabe im Dienst am Menschen, mehr Frieden,
Sicherheit und Wohlfahrt in der Welt zu schaffen,



verwirklichen kénnten. Die Regierungen haben die
Aufgabe, es diesen Organisationen moglich zu
machen, ihre Arbeit auf diesen Gebieten in gro-
Berem MaBe zu erfiillen. So wird es moglich sein,
der Menschheit eine Form der Mitverantwortlich-
keit aller Volker in einer Weltregierung zu ver-
schaffen, deren Macht, Struktur und Mittel genau-
so weltumgreifend sind wie die Probleme, die uns
beschiftigen (Pacem in terris, 137; Schema XIII,
84). Das » Immer-mehr-Einbezogenwerden« aller
Volker, auch unseres Volkes, in die vietnamesische
Frage, bedeutet fiir unsere Regierung ebenfalls
eine Pflicht, alles Mogliche zu tun, um einen Bei-
trag zur Losung des Konfliktes zu leisten. Inter-
nationale Kontakte und Besprechungen, alle inter-
nationalen Organisationen und Vereine werden
eingeschaltet werden miissen, um den Weltfrieden
herzustellen, der jedes Volk betrifft.

Immer wieder wird sich jeder von uns fragen miis-
sen, was er personlich tun konnte. Was bedeutet
sonst unser Christsein in dieser Welt? Der Friede
wird nicht nur von der Politik gemacht oder durch
das Gleichgewicht von Macht und Vorteil. Er
wird — so Papst Paul in New York — gemacht durch
den Geist, durch Ideen und durch Friedensaktivi-
tdt. Was konnte eine Regierung ausrichten, was
die fithrenden Personlichkeiten erreichen, wenn
sie sich unterstiitzt wissen durch den persénlichen
Einsatz und das Mitleben der ganzen Gemein-
schaft?!

Unsere heutige Welt braucht mehr denn je das
Erfiilltsein vom Geiste Christi, der nicht fragt,
wer Recht oder Unrecht, Schuld oder keine Schuld
hat, sondern nach neuen Wegen sucht; der alles
versucht, um dem Mitmenschen ein menschen-
wiirdiges Leben zu ermoglichen, auch wenn dieser
an der anderen Seite der Erde wohnt. Beseelung
fordert ein Beten ohne UnterlaB. Ist nicht gerade
das Gebet eine Umkehr? HeiBt Beten nicht, sich
dem Geiste Gottes, das ist dem Geist des Friedens,
6ffnen ? Durch das Gebet versuchen wir, uns mit
diesem Geist zu vereinen, aber gleichzeitig auch
mit dem Wohl und Wehe unseres Mitmenschen.
Beten fiir den Mitmenschen bedeutet, sich solida-
risch erkldren mit dem Zustand der Mitmenschen.
Das schlieBt gleichzeitig ein, daB man bereit ist,
alles Mogliche zu tun, die Situation zu verbessern
und lebenswiirdig zu machen.

Mit unserem heutigen instdndigen Aufruf zum Ge-
bet meinen wir besonders den Aufruf zum gemein-
samen, wahrhaftigen Gebet um den Geist Gottes,
den Geist des Glaubens an die Frohbotschaft des
Friedens. Der Glaube an den Frieden schlieBt den
Glauben an die Zukunft ein, eine Zukunft, die
jetzt schon von uns allen - jeder an seiner Stelle —
verwirklicht wird, indem wir daran arbeiten. Beten
fiir den Frieden in der Welt bedeutet ehrliche Be-
reitschaft, gemeinsam nach Wegen zu suchen, die
zum Frieden fiihren.

Um der Bitte des Heiligen Vaters in seiner letzten
Friedensenzyklika Gehor zu geben, schlagen wir
vor, am Dienstag, dem 4. Oktober, dem Jahrestag
seines Besuches bei den Vereinten Nationen in
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New York, in allen Kirchen abends die heilig
Eucharistie zu feiern, um den Frieden in der Wel |
zu erbitten. Wir hoffen, daB die Gldubigen in gro.|
Ber Zahl daran teilnehmen.
In seiner Enzyklika hat der Heilige Vater gleich:
zeitig zum Rosenkranzgebet in diesem Oktober
monat aufgerufen. Jahrhundertelang war es e
guter Brauch, in Zeiten besonderer Not durch die
ses Gebet die Fiirsprache der Gottesmutter iibe
Kirche und Menschheit herabzuflehen. In ver
schiedenen Gebieten unserer Weltkirche ist da
auch heute noch der Fall. Gerne wollen wir jeden
die nétige Freiheit lassen, auf seine Weise zu Gott
zu beten. Aber es gibt vielleicht noch viele Fani |
lien und Pfarreien, wo diese traditionelle Gebets
form katholischer Gemeinschaft gern gebrauch
wird, um Gottes Segen durch die Fiirsprache du
Gottesmutter zu erflehen. Wir hoffen, dal i
Pfarreien, wo dies moglich ist, in Ordensgemeir
schaften und Familien, wo es gewiinscht wird, i
diesem Oktobermonat die Gelegenheit zum g
meinschaftlichen Rosenkranzgebet gegeben wird,
um den Frieden zu erflehen, wonach die ganz
Menschheit sich so sehr sehnt.
Utrecht, den 24, September 1966

Die Bischofe der Niederland:

Fiirbitten fiir den Frieden i
zur Eucharistiefeier am 4. Oktober 1966

LaBt uns beten zu Ihm, der Vater aller Menschen
ist und uns auf den Weg des Friedens fiihren wil
Unsere Welt ist in groBer Not; Er ist besorgt un
unser aller Schicksal.
Fiir den Frieden in Vietnam -
DaB die streitenden Parteien ein Abkommen
schlieBen, auf dem heillosen Weg der Gewal,
der zu einem Weltkrieg fithren kann, nicht fort
zufahren.
DaB das vietnamesische Volk endlich von Krieg |
gewalt befreit werde, und in Frieden und Ver|
trauen eine bessere Zukunft baue. I

Fiir China, RuBland und die Vereinigten Staaten-|
DaB sie dic gemeinsamen Interessen iiber alks|
das stellen, was sie voneinander getrennt hilt.

Fiir das indonesische Volk, das uns besonders an |
Herzen liegt — fiir Siidamerika, Indien und alt|
Vélker, die unseren Wohlstand nicht haben, sor
dern an Hunger, Krankheit und Entbehrung lé
den -
DaB sie nicht ausgebeutet werden, sondern, vorl
uns unterstiitzt, bessere Zeiten kennenlernen ul
mitarbeiten am Aufbau einer friedlichen Welt
s |
Fiir alle Lander, die durch Rassenstreit unein{
sind —



|

DaB die Solidaritat aller den HaBl verbanne, und
daB Recht und Liebe sie versdhne.

Fiir diejenigen in dieser Welt, die hochgestellt sind,
und fiir alle, die in eine leitende Stelle berufen wer-
den -
DaB sie das Leben anderer behiiten und der Kor-
ruption und dem Unrecht nicht nachgeben, son-
dern sich fiir Arme und Bediirftige einsetzen.

Fiir alle, die die Weltpolitik bestimmen —
DaB sie das Letzte versuchen, den Frieden wie-
derzufinden, und daB die Vernichtung so vieler
Menschen ein Ende nehme.

Fiir uns selber —

DaB wir nicht den Mut verlieren, wo wir noch
sooft Gewalt und Unrecht unsere Welt beherr-
schen sehen; daB wir die Arbeit des Friedens mit
Vertrauen in die Hand nehmen, keine Opfer und
Anstrengungen scheuen, wo es um das héchste
Gut fiir alle geht; daB wir auf den Frieden be-
dacht sind in den Worten, die wir sprechen, im
Urteil, das wir fdllen, in den Interessen, die wir
anstreben.

Fiir unsere Kinder und Nachkommen, fiir alle, die
nach uns geboren werden —
DaB wir ihnen nicht Steine geben statt Brot; daB
wir ihnen keinen Krieg hinterlassen, sondern
Freiheit, Gliick und Frieden.

SchluBgebet —
Gott des Friedens, wir flehen zu Dir, hilf uns,
Deinen Frieden in dieser Welt zu festigen. Mdge
an uns und an allen Menschen, mit denen wir
diese Erde bewohnen, das Wort Deines Sohnes
Jesus Christus in Erfiillung gehen: »Selig die
Friedensstifter, denn sie werden Sohne Gottes
genannt werden«. Gib uns Mut und Vertrauen,
um Werkzeug Deines Friedens zu sein, Amen.

(Ausdem Niederlindischen iibersetzt vonJakob Kok)

Ein »religitser Film «?

Der Film » Die groBte Geschichte aller Zeiten« von
George Stevens fordert aufgrund der Problematik
des' religiosen Films iiberhaupt und zumal an-
g'esmhts seiner speziellen Problematik, den histo-
rischen Jesus auf der Leinwand vorzufiihren, eine
Stellungnahme heraus.

DemlRegisseur wire nicht damit geholfen, wenn
man ihn nicht ernstnihme und dem Zuschauer ge-
nausowenig, wenn man ihn nicht aufklirte oder
die Auswirkungen des Films unterschitzte. DaB
der Regisseur sich weder der einen noch der ande-
ren Problematik gestellt hat, ist kein Grund, sich
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reaktionslos als »iiber den Dingen stehend« zu
verhalten.

Was ist ein »religioser Film«? Ich méchte mit
einer Gegenfrage antworten: Was ist ein religitses
Gesprich ? Doch wohl nicht nur ein Gesprich, das
an einem Sonntagmorgen nach der Messe das
Thema der Predigt behandelt, sondern vor allem
ein Gesprich, in dem die Gesprichspartner sich
der uralten und doch immer neubleibenden The-
matik der menschlichen Existenz stellen, wie bei-
spielsweise den Fragen nach Treue, Verantwortung
und Schuld, ohne explizit die Gottesfrage, die mit
dieser Thematik verbunden ist, herauszustellen.
Wie es bei einem psychologischen Roman nicht
darauf ankommt, daB ein psychologisches Thema
behandelt wird, noch daB die Personen eine gewollt
psychologische Haltung in die Handlung hinein-
tragen, sondern daB aus den Gegebenheiten die
Psychologie sichtbar wird, so ist es nicht anders bei
einem religiosen Roman oder Film.

Leider meint man oft, daB ein religitser Film seine
Religiositidt vom Thema her haben miisse, daB alle
jene Filmstreifen religiose Filme seien, die sich auf
spektakuldre und vordergriindige Weise »religit-
ser Themen« bedienen, wenigstens einmal einen
Pfarrer auftreten lassen oder mit Plattheit Wunder
auf naturalistische Manier vorfithren. Nicht das
Auftreten eines Pfarrers noch auch die Darstellung
des Lebens Jesu machen den Charakter des reli-
gidsen Films aus, sondern das menschliche Ver-
héltnis des Regisseurs zu der bleibenden Thematik
unserer menschlichen Existenz. Dazu brauchen
weder die Helden des Films gldubige Menschen
zu sein noch braucht man dazu ein biblisches
Thema. Den religiosen Kern des Films bildet das
Verhiltnis des Regisseurs zur Daseinsfrage, das
er nicht ausklammern kann und das sogar — wenn
er es bewuBt versuchte — gerade in dem Versuch
seine Stellungnahme zum Ausdruck brichte.

Auf diese Weise kann der Film wie jede Kunst
Verkiindigung der Botschaft werden, aber nicht
auf platte, geschmacklose Weise, wie es die »reli-
gidsen« Monstrositidten » Die Zehn Gebote«, »Quo
Vadis 2«, » Samson und Delilah« oder wie sie auch
heiBen mdgen, versuchen.

Als hidtten die genannten Geschmacklosigkeiten
nicht geniigt, um den religiésen Film fiir den kri-
tischen Zuschauer suspekt zu machen, so meinte
George Stevens mit seinem Film alles Bisherige
noch iiberbieten zu miissen. Der weichlich-kitschige
Jesus der Devotionalien-Frommigkeit fithrt mit
einer massiven Plattheit einige Wundernummern
vor, die in dem ausgedehnten Lazaruswunder (mit
Donner und »stimmungsvoller« Musik) ihren
Hohepunkt erreichen. Ob es sich um die Kosmetik-
Madonnen wie die Mutter Jesu und die Schwestern
des Lazarus handelt oder um den Kindermord in
Bethlehem oder sogar um die Kreuzigung: Alles
wird mit Schaueffekt gemacht. Wenn Hollywood
sich vielleicht erlauben kann, dem Publikum eine
derartige Anfertigung von gegenstidndlicher Reli-
giositdt vorzusetzen, warum sollen wir uns dazu
verfithren lassen, dasselbe unseren Mitmenschen



vorzusetzen, wihrend wir doch in einem Robert
Bresson, einem Carl Theodor Dreyer und sogar
in einem Ingmar Bergman bessere Regisseure des
religidsen Films besitzen ? Imponiert auch uns noch
die GroBe des Bildes und die Menge der Farbe,
die zur Produktion verwendet wurde? Meinen
auch wir noch, daB die Religiositit vom Gegen-
stand statt vom Menschen herriihrt ?

Auch zur besonderen Problematik der Jesus-Dar-
stellung méchte ich mit einer Frage anfangen.
Welche prominenten Vertreter der verschiedenen
Weltreligionen — wie es in dem zur Information
herausgegebenen Beiheft der Firma, die den Film
in Deutschland vorfiihrt, heit — mag der Regis-
seur fiir sein Drehbuch befragt haben? Das Er-
gebnis ist ndmlich erbdrmlich. Man bekommt den
Eindruck, daB er Lexika aus der Zeit der Jahr-
hundertwende und #ltere gebraucht hat, denn es
ist genau der Stand der theologischen Wissenschaft
jener Zeit, der bei seiner Jesus-Darstellung zum
Ausdruck kommt. »Historisch getreu von der
Krippe bis zum Kreuz« und billig psychologisie-
rend — die Tarzangestalt Johannes des Téufers ist
nur eine kleine Kostprobe — wird hier die » Leben-
Jesu-Forschung« wieder aus dem Schlaf geweckt.
Ausgerechnet die historisch so sehr fragwiirdige
Dreikonigs-Geschichte wird vollig komplett mit
Kamelen und Stern groB ausgemalt und sorgt fiir
eine Viertelstunde Weihnachtsstimmung. Wenn
der Regisseur malgebliche Theologen befragt
hitte, und das darf man doch wohl bei solch einem
Versuch voraussetzen, so hitte er bestimmt die
Antwort bekommen, dal es theologisch unverant-
wortlich ist, einen historisch-psychologischen Ro-
man iiber das Leben Jesu zu schreiben — das wulte
die Wissenschaft bereits vor fiinfzig Jahren —, ge-
schweige denn einen Film in dieser Art iiber dieses
Thema zu drehen.

Die praktische Auslegung der Schrift in der Seel-
sorge hat es nicht notig, erst in einem gewissen
Abstand der Forschung nachzuhinken und ldngst
aufgegebene historische Urteile zu konservieren.
Wenn es ganz sicher zu den wesentlichen Aufgaben
des heutigen Pfarrers gehort, behutsam und ver-
antwortungsvoll zu einem Schriftverstindnis an-
zuleiten, das dem Stand der theologischen Wissen-
schaft entspricht, so soll er es gleichzeitig nicht
dulden, daB auf der Leinwand seine Aufgabe da-
durch erheblich erschwert wird, daB gerade das,
was er behutsam zu iiberwinden versucht, im
Film pfundweise vermittelt wird.

Hollywood scheint Filme zu produzieren wie die
Industrie Waschmittel. Wenn man in einem Film
ein Phinomen aus der Atomphysik so primitiv
behandeln wiirde, wie es in diesem Film mit einem
Phinomen aus der menschlichen Glaubenswelt
getan wurde, so wiirde dies hochstens als eine
Karikatur verstanden werden. Aber leider wird
ein Film wie » Die grofite Geschichte aller Zeiten«
ernstgenommen und in Europa ohne groBe Reak-
tionen vorgefiihrt, ohne daB die Christen auch nur
zu ahnen scheinen, wie sehr ihr Glaube durch die-
ses Machwerk kompromittiert wird. Jakob Kok
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Praxis i

Dialog mit den Sekten?

Im Wintersemester 1965/66 beschiftigte sich d
pastoral-theologische Seminar an der Universitit
Miinster mit der Lehre und Gestalt einiger rel |
gitser Sondergemeinschaften, kurz »Sekten« g
nannt.

Methodisch wurde folgender Weg eingeschlagen:
in je einer Sitzung referierte ein Seminarteilnehme
iiber die Sonderlehren und Organisation einer Ge:
meinschaft; in der folgenden Sitzung kamen dam
Mitglieder dieser Gemeinschaft, um selbst von
ihrem Glauben » Zeugnis abzulegen«. Dieser Weg
war vom Seminarleiter ausdriicklich als Exper
ment bezeichnet worden, weil Verlauf und Ergeb
nis noch vollig offen waren.

Folgende Gemeinschaften wurden besprochen b
ziehungsweise stellten sich vor: die Zeugen Jeho
vas, die Siebenten-Tags-Adventisten, die Morme
nen, die Gralbewegung (nicht zu verwechseln mit de:
katholischen Gralsbewegung) und die Christen
gemeinschaft; die Neuapostolische Gemeinde hati: '
die Einladung abgelehnt, und zwar mit der Be
griindung, sie hitte die Erfahrung gemacht, dab
kirchliche Stellen bei Aussprachen in der Regtl |
versuchten, sie der Licherlichkeit preiszugeben.
Riickschauend kann man sagen, daB das Expert
ment gelungen ist. Die Gespridche mit den Ver
tretern der einzelnen Gemeinschaften, die nicht
kontroverstheologischen, sondern informativel
Charakter hatten, verliefen sachlich und diszipl |
niert. Die Seminarteilnehmer, simtlich Studentin-
nen und Studenten der katholischen Theologi,
lernten die religiosen Sondergemeinschaften i
ihrer Selbstdarstellung kennen (dazu gehorte z. B
auch der Besuch des Gemeindezentrums der At |
ventisten) und konnten so zu einem unvoreing |
nommenen Urteil kommen. Allen Teilnehmemn
fiel die durchweg unpolemische Art des Vortrag !
bei den Vertretern der religitsen Gemeinschaften |
angenehm auf. Wenn dieser sachliche Vortr |
wahrscheinlich auch durch die Riicksicht auf den |
besonderen Zuhorerkreis bedingt war, so zeigt ¢ |
doch, daB es moglich ist, ohne Ressentiments mit :
einander zu reden. Es war sicher auch die Atm¢
sphire der Bereitschaft, auf den anderen zu horen
und seine Uberzeugung zu respektieren, die dazl
beitrug. So brachten denn die Giste ihrersels
ebenfalls ihr Erstaunen zum Ausdruck, daBl marl’
mit katholischen Christen, zumal mit Theologen,
so sachlich reden kénne. Die Einladung zu eine!
Gegenbesuch erschien ihnen ganz selbstverstind
lich. Es zeigte sich einmal wieder, wie sehr di
Begegnung mit den Menschen von der Befanger
heit in Vorurteilen befreien kann.

Dieser kurze Erfahrungsbericht soll der Anlaf seif,
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iiber unser Verhiltnis zu den »Sekten« nach-
zudenken. Ist nicht nach dem Konzil auch hier ein
Umdenken notig geworden ?

Das Zweite Vatikanische Konzil sah eine seiner
Hauptaufgaben darin, die Einheit unter allen Chri-
sten wiederherstellen zu helfen. Sowohl in der
Dogmatischen Konstitution iiber die Kirche wie
im Okumenismusdekret ist dargelegt, was die
katholische Kirche mit den »getrennten Kirchen
und Gemeinschaften« verbindet und wie der Dia-
log mit ihnen zu fithren ist, um die Einheit durch
besseres gegenseitiges Verstehen vorzubereiten.
Wenn wir diese Texte lesen, denken wir dabei mei-
stens an die Orthodoxe Kirche, an die Anglikaner
oder an die Kirchen der Reformation. Auch offi-
zielle Kommentare interpretieren durchweg so die
Konzilstexte. Aber es ist doch zu fragen, ob sich
das 6kumenische Bemiihen der katholischen Kir-
che auf diese genannten Kirchen und Gemein-
schaften beschrdnken darf oder ob es nicht auch
jene Gemeinschaften umfassen muB, die wir »Sek-
ten« nennen.

Hier wird sich nun wahrscheinlich manches Be-
denken anmelden. Geht ein solches 6kumenisches
Verstdndnis nicht zu weit ? Wére es nicht richtiger,
die Sekten zu ignorieren, statt sie auf diese Weise
als christliche oder religiose Gemeinschaften an-
zuerkennen ?

Folgende Griinde scheinen unter anderem solche
Bedenken zu rechtfertigen:

1. Die Sekten sind kleine Gemeinschaften, klein
jedenfalls im Vergleich zu den » GroBkirchen<. Bei
Zahlungen und Statistiken fallen sie kaum ins Ge-
wicht. Zudem sind ihre Mitglieder iiberwiegend
»Kleine Leute«, ohne gréBeren EinfluB im gesell-
schaftlichen oder wirtschaftlichen Leben. Manche
von ihnen zeigen eine ungesunde Religiositiit, die
manchmal sogar pathologische Ziige tragen kann.
2. Obwohl die Sekten nur relativ kleine Gemein-
schaften sind, entwickeln sie eine enorme Aktivi-
tit. Sie haben durchweg keine »passiven< Mitglie-
der, sondern jedes Mitglied ist Zeuge und Missio-
nar seiner Gemeinschaft. Diese werbende und mis-
sionarische T#tigkeit geschieht 6ffentlich in Kund-
gebungen und verborgen in der personlichen Wer-
bung, Sie richtet sich oft auch polemisch gegen die
Kirche. Die Sekten erscheinen uns deshalb als ge-
féhrlich; sie sind unheimlich, weil sie nicht so
liberschaubar und »ungefahrlich« sind wie die
GroBkirchen, die in der Regel ausschlieBlich mit
sich selbst beschaftigt sind.

3. Sprechen nicht vor allem auch theologische
Griinde gegen einen ernsthaften dkumenischen
Dialog mit den Sekten? Ihnen allen ist bei auBer-
Ofdentlich unterschiedlichen Erscheinungsformen
eines gemeinsam: Die Sekten haben sich nicht ab-
gespalten, weil sie die von der Kirche verkiindigte
Wahrheit nicht mehr als giiltig anerkannten, son-
dern ihr eine andere Wahrheit entgegensetzten
(K. Hutten). Oft haben sie eine Einzelwahrheit
oder Einzelaspekte aus dem organischen Zusam-
menhang des geoffenbarten Glaubensgutes heraus-
genommen (hairesis=Auswahl) und durch eine sol-
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che Isolierung vom iibrigen Zusammenhang iiber-
betont oder gar verfilscht. Andere wesentliche
Wahrheiten sind dafiir ganz aufgegeben. Manche
Sekten haben sogar weitere Offenbarungsschriften
neben der Bibel; fiir sie ist die Offenbarung nicht
allein in der apostolischen Uberlieferung enthalten.
Hier wire auch die Frage nach der in diesen Ge-
meinschaften gespendeten Taufe zu stellen. Sie ist
mindestens bei vielen zweifelhaft, so dal vom
Glauben wie von der Taufe her zu fragen wire, ob
man bei den Sekten iiberhaupt von christlichen
Gemeinschaften sprechen kann.

Die hier genannten Uberlegungen sind es wohl, die
bedenklich stimmen gegeniiber einem Okumeni-
schen Bemiihen um die Sekten, Diese Griinde sind
nicht einfach abzutun; sie fordern jedoch eine
kritische Untersuchung.

1. Die Sekten wegen der relativ kleinen Zahl ihrer
Anhédnger oder des mangelnden gesellschaftlichen
Prestiges geringzuschitzen, hieBe innerweltliche
MaBstidbe auf ein religioses und geistliches Pha-
nomen anwenden. Zahl und Ansehen im Sinne
der »Welt« ist noch kein Kriterium fiir die Wahr-
heit. Auch die Kirche wird sich fiir die Zukunft
immer mehr damit abfinden miissen, >kleine
Herde< zu sein. Die Zahlenstatistik der GroBkir-
chen tduscht oft iiber ihre wahre Situation hinweg:
sie nennt die Zahl der Getauften, aber iiber deren
Glauben oder Unglauben kann sie nichts sagen.
DaB sich bei manchen Mitgliedern der Sekten eine
ungesunde Frommigkeit mit zum Teil pathologi-
schen Ziigen zeigt, ist nicht zu bestreiten. Aber
darf man gerechterweise diese Menschen zum Ma@-
stab machen ? Wie viele verbogene und krankhafte
Formen der Frommigkeit gibt es auch bei katho-
lischen Christen, wenn das auch vielleicht nicht
so stark ins Auge fillt. Auch wir moéchten nicht,
daB nach solchen Fehlformen unser Glaube und
unsere Kirche beurteilt wird. Ist es zudem nicht
auch eine Frage an uns und unsere Néchstenliebe,
wenn solche schwierigen und krankhaften Men-
schen aus der Kirche emigrieren, statt in ihr an-
genommen und beheimatet zu sein?

2. Die Aktivitdt der Sekten ist ohne Zweifel be-
unruhigend. Wire sie es auch in diesem Mabe,
wenn die katholischen und evangelischen Christen
zu einem Glaubensgesprich fihig wiren? Diirfen
wir den Sekten allein einen Vorwurf daraus ma-
chen, wenn sie sich die Unwissenheit und Unsicher-
heit der katholischen und evangelischen Christen
fiir ihre Téatigkeit zunutze machen? Was dariiber
hinaus ihre Polemik gegen die Kirchen betrifft:
Wird sie nicht oft hervorgerufen durch allzuviel
Selbstsicherheit der Kirchen und ihrer Glieder? Ist
sie nicht oft dadurch bedingt, daB ein sachliches
Gesprich nicht stattfindet ? Wer seine Uberzeugung
mit solchem personlichen Einsatz vertritt wie es die
Mitglieder der Sekten tun, sollte ernstgenommen
werden. Andernfalls fiihlt er sich verletzt und wird
aus seiner Enttduschung und Ohnmacht heraus
verbittert und bose reagieren.

Damit ist nicht gesagt, daB alle Sekten beziehungs-
weise ihre Mitglieder zum ruhigen Glaubens-



gesprich bereit wiren. Viele werden dazu nicht
willens oder auch nicht fahig sein. Sie sollten aber
dennoch unsere Bereitschaft und unser Wohl-
wollen erfahren. Vielleicht ist das alles, was im
Augenblick méglich ist, aber wire es nicht schon
viel ?

3. Der zuletzt genannte Einwand ist sicher der
wichtigste: Es gibt keine Sekte, gegen deren Lehre
nicht vom katholischen Glaubensverstindnis her
viel einzuwenden wiire. Aber die Sekten sind keine
einheitliche GroBe. Sie haben ganz verschiedene
Urspriinge und Erscheinungsformen. Dieser diffe-
renzierten Wirklichkeit muB auch ein differenzier-
tes Urteil entsprechen. In keiner Gemeinschaft
findet sich ausschlieBlich Irrtum. Manche christ-
lichen Wahrheiten finden wir in den Sekten sogar
konsequenter verwirklicht als in der katholischen
Kirche (z.B. die Bruderschaft der Gemeinde,
eschatologische Hoffnung, charismatische Dienste,
Laienapostolat, Opfer- und Dienstbereitschaft.)
Sicherlich sind dafiir andere Wahrheiten weniger
oder gar nicht beriicksichtigt, in einigen Fillen
sogar offenbarungsfremde Elemente aufgenom-
men worden. Aber muB nicht — wenigstens fiir die
Gemeinschaften, die auf dem Boden der christ-
lichen Offenbarung stehen — gelten, was das Kon-
zil fiir die nichtkatholischen Kirchen und Gemein-
schaften allgemein fordert: »Auf der anderen
Seite ist es notwendig, daB die Katholiken die
wahrhaft christlichen Giiter aus dem gemeinsamen
Erbe mit Freuden anerkennen und hochschétzen,
die sich bei den getrennten Briidern finden. Es ist
billig und heilsam, die Reichtiimer Christi im Le-
ben der anderen anzuerkennen, die fiir Christus
Zeugnis geben.« (Dekret liber den Olkumenismus
L 4).

»Man darf auch nicht iibergehen, daB alles, was
von der Gnade des Heiligen Geistes in den Herzen
der getrennten Briider gewirkt wird, auch zu unse-
rer eigenen Auferbauung beitragen kann.« (a. a. 0.)
Wenn wir die Sekten gemiB diesen Worten des
Konzils behandeln, sind damit keineswegs die
Unterschiede geleugnet, die uns von ihnen trennen.
Aber wir selbst handeln erst dann als Christen,
wenn wir auch die Menschen in den Sekten als
Briider anerkennen und behandeln.

Aus diesen Uberlegungen ergeben sich einige Fol-
gerungen:

Auch die Glaubensgemeinschaften, die wir »Sek-
ten« nennen, diirfen nicht von unserem Gebet und
unserem Bemiihen um die Einheit ausgeschlossen
sein. Auch ihnen gegeniiber miissen wir die &ku-
menische Gesinnung hegen, die das Konzil von
den katholischen Christen fordert: » Zunéchst alles
Bemiihen zur Ausmerzung aller Worte, Urteile
und Taten, die der Lage der getrennten Briider
nach Gerechtigkeit und Wahrheit nicht entspre-
chen und dadurch die gegenseitigen Beziehungen
mit ihnen erschweren; ferner der » Dialog, der bei
Zusammenkiinften der Christen aus verschiedenen
Kirchen und Gemeinschaften ... von wohlunter-
richteten Sachverstindigen gefiihrt wird« (Dekret
iiber den Olumenismus 1, 4).
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Das gemeinsame Gebet, das als Frucht solchen
Bemiihens im Dekret zuletzt genannt wird, ist
wohl der letzte Schritt, dem die beiden anderen
notwendig vorausgehen miissen.

Unsere Uberlegungen sollen mit einigen prakti
schen Vorschldgen schlieBen:

1. Alle Schriften und Biicher iiber die Sekten soll-
ten durch eine Kommission (eventuell ein &ku-
menisches Institut) auf ihre Objektivitdt hin unter-
sucht werden. Nur solche Schriften sollten in Zu-
kunft die kirchliche Druckerlaubnis erhalten, di
die Forderung des Konzils nach Wahrheit und
Gerechtigkeit erfiillen.

2. Wenn auch die meisten katholischen Christen |

noch nicht zu einem Glaubensgesprich mit den
Angehorigen der Sekten féhig sind, so sollte
wenigstens die Theologen und Seelsorger zu sol
chen Gesprichen bereit sein, wo sich ihnen di
Moglichkeit dazu bietet. Ein solches Gesprich
wiirde dem Vertreter der Sekte zeigen, daB er bt
allem Unterschied in der Glaubensiiberzeugung
als Gesprichspartner respektiert wird. Aber auch
der Seelsorger wird wahrscheinlich feststellen, dal
er manche Vorurteile korrigieren muf.

3. Sogar der vom Konzil geforderte Dialog konnt
moglich sein, wenn ein Prediger oder Missiona
einer Sekte in eine Gruppe oder Gemeinschaft ein-
geladen wird, um iiber den Glauben seiner Ge
meinschaft » Zeugnis abzulegen«. Sinn einer sol

chen sachkundig geleiteten Begegnung kann ¢ |

nicht sein, theologische Streitgesprédche mitein-
ander zu fiihren. Vielmehr sollten alle Teilnehmer
ehrlich bemiiht sein, aufeinander zu horen uni

durch eine bessere Kenntnis voneinander sich ge- |

genseitig achten zu lernen. DaB das moglich ist,
zeigt das Experiment in Miinster, von dem am
Anfang die Rede war. Carl Drepper

Predigt zur Eucharistiefeier
am Griindonnerstag

»Ist nicht der Kelch des Segens, den wir segne,
Gemeinschaft im Blut Christi? Ist nicht das Brol,
das wir brechen, Gemeinschaft im Leibe Christi!
Weil das Brot eines ist, so sind wir vielen ein Leib.
So spricht der Apostel Paulus im 1. Brief an di
Korinther. Das Geheimnis des Brotes und d&
Weines also, unsere Eucharistie, ist nicht nur d&
Geheimnis des Leibes und des Blutes Christi, sor-

dern ist auch das Geheimnis unserer Einheit. Wi |

vielen sind ein Leib. Wir vielen sind ein Leib in
Leib und Blut Christi. Der Leib und das Bl
Christi formen uns zu der Einheit, die wir als di
Kirche bilden, zu der Einheit, die wir heute, an
Griindonnerstagabend feiern, begehen als eint!
der beiden groBen Feiertage der Kirche. Pfingste
ist das Fest der Kirche, denn es ist das Fest, da d
Kirche vom Heiligen Geist gesalbt, hinausgesends!
ist in die Welt. Aber auch der Griindonnerstag
das Fest der Kirche, denn es ist das Fest der Ei
heit, des Zusammenschlusses der Kirche nach
innen, dessen, daB sie sich bewuBt ist, in ihren
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Innern jene heilige Gemeinschaft in Christus zu
sein, im Leib und Blut Christi. Wenn wir aber die
Gemeinschaft sind im Leib und Blut Christi, dann
sind wir eins mit Christus gerade so, wie er sich
dargestellt hat, wie er sich an dem Abend dar-
gestellt hat, da er uns dieses Verméchtnis iibergab.
Und da hat er sich dargestellt, wie es Johannes
mit den Worten einleitet: » Da er die Seinen, die
in der Welt waren, liebte, liebte er sie bis zum
AuBersten.« Und das bedeutete das Zeichen der
FuBwaschung, die Christus vorgenommen hat, wie
wir es aus der Heiligen Schrift gehort haben, und
wie es uns nun bald vor Augen gefiihrt wird als
heiliges Zeichen der Erinnerung an diese Wirklich-
keit. Ein heiliges und ein seltsames Zeichen. Der
Meister tut den Dienst des Sklaven, der Meister
wischt seinen Untergebenen, seinen Jiingern die
FiiBe, als wére er ihr aller Diener, und dabei ist
er doch ihr aller Herr. Ein beunruhigendes Zei-
chen. Man koénnte wirklich sagen, und wiirde
nicht iibertreiben, nach den Gesellschaftssitten be-
urteilt war es deplaziert, daB Christus den zwolf
Aposteln die FiiBe gewaschen hat, nicht weniger de-
plaziert als damals, da die Stadtdirne von Kaphar-
naum seine Fiile mit Kiissen iiberdeckte, und er
sie in Schutz nahm gegen seinen Gastgeber Simon.
Und Petrus selber spiirt diese Deplaziertheit und
wehrt ab, aber bitte schon, nein, auf keinen Fall.
Und die Antwort Christi lautet: wenn du das
nicht zuldBt, hast du keine Gemeinschaft mit mir.
So ernst gilt dieses merkwiirdige Zeichen, daB
Christus sagt, du hast sonst keine Gemeinschaft
mit mir. Wir miissen daraus dieses eine lernen:
Jene christliche Liebe, die uns im Namen unseres
Herm in der Kirche verbinden muB, muf mehr
sein als das, was sich aus unseren Gesellschafts-
sitten ergibt. Christliche Liebe ist nicht ein Knigge,
christliche Liebe geht viel tiefer. Christliche Liebe
bedeutet in der Kirche etwas, was gleichsam so aus
dem Rahmen fillt, aus dem Rahmen unserer iiber-
lieferten biirgerlichen Amnsichten, wie die FuB-
waschung im Abendmahlssaal aus dem Rahmen
der jiidischen Gewohnheiten fiel. Wenn wir nur
das spiiren! Die christliche Liebe in der Kirche
mufl weitergehen, muB mehr sein als was wir
ohnehin als anstéindige Menschen titen, muB das
AuBergewthnliche wagen an Liebe, das AuBer-
gewdhnliche an Riicksicht, an Verzeihen, an Ge-
meinschaftlichkeit. Dann erfassen wir ein wenig,
was Christus uns mit diesem letzten Zeichen geben
wollte, das er so nahe an die Eucharistie heran-
geriickt hat. Wir schlieBen uns zusammen hier an
diesem Abend am Tisch des Herrn und essen dieses
Brot, das sein Leib ist, und werden eine Gemein-
schaft in diesem Leib. Wir iibernchmen damit die
Yerpﬂichtung im Wort des Herrn, daB wir zu
einer Liebesgemeinschaft werden, daB wir die
Pflicht der Liebe untereinander auf allen Stufen,
in alllen Beziigen, in allen Belangen des Leibes
Christi ernst nehmen, daB wir gleichsam zum

Pland darauf die Speise seines Leibes genossen
haben.

Wir feiern das Abendmahl des Herrn, Wir feiern
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es als die Einheit des Leibes. Es wird von nun an
immer auch besonders verdeutlicht in der Einheit
der Konzelebration der Priester, die miteinander
und mit der ganzen Gemeinde das Mahl des Herrn
halten. Es soll fiir uns alle ein Vorsatz sein, ein
Gebet sein, eine Bitte an den Herrn sein, dal3 er
uns durch dieses Mahl in jene Einheit der Liebe
bringe, die sein letzter Wunsch an uns war. Amen.

Alois Miiller

Homilie in der Osternacht

Mt 28,1-10

In dieser Osternacht werden wir von Zeichen und
Bildern fast iiberschiittet. Wir konnen sie alle viel-
leicht gar nicht aufnehmen; manche gleiten an uns
vorbei, manche bleiben uns fremd. Dazu haben
wir viele entscheidende Worte gehért, Antwort
gegeben auf den Ruf Gottes im »Allelujal«, im
Bekenntnis: »Ja, wir glauben!« Und manchmal
haben wir wohl nicht mehr selber gesprochen,
sondern uns einfach einmal tragen lassen von den
andern, die mit uns hier glauben, bekennen und
sich der Freude der Osternacht aussetzen wollen.
Alle Zeichen: Licht, Feuer, Wasser — jedes Wort,
geschickt oder unbeholfen, bewegt oder ein wenig
miide, wollen nur eines ausdriicken, dasselbe nim-
lich, was der Engel aus der Nacht des Grabes den
Frauen zuruft: »Der Herr ist auferweckt.«

Dieses Wort besagt etwas Unerhortes. Das Evan-
gelium verschweigt es nicht, wie es Schrecken,
Angst, Bestiirzung hervorruft — bei den Wichtern
wie bei den Frauen. Scheint es nicht auch uns so
zu gehen, daB angesichts dieser Osterbotschaft
Verwirrung und Zweifel uns treffen, wenn auch in
anderer Weise? Wird nicht gerade der Kern der
Auferstehung unseres Herrn angefochten, wenn
wir fragen, wie die Auferstehung von den Toten
sich vor der redlich suchenden Vernunft recht-
fertigt und welchen Sinn das Geschehen iiberhaupt
offenbart? Und wir konnen und diirfen bei aller
Glaubensbereitschaft uns nicht den ernsten, be-
griindeten Einsichten entziehen, die uns zum Bei-
spiel belehren, daBl die Evangelisten und Zeugen
der Auferweckung Christi die GréBe des Vorgangs
mit fhren Mitteln beschreiben: in einem greif-
baren Herabsteigen des Engels vom Himmel, mit
der Macht von Erdbeben und Blitzesleuchten -
Zeichen, die vom unmittelbaren Eingreifen Gottes
reden. Sie wollen aber nur auf das eine verweisen,
auf Anfang und Ende aller christlichen Botschaft:
Der gekreuzigte, der get6tete Jesus Christus konnte
von Tod und Grab nicht festgehalten werden und
lebt. Und das hinweisende Wort des Engels: »Seht
den Ort, wohin sie ihn gelegt haben« will sagen:
Die Auferweckung des Herrn ist nicht eine Idee,
sie ist nicht Umschreibung fiir die Bedeutung des
Kreuzes Jesu, sie ist noch weniger Sinnbild des
untergehenden und auferstehenden Lebens in der
Natur, sondern sie ist und bleibt Wundertat des
handelnden Gottes. Schneiden wir diesen Satz
aus dem Glaubensbekenntnis heraus, dann gilt das
Wort des Apostels Paulus: »Wenn Christus nicht



auferweckt wurde, ist euer Glaube nichtig ... Wenn
wir nur in diesem Leben auf Christus gehofft
haben, sind wir bemitleidenswerter als alle anderen
Menschen« (1 Kor 15,16.19).

Die Frauen wurden durch die Geschehnisse und
die Botschaft verwirrt und in Angst versetzt, weil
sie mit solchem Ereignis, mit der Auferweckung,
nicht rechneten. Wir horten zu Beginn des Evan-
geliums: »Sie gingen hin, um das Grab zu sehen. «
Sie haben bekennend am Kreuz ausgehalten, und
iiber den Tod hinaus wahren sie dem Toten die
Treue, wie man sie lieben Verstorbenen hélt. Aber
damit besiegeln sie auch in ihrem Herzen den Tod
des Herrn. Spiiren wir nicht die gleiche Anfech-
tung: Suchen wir nicht Jesus oft nur in der Ver-
gangenheit? Wollen auch wir damit seinen Tod
nicht fiir immer besiegeln ? Und verschweigen wir
nicht den Jesus der Auferweckung, der sich nicht
in die Vergangenheit, in die reine Historie bannen
14Bt? Aber in der Botschaft dieser Nacht bezeugt
die Kirche, daBl der Herr lebt, und zwar fiir immer
lebt, und daBl er mit uns ist — bis ans Ende der
Zeiten (Mt 28,20). Man kann ihm nicht ent-
fliechen. Das erfahren die Frauen, die mit einem
von Freude und Furcht geteilten Herzen davon-
laufen. Der Auferweckte tritt ihnen in den Weg;
und so wie er ihnen unmittelbar begegnet, ver-
heiBt er seine Gegenwart auch den Jiingern. Da-
mit ermoglicht er diese Gegenwart fiir alle Zeiten,
fiir jeden von uns, auch fiir diese Stunde der Oster-
lichen Feier. Das plotzliche Erscheinen sagt nur
aus: Unser Herr wird nicht mehr gebunden durch
alle Enge und Begrenzung, die den Menschen zu
eigen ist — er kann und will allen nahe sein, die
seine Nihe begehren. Oft suchen wir ihn nur mit
ganz schwachem Glauben, wie der Glaube der
Frauen nach dem Kreuzesgeschehen ein schwacher
Glaube war, der nicht mit der Macht Gottes rech-
nete, aber doch eine Sehnsucht nach dem toten
Herrn in sich barg. So diirfen wir angesichts sol-
cher Kunde hoffen, daB auch unserem schwachen
Glauben, der manchmal mehr ein Glauben-wollen
als Glauben-konnen ausdriickt, der Herr nahe sein
wird.

Die Art dieser Ndhe mit dem Auferweckten wird
in einer fiir uns merkwiirdigen Weise ausgedriickt:
»Er geht euch voran nach Galilda.« Was soll das
heien ? Das meint nicht eine Ortsbeschreibung,
das erinnert vielmehr an die vertraute Weise, in
der die Jiinger in Galilda mit ihm zusammen
waren, mit ihm wanderten und ruhten, mit ihm
aBen und redeten, mit ihm sich wie in einer Fa-
milie verstanden; denn dort sagte ihnen der Herr:
»Das sind meine Briider und Schwestern, die das
Wort Gottes horen.« Darum sagt er jetzt zu den
Frauen nicht: Kiindet meinen Jiingern, sondern
meinen Briidern! Wohl waren diese Ménner an
ihm, dem Gekreuzigten, irre geworden, waren
nicht bereit gewesen, mit ihm zu sterben. Wenn
nun aber der Herr sagt: »Ich gehe euch voran nach
Galilda«, dann bietet er ihnen Vergebung an und
die Wiederaufnahme ihrer alten Gemeinschaft, die
jetzt nicht mehr durch ihre Untreue zerbrochen
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werden kann, sondern durch die bleibende Nihe
des Auferstandenen unzerstorbar ist. Diese Ge.
meinschaft beschreibt der Apostel in der Epist
mit dem Wort: »Wir sind mit ihm auferweckt«
(Kol 3,1). Er nimmt uns alle im Gsterlichen Sakra-
ment, im Osterlichen Glauben, hinein in seine Wel;,
in den Raum seiner Auferweckung. Und mit be
sonderer Freude wollen wir es annehmen, daB eing
aus unserer Mitte in dieser Osterlichen Nacht durch
die Taufe eingetreten ist in diesen Raum der Aul-
erweckung, in diese neue Welt Christi. Wir wollen
es wach miterleben, daB sie mit Mahl hilt, wi
es der Herr in Galilda, dann in Jerusalem getan
hat und nun iiberall tut.

Aus diesem Wort und Geschehen erheben sich
noch zwei Weisungen: Aus dem Grab ruft de
Engel: »Fiirchtet euch nicht!« Man konnte sich
fiirchten vor dem Grauen, das Grab und alles, was
es birgt, bedeuten; man konnte sich fiirchten vor
dem Wirken Gottes, der alle MaBstdbe durch-
bricht. Und zuweilen leben wir auch in der Furcht,
uns konnte der auferweckte Herr, sein Evangelium,
im harten Griff unserer Zeit entgleiten. Auch diest
Furcht will der Herr uns in dieser Nacht nehmen.
Und eine weitere Weisung gilt uns. Der Bote sagt
den Frauen: »Geht, sagr den Jiingern: Der Hen
ist auferweckt!« Die Begegnung mit dem Auf-
erstandenen dridngt zur Botschaft. Sie kann und
darf nicht im eigenen Innern verwahrt bleiben.
Seit der erste Osterzeuge vom Herrn spricht, der

sich ihm offenbart hat, gibt es das Evangelium; |

und alles, was von Gott und seinem Tun und sei
nem Sohn gesagt werden kann, muB aus solcher
osterlichen Botschaft kommen. So sollen wir dic

Osterbotschaft nicht iiberhoren, sondern weiter- |

geben als Wort des Lebens und der Zukunft.

In ostkirchlicher Liturgie erhebt sich in der Oster-
feier der Ruf: »Christus ist auferstanden!«, und
die Gemeinde antwortet mit dem Zuruf: »Ja, der
Herr ist wahrhaft auferstanden!« In dieses Be
kenntnis wollen wir miteinstimmen in dem Wissen,
daB dieses »Wahrhaft« Grund unseres Glaubens
und unserer Osterlichen Freude ist. Hans Wernes

Fiirbitten fiir Frieden, Freiheit und
Gerechtigkeit in der Welt

Der Christ verwirklicht seine gldubige Existenz if
dem MaBe, wie er sich in solidarischer Verbunder-
heit seinen Mitmenschen zuwendet. Denn dieser
Glaube will nicht nur Gemeinschaft des einzelne
mit Gott,sondern auch mit den anderen Menschet
stiften. Dieser mitmenschliche Aspekt ist sog
wesentlich. Ist er nicht vorhanden, ist auch def
Glaube nicht wahrhaft Glaube. Gerade in diesen
Punkt aber ist er stindig gefihrdet. Die Solidariti!
des Christen mit den Néten und Leiden der mensch
lichen Gesellschaft hat ihr wichtigstes Betétigung:
und Bewdhrungsgebiet im alltdglichen Zusammer
leben mit den andern, wozu sowohl die Begegnung
mit dem einzelnen wie auch die Arbeit im Dienst
der Offentlichkeit gehort. Diese Solidaritit hat

—




aber ihren Ort auch im Gottesdienst der Gemein-
den. Da die eigentliche Gabe, die die Gldubigen
beim Gottesdienst erhalten, die der Welt aktiv zu-
gewandte Liebe Gottes ist, sind sie selbst durch
eben dieses Geschenk auf die Welt ihrer Mitmen-
schen verwiesen, und zwar gemiB ihrem un-
erreichbaren Vorbild, zu selbstlosem Dienst. Un-
seren Gemeinden miissen also in ihren Gottes-
diensten die N6te ihrer Mitmenschen présent sein.
Und nicht nur dies: Sie miissen etwas dagegen tun.
Die Fiirbitten sind nicht die einzige, aber doch eine
besondere Stelle, wo die Solidaritdt der Glaubigen
mit den Leiden der ganzen menschlichen Gesell-
schaft — zumal mit der Unfreiheit, der Ungerech-
tigkeit und dem Unfrieden in ihr — Ausdruck fin-
den soll. Es ist selbstverstdndlich, wenigstens der
Theorie nach, daB diese Solidaritit vor keiner
Grenze haltmachen darf.

Die nachstehenden Fiirbitten beziehen sich vor
allem auf die Realisierung der »Menschenrechte«.
Sie werden oft einer Ergidnzung bediirfen, sofern
auch konkrete Anldsse (Vietnam-Krieg, Versoh-
nung zwischen Deutschen und Polen, Rassen-
unruhen in den USA und Siidafrika u. 4.) genannt
werden sollten.

I

P LaBt uns beten zu Gott, dem Vater aller Men-
schen, daB} er Frieden in der ganzen Welt stifte.
Stille

V Allméachtiger und Allerbarmer, gib, daB Frieden
herrsche zwischen allen Vélkern der Erde.

A Wir bitten Dich, erhore uns.

V Bringe die Biirger und Regierungen in allen Lin-
dern zur Erkenntnis, daB sie etwas fiir den Frie-
den in der ganzen Welt tun sollen.

A Wir bitten...

V Gewihre, daB in jenen Staaten, die von inneren
Kriegen und Unruhen erschiittert sind, bald
Friede und Ruhe wiederhergestellt werden.

A Wir bitten...

V Bewirke, daB die Menschen verschiedener Ras-
sen lernen, sich gegenseitig zu achten und zu
ertragen.

A Wir bitten...

V Verleihe, daB in der ganzen Christenheit der
Wille zum Verstehen und zur Versthnung er-
starke,

A Wir bitten, ..

V Neige Dich in Huld unserer Gemeinde zu und
befreie sie von Unfriede, Zwietracht und HaB.

A Wir bitten. ..

P Ewiger und giitiger Vater, Du hast durch Deinen
menschgewordenen Sohn Frieden gestiftet zwi-
schen Dir und den Menschen. Durch ihn hast
Du auch all denen Lob gespendet, die Frieden
zwischen den Menschen schaffen. Wir bitten
Dich: sende uns Deinen Heiligen Geist, damit
er uns Bereitschaft und Kraft spende, fiir den
Frieden in der Welt tiitig zu sein. Dir sei Ehre
und Lob in alle Ewigkeit.

A Amen,
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II

P LaBt uns beten zu Gott, dem Herrn der Welt,
daB er allen Menschen Freiheit an Seele und
Leib schenke.

Stille.

V DaB allen Menschen auf der ganzen Erde die
ihnen zustehende Freiheit gewdhrt werde, laBt
uns den Herrn bitten.

A Herr, erbarme Dich.

V DaB die Regierungen in allen Lindern das
Recht ihrer Biirger auf Freiheit achten und ver-
teidigen, laBt uns den Herrn bitten.

A Herr, erbarme Dich.

V DaB die zu Unrecht Gefangenen aus den Ge-
fangnissen befreit werden, laBt uns den Herrn
bitten.

A Herr, erbarme Dich.

V DaB auch in der Kirche der Geist der Freiheit
herrsche, laBt uns den Herrn bitten.

A Herr, erbarme Dich.

V DaB wir die uns von Gott geschenkte Freiheit
schitzen und bewahren,laBt uns denHerrn bitten.

A Herr, erbarme Dich.

P Herr, Du bist ein Gott der Freiheit und hast den
Menschen zur Freiheit geschaffen. Den durch
eigene Schuld unfrei Gewordenen hast Du in
seiner Wiirde wiederhergestellt und zur hoch-
sten Freiheit berufen. Komm in Deiner Macht
und bringe zur Umkehr alle, die es wagen, ihre
Mitmenschen durch Unfreiheit zu erniedrigen.
Uns allen aber gib den Geist wahrer Freiheit,
durch den allein wir Deinen Willen erfiillen
konnen, der Du lebst von Ewigkeit zu Ewigkeit.

A Amen.

1II

P LaBt uns den Herrn anrufen, daB allen Men-
schen Gerechtigkeit zuteil werde.
Stille.

V Allméchtiger und gerechter Gott, erleuchte und
stdrke alle Menschen, die fiir die Gerechtigkeit
in der Welt kimpfen.

A Wir bitten Dich, erhore uns.

V Wecke die Bereitschaft zur Gerechtigkeit in allen
sozialen Gruppen.

A Wir bitten...

V Bringe zur Umkehr alle, die ihren Mitmenschen
Unrecht zufiigen.

A Wir bitten...

V Liutere jene Menschen, die Unrecht erleiden,
auf daB sie ihren Feinden vergeben.

A Wir bitten Dich...

V Gib, daB auch in der Kirche allen Gliedern
Gerechtigkeit erwiesen wird.

A Wir bitten...

P Gott, Du liebst das Recht und hassest das Un-
recht. Vergib uns, was wir — bewuBt oder un-
bewuBt — unsern Mitmenschen an Unrecht zu-
gefiigt haben. LaB uns erkennen und tun, was die
Gerechtigkeit von uns fordert. Durch Christus
unsern Herrn, der mit Dir lebt und herrscht in
der Einheit des Heiligen Geistes von Ewigkeit
zu Ewigkeit.

A Amen.



Predigt

Wir wissen nur unbestimmt, was Predigt ist, jeden-
falls in der extensiven Abgrenzung und weitgehend
auch in der wertenden Einschétzung. Setzen wir
hypothetisch voraus, dal Predigt zundchst einen
Sprechvorgang meint und nicht ein Schriftwerk,
so ergeben sich bereits viele unterschiedliche Mog-
lichkeiten, fiir die man die Bezeichnung Predigt
anwenden kann. Im Gottesdienst wird gepredigt,
auBerhalb des Gottesdienstes im Kirchenraum,
im Vortragssaal, bei einer Kundgebung im Sta-
dion, auf dem Marktplatz, und sogar auf der
StraBe werden Predigten gehalten. Predigten wer-
den direkt oder mittels Rundfunk und Fernsehen
indirekt vorgetragen. Gepredigt wird von geweih-
ten Tridgern eines Amtes und von Laien, in der
katholischen Kirche und in den nicht-katholischen
Kirchen und kirchlichen Gemeinschaften. Un-
scharf ist auch die Abgrenzung gegeniiber den
iibrigen Formen miindlicher Verkiindigung wie
der Katechese, dem Gesprich u. a. Bei aller Un-
bestimmtheit solcher Abgrenzung bleibt jedoch so
viel gewiB, daB man sagen kann, Predigt ist Ver-
kiindigung des Wortes Gottes.

Dieser Anspruch stellt an den Prediger die Forde-
rung, das Wort Gottes nach seinem Gehalt, seiner
Bedeutung, seinem Wert, seiner Tragweite und mit
seinen Konsequenzen den Horern auszurichten.
Dieser Vorgang, den man neuerdings als Aktuali-
sierung bezeichnet, ist ein Dienst in der Verant-
wortung vor Gott und in der rechten Einschéitzung
der Horer. Bei der Vermittlung des Gotteswortes
riickt der Mensch in das Blickfeld mit seinen An-
liegen, den bewuBten und den durch die Ver-
kiindigung geweckten Fragen, mit seinem Ver-
stehen und seiner Art zu denken, als Mensch einer
bestimmten Epoche in seiner kulturellen, sozio-
logischen, psychologischen und personalen Figen-
art. Es geht dabei um mehr als um eine Taktik, wie
zum Beispiel um einen opportunistischen Eklekti-
zismus, eine reiflerische Aufmachung oder sprit-
zige Diktion, wenn auch Psychologie, Soziologie
und - richtig verstanden — Politik, Sprache und
Sprechenkonnen in einer nicht zu unterschitzen-
den Weise mithineinspielen. Aber die Aufgabe zu
aktualisieren, griindet nicht in all dem; Predigen
ist vielmehr ein theologisch hochst bedeutsamer,
nur »geistlich« vollziehbarer und zugleich die gei-
stige Aktivitdt, vor allem die personalen Krifte
weckender und beanspruchender Vorgang, durch
den das geschichtlich ergangene, fiir alle Menschen
giiltige Wort Gottes von den Menschen jeder Zeit
begriffen und an ihnen heilswirksam werden soll.
Das Wort Gottes selbst dringt aus seiner Intention
heraus zur Auslegung und Aktualisierung.
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Aktualisieren will nicht nur informieren, nicht ny;

»belehren« oder » bewegen«, sondern zielt dariibe

hinaus darauf, den Menschen mit seinen Krif. |
ten zum Glauben zu rufen und darin zu bestéirken, |

die Liebe zu wecken und wach zu halten und - ey
in der Homiletik zu wenig bedachtes Spezifikum-
den Menschen zur Hoffnung zu befdhigen, inden
ihm in der Verkiindigung der Zukunftsraum de
gottlichen VerheiBung erdffnet wird.

Indem die Predigt das geschichtliche Wort Gottes
aktualisiert, ereignet sich in ihr das, was man oft
als Sakramentalitit oder Vergegenwartigung des
Wortes Gottes bezeichnet. Er ist, wie uns da
wiedergewonnene biblische Verstdndnis der Ver
kiindigung zeigt, ein lebendiges Wort, in dem Gott
sich den Menschen jeder Zeit mitteilt, und zu des
sen Vermittlung er den verantwortlichen Kiinder
erméchtigt. Man wird diese Zusammenhénge nicht
als spiritualistischen Irrationalismus oder Supra
naturalismus miflideuten diirfen, die das Bemiihen
um das (theologisch recht verstandene) aktuelle
Wort Gottes ersetzen méochten; im Gegenteil: dis
Wort Gottes erfordert diese Anstrengung. Abe
dann und insoweit der Prediger sich dieser Miike
unterzieht, ereignet sich mehr als Mitteilung von
Glaubenswissen oder Ermunterung zu religidsen
Verhalten. Diese Einsicht in die theologischen Zu-
sammenhidnge der Predigt, die aus dem umfassen-
deren Verstdndnis dessen, was Sprache leistet, und
mittels der dialogisch-personalen Kategorien und

durch eine an Bedeutung gewinnende Pneumato- &

logie erwachsen ist, bereichert die Einschétzung
der Predigt sowohl bei dem, der ihren Dienst aus
iibt, als auch bei denen, an die in ihr das Wort Got-
tes ausgerichtet wird. Denn Predigt ist heilswirk

sames Zeugnis. Uber das Verhiltnis der Predig |

zu den Sakramenten liegen heute beachtenswert
Darstellungen vor. Franz Sobotta Sl

Das Beichtgesprich

In den europdischen Lindern erwartet der Beich:
tende vom Priester im allgemeinen mehr als da

Sprechen der Absolutionsformel und die Auflag |

einer BuBe. Nicht selten stellt der Beichtende direk!
eine Frage. Meistens wird an der Art des Bekennt:
nisses schon deutlich, daB der Beichtende einet
Rat oder doch wenigstens einen Zuspruch wiinsch.
Fiir viele bietet ja die Beichte die einzige Geleger
heit, sich iiber innere Fragen iiberhaupt ausz:
sprechen. Der Priester wird sich sicher bemithen,
dem, der bei ihm beichtet, ein aufmunterndes od
ein klirendes Wort mit auf den Weg zu geben.
Uber die Bedingungen, unter denen sich @
Beichtgesprich vollzieht, sollen einige Anmer
kungen gemacht werden. Sie beziehen sich auf d
Selbstverstindnis des Priesters und auf die heutig
Situation des Laien.

Der Priester versteht sich nicht als Herr der G
meinde, sondern als ihr erster Diener. Er hat i
Tréger des geistlichen Amtes die frohe Botschalt
zu verkiinden und dem Liebesmahl der Gemeind




~ yvorzustehen. Wenn man die Gemeinde als Fa-
" milie betrachtet, kann man sagen, daB der Priester
die Stelle des dlteren Bruders iibernimmt, dem eine

~ pbesondere Verantwortung fiir alle anderen obliegt.

* Fiir die heutige Situation des Laien ist kennzeich-
nend, daB er sich seiner geistigen Eigenstidndigkeit
immer mehr bewufit wird. Er hat im Zuge des
* wissenschaftlichen Fortschritts und der Speziali-
sierung, die das moderne Leben mit sich bringt,
Erfahrungsbereiche, in denen nur er auf Grund
seines Berufes zustdndig ist. Diese Erfahrungs-
bereiche werden sogar stindig erweitert.

In dem MaB, in dem die eigenen Erfahrungs-
bereiche des Laien zunehmen, werden auch Ent-
- scheidungen von ihm gefordert, die nur er mit
Hilfe seiner besonderen Kenntnisse fillen kann.
Das bedeutet, daB der Laie immer mehr eigene

~ und uniibertragbare Verantwortung iibernimmt.

" Der Laie hat in dem vergréBerten Bereich seiner
. Erfahrungen und Entscheidungen ein stérkeres
Urteilsvermdgen entwickelt. Er wendet dieses Ur-
teilsvermogen natiirlicherweise auf alle Lebens-
gebiete an. Sein Gespiir fiir das Wesentliche ist
~ empfindlicher geworden. Das hilft ihm, auch in
Glaubensfragen das Wesentliche vom Unwesent-
lichen zu unterscheiden und dem Wesentlichen
* aufmerksamer nachzugehen.

- Der Priester muB auf diese Situation des Laien im
Beichtgesprich Riicksicht nehmen. Der Beichtende
- ist sein Bruder; zu ihm will er in briiderlicher
- Liebe und Distanz reden.

Der Priester wird bedenken, daB der Erfahrungs-
bereich des Beichtenden sich weitgehend dem des
. Priesters entzieht. Er kann sich von dessen Lage
schwerlich ein genaues Bild machen. Daher wird

~ er sich bescheiden in der Erkenntnis, daB die Be-

urteilung der Lage eines anderen Menschen heute
im allgemeinen schwieriger geworden ist und

- schon gar nicht in einem kurzen Beichtgesprich

. vom Priester bewiltigt werden kann. Der Priester

~ dubert sich darum zuriickhaltend.

Besonders vorsichtig wird er sein, wenn es darum
- geht, zu Gewissensentscheidungen des Beichtenden
Stellung zu nehmen. Mancher wird vielleicht hof-
fen, daB er ihm eine Gewissensentscheidung ab-
nimmt. Gewissensentscheidungen sind indes grund-
© sitzlich keinem Menschen abnehmbar. Das zu
- versuchen, ist auch in der Beichte nicht erlaubt;
ei{le gute Beichte soll vielmehr zur eigenen Ge-
- Wissensentscheidung fahig machen. Der Priester
wird sich davor hiiten, einen Beichtenden zu
gingeln und seinen Freiheitsspielraum einzu-
engen.

Was grundlegend und wahrhaft hilfreich fiir den
Beichtenden sein konnte, das wird der Priester
im Beichtgespriich hervorheben. Er wird sich nicht
in Einzelheiten verlieren. Er wird sich taktvoll auf
das beschréinken, was er sagen kann, ohne daB sich
der andere in seinem Eigenbereich verletzt fiihlt.
Der beichtet, ist ein Erwachsener, der seine eigenen
Lel?ens- und seine eigenen Glaubenserfahrungen
besitzt. Der Priester begegnet ihm als einem er-
Wwachsenen, reifen Menschen, nicht wie einem
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Kinde. Der eine ist kein Beichtkind und der andere
kein Beichtvater. Dieses MiBverstindnis sollte
man ausrdumen. Es kann sehr wohl sein, daB der
Beichtende in seinem geistigen und auch geist-
lichen Leben hoher steht als der Priester selbst.
Oft kommt es vor, daBl der Priester den Beichten-
den ob seiner Aufrichtigkeit bewundert und sich
an dessen gldubiger Haltung erbaut, so daB, dem
Beichtenden vielleicht unbewult, der eine dem
anderen Trost spendet. Karl Josef Dieckmann
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Umkehr und Erneuerung

Die Kirche nach dem Konzil
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Das zweite Vatikanische Konzil war der Aufbruch in eine neue kirchen- und
theologiegeschichtliche Epoche. Was in Rom verhandelt wurde, ist auf die Zukunft
der Kirche hin gedacht. Es will verwirklicht werden. Fihrende Theologen, die
zum Teil maf3igeblichen EinfluB auf die Debatten und Ergebnisse des Konzils ge-
nommen haben, greifen die zentralen Fragen heraus, die der Kirche der
kommenden Jahre und Jahrzehnte aufgegeben sind, deuten sie und zeigen
Wege zur Realisierung.

Aus dem Inhali:

Erneverung der Kirche

W. Kasper: Schrift — Tradition — Verkiindigung

P. J. Lécuyer: Die Kollegialitat der Bischéfe

H. Fleckenstein: Erneverung des Diakonats

E. Lengeling: Liturgie, Dialog zwischen Gott und Mensch
R. Padberg: Neue Akzente der Glaubens-Katechese

Okumenische Aufgaben

M.-J. Le Guillou: Auf dem Weg zu einer volleren Katholizitat
T. Filthaut: Verkindigung Gber die Einigung der Christen

F. Béckle: Das Problem der Mischehe

A. Exeler: Das Verhdltnis der Kirche zu den Juden

Kirche und Welt heute

J. Ratzinger: Weltoffene Kirche 2 Uberlegungen zur Struktur des Il. Vatikanischen Konzils
R. Schlette: Die Kirche und die Religionen
J. B. Metz: Kirche fiir die Ungl&aubigen
W. Dirks: Humanismus — eine dritte Konfession ¢
W. Heinen: Aufbruch des UnbewuBten. Fragen nach dem , Wie” im
religids-sittlichen Leben
P. K. Hoffmann: Kirche und gesellschaftliche Kommunikationsmittel
B. Drees: Das Konzil zur Frage des Krieges, des Friedens und der Vélkergemeinschaft
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ﬂWaltcr Dirks

Erziechung

zum Frieden!

Erziehung zum Nichtkrieg
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Wer vom Frieden sprechen will, muBl sich von der Er-
fahrung dariiber belehren lassen — er kann es aber auch in
der Pastoralkonstitution iiber die Kirche in der Welt von
heute nachlesen: Die Welt lebt nicht im Frieden, sondern
im Nichtkrieg. »Der Friede aber«, so steht es da im
5. Kapitel des II. Teils unter Nummer 78 zu lesen, »ist
weder einfach Nichtkrieg, noch 148t er sich auf das Gleich-
gewicht entgegengesetzter Krifte zuriickfithren.« Nun
gibt es allerdings zweifellos auch eine Erziehung zum
Nichtkrieg, namlich zu seiner angemessenen Bewiltigung,
und solche Erziehung ist um so notwendiger, als der Nicht-
krieg auch im Privat- und Geschiftsleben vielfach fast der
normale Zustand ist. Da niemand im Frieden leben kann,
wenn es dem bodsen Nachbarn nicht geféllt, miissen wir in
der Tat unsere Kinder auch dazu erziehen, mit diesem
bosen Nachbarn ohne Mord und Totschlag auszukommen,
also sozusagen im Nichtkrieg fertigzuwerden. Vor allem
aber dazu, nicht selbst ein solcher Nachbar zu sein, und
ebenso dringlich dazu, solchen Nichtkriegszustand der
Leute, die einander eben noch griiBen, nicht fiir natiirlich
oder menschlich zu halten und sich selber am Ende gar
fiir einen Christen, wenn man sich mit ihm zufrieden gibt.
Auch zum Leben im Nichtkrieg also muB3 erzogen werden.
Aber das wird kaum gelingen, wenn diese Erziehung nicht
mehr ist als ein Nebenprodukt der Erziehung zum wirk-
lichen Frieden.

Aber habe ich mit diesem Hinweis auf den Nichtkrieg
nicht zu unfreundlich angefangen ? Was soll hier in Brei-
sach die Erinnerung an b6se Russen oder Chinesen oder
an bose Nachbarn? Wir jedenfalls hier im Saal sind gute
Nachbarn, Schweizer, Franzosen und Deutsche vom Ober-
und Hochrhein, und trotz der Giftschwaden von Badisch-
Rheinfelden, die Schweizer Bauern schddigen und trotz
manchem Arger mit dem Rheinseitenkanal, leben wir ganz
gewiB nicht bloB im Nichtkrieg. Unsere Vaterldnder sind
nicht durch einen Pakt verbunden, aber sie leben doch wirk-
lich miteinander im Frieden. Die Schweiz, deren bewaffnete
Neutralitit unbestreitbar auch eine politische Distanz aus-
driickt, hat doch anderthalb Jahrhunderte lang bewiesen,
daB der Sinn solcher Biindnisfreiheit der Friede war und ist.
Und wenn es bei uns in Deutschland zwar Leute gibt, die
am liebsten durch den Erwerb des Sudetenlandes Hitlers
Weltkrieg doch noch gewinnen mdchten, aber nicht ein

1 Vortrag, gehalten auf einem Dreilindertreffen katholischer Lehrer
und Lehrerinnen in Breisach am 23. 10. 1966. — Obwohl wir bereits
im ersten Heft dieses Jahrgangs einen Artikel zum gleichen Thema
von Prof. W. Rest brachten, haben wir doch Herrn Dr. theol. h. c.
W. Dirks um dieses Referat gebeten, weil es unseres Erachtens eine
hilfreiche und niitzliche Ergédnzung zu jener Abhandlung darstellt.
Uberdies gehort das Problem der zeitgeméBen Friedenserziehung
noch nicht zu jenen religionspidagogischen Themen, die schon
»erschopfend« behandelt worden sind. Ganz im Gegenteil. — Die
Redaktion.



»Pax Christi «
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einziger Mensch begehrliche Blicke aufs ElsaB driibe |
hinterm Rhein wirft, dann ist das ein Zeichen, daB auch |
wir alten Erbfeinde miteinander im Frieden leben. Und |
nun sind wir obendrein nicht nur als Nachbarn beiein. |
ander, sondern als katholische Christen und als Erzieher, |
Wir diirfen uns in Freude unseres eigenen Friedens gewil |
sein. Dennoch war jener unfreundliche Beginn gerecht.
fertigt. Wir wiirden den Auftrag verraten, der uns hig |
verbindet, wollten wir auch nur einen Augenblick ver
gessen, daB unsere bescheidene Dreildnderfreundschaft in
herbstlichen Frieden unserer schonen Heimat zwischen
StraBburg, Freiburg und Basel ganz und gar nicht typisch
ist fiir die Welt, in der wir leben. Die Katastrophe ist zu
Zeit nicht wahrscheinlich, sie ist es nicht mehr, und sie i
es noch nicht. Aber sie ist durchaus real moglich. »Di
besondere Gefahr eines heutigen Krieges« — so die Pasto-
ralkonstitution unter Punkt 80 —» besteht nun darin, dafi ¢
in einer Art unerbittlicher Kettenreaktion die Menschen
zu den fiirchterlichsten Entschliissen treiben kann.« Auch
die Eskalation des Vietnam-Krieges kann dahin fiihren. Es
ist real moglich, daB im System von Druck und Gegen
druck, von Aktion und Gegenaktion die Reaktionen nicht |
mehr beherrschbar bleiben, daB die nervisesten oder be-
denkenlosesten unter den Mitspielern dieses fiirchter
lichen Spiels eines Tages die Mechanismen einer totalen |
Vernichtung auslésen. Sie werden sich weder am Ober |
rhein noch am Hochrhein, weder durch Grenzsteine und
Vertridge noch durch Sprenglocher in den StraBen auf- |
halten lassen. Wir existieren zwischen Krieg und Nicht
krieg am Rande des Nichts. Die Deutschen unter uns dir
fen im iibrigen nicht vergessen, daB jede nur denkbar
Friedenslosung in Vietnam ein Arrangement der Russen
und der Amerikaner voraussetzt und daB also mdglicher
weise ihr Nicht-Arrangement iiber die deutsche Frage und |
die deutsche Ostgrenze mit dazu beitrigt, den Kriegn |
verlingern. In einem allerdings schwer bestimmbaren, |-
aber dennoch realen MaB tragen wir durch Taten und
noch mehr durch Unterlassungen, durch Phantasielosig |
keit, Gleichgiiltigkeit und Passivitit einen Anteil an def
Verantwortung fiir die Greuel des Vietnamkrieges. Das !
der diistere Hintergrund unseres Themas. Halten wir it
unserem Kopf und in unserem Herzen dieses BewuBtsein
der Nihe des gegenwirtigen, nur rdumlich fernen, begren
ten Krieges und der nahen Méglichkeit des groBen wach
wenn wir nun auf eine scheinbar davon weit entferntt
Weise iiber den Frieden und iiber die Erziehung zu i
nachzudenken beginnen.

Wir verhandeln als Christen miteinander. Vom Friedet
Christi lesen wir, daB er alle Begriffe iibersteigt. Alk
Begriffe iibersteigt er und vieles mehr —, keineswegs abr
spielt er sich irgendwo oberhalb unserer Existenz ab
Wenn wir zu Christus gehen, kommen wir weder von d




aktuellen Politik los noch von unserem konkreten Werk-
tag; denken wir an das Leben in der Ehe, an den Nachbarn
nebenan, den Verkehrskonkurrenten auf der Autobahn,
an das Schulzimmer vor allem und auch an das Kon-
ferenzzimmer. Wie Gott in Christus Fleisch geworden ist,
so ist auch sein Friede inkarniert in ihm und in allen, die
sich von seinem Geist ergreifen und erfiillen lassen. Er ist
nicht von dieser Welt, aber mitten in dieser Welt. Eigent-
lich miiBten wir uns zunéchst an das Geheimnis der Liebe
und Einheit herantasten, von dem die Theologen und die
Mystiker stammeln, wenn sie iiber den dreieinigen Gott
meditieren. Der Friede des einen unteilbaren, aber drei-
einigen Gottes ist gewil die Wurzel jedes zwischenmensch-
lichen Friedens. Aber tasten wir die erschreckende Heilig-
keit dieses Gottes nicht mit allzuleicht gesprochenen Wor-
ten an. Halten wir uns lieber an uns selber, an die Objekte
des Liebeswillens Gottes, die wir auf geheimnisvolle
Weise doch zugleich Subjekte sind, antwortende, gliu-
bige Partner Gottes im Dialog des Heils. Dann ist der
Friede der Einklang — ich wage zu sagen: der Einklang
unserer Herzen mit dem Herzen Gottes. Das ist es im
Grunde, was alle Begriffe und Worte iibersteigt, aber
genau das ist es auch, was unser zwischenmenschliches
Verhiltnis verwandeln soll: unser Verhéltnis zum Neben-
menschen, zum Ehepartner, zum Kind, zum Schiiler, zum
Volksgenossen, zum Freund auf der anderen Seite des
Rheins, aber auch zum Feind unserer westlichen Versuche,
mit den Aufgaben des 20. Jahrhunderts fertig zu werden,
nicht zuletzt schlieBlich auch zu uns selbst. Denn auch mit
uns selbst sollen wir im Frieden leben, im Einklang, weder
in der Zerrissenheit, die sich mit dem Krieg vergleichen
lieBe, noch in einer verdrieBlichen oder gleichgiiltigen Hin-
nahme unserer selbst, die so etwas wie Nichtkrieg wiire.
Das aber schaffen wir nicht aus eigener Kraft. Wenn nicht
Christi Geist in uns einen Anfang des Einklangs setzt zwi-
schen ihm und uns, dann mogen wir noch so radikale
Pazifisten oder Friedenseiferer sein: Dann koénnen wir
nicht als christliche Erzieher unsere Kinder in der Familie
und in der Klasse zum wahren Frieden erziehen. Ich
gebrauche nicht gerne fromme Worte und theologische
Begriffe und will mich nicht allzulange bei dieser Grund-
wahrheit aufhalten, aber ich darf sie nicht unterschlagen.
Die Erziehung zum Frieden wird in dieser tiefsten Dimen-
sion Erziehung zum Christentum, Erziehung zum Glau-
ben, zur Hoffnung und zur Liebe, Erziehung zum Leben
im Frieden Gottes. Jeder von uns aber wei, daB sich
die Erziehung zum Christentum nicht vergleichen 148t
mit der Erziehung zum Biirger und Menschen, zum gebil-
deten und angepaBten Kulturmenschen, und auch nicht
mit der Erziehung zu den Kardinaltugenden oder gar zu
den sogenannten sekunddren Tugenden, die man syste-
matisch anerziehen kann. Das Leben Gottes in uns ist
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nicht verfiighbar. Es kommt von Gott selbst, und Er
ziehung daraufhin kann nur indirekte Erziehung sein,
Verkiindigung, Unterweisung und gemeinsames Leben: |
etwas anderes kann unser Anteil an der Erziehung zun |
Biirger des Gottesreiches kaum sein. Es geschieht schon
viel, wenn die Erzieher dieses geheimnisvolle Zusammen.
wirken Gottes und des Menschen nicht stéren; es geschielt
mehr, wenn sie anregen und helfen. Da ich kein Fachmam
bin, verstehe ich nicht viel von den didaktischen und pid-
agogischen Methoden des Katecheten, aber es scheint mir
wichtig zu sein, daB diese Methoden, wie elementar oder
wie ausgekliigelt sie auch sein mogen, als indirekte Er
ziehung in jene dreifache Aufgabe eingefiigt werden miif-
ten: den Kindern den Glauben zu verkiindigen, sie iiber
das Leben aus dem Glauben zu unterweisen und mit ihnen
christlich zu leben. Der Lehrer oder die Eltern diirfen krat
ausdriicklicher missio oder kraft ihrer im Konzil bekrif-
tigten Sendung als Mit-Triger des apostolischen Amtes
Christi Wort und so auch den Frieden Christi in einer von
diesem selbst abgeleiteten Autoritdt weitergeben, in der
wahren, wenn auch gebrochenen Glaubwiirdigkeit des
Zeugen, der ein Siinder und der zugleich geheiligt ist. Sit |
haben sodann dieses Wort in der Unterweisung zu ent
falten, so wie es in der Gemeinschaft und Geschichte des
Gottesvolkes entfaltet, ausgebreitet und differenziert wor-
den ist und wie es in der gegenwirtigen Situation wirksan
werden konnte und sollte. Vor allem aber, und das ist der |
schwierigste und zuweilen heikelste Punkt: Wie jedt
Familie und jede Freundschaft und jede andere, die Exi-
stenz anfordernde Gruppierung ecclesiola ist, Kirche in
Kleinen, so auch die Schulklasse und die Schule, vor allem
die Religionsstunde. Wo zwei oder drei in seinem Namen
versammelt sind, da ist er mitten unter ihnen. Das gil
auch fiir die Klasse. Nun ist das Unterrichten zuweilen ¢in
hartes Miihen; Kinder kénnen begriffsstutzig, harthori
und widerspenstig sein, aber auch die Gutwilligen be |
gegnen dem von der Routine geplagten Lehrer oft genu |
nicht als Dialogpartner, sondern als Objekte seiner I |
struktion und Erziehung. Dann aber sind sie nicht wirk
lich beieinander, und dann ist auch nicht Christus mitten
unter ihnen. Solche Entfremdung zwischen dem Subjeki
Lehrer und dem Objekt Schiiler ist oft nicht aufzuheben,
weder mit Enthusiasmus, noch mit piddagogischem Ero,
noch mit bester Methode und schon gar nicht mit Tricks
und Kniffen, denn auch das Kind ist schon ein Subjek!
das sich darauf versteifen kann, Objekt oder gar »bds
Nachbar« zu sein. Trotzdem bleibt es wahr, daB die wirtk
liche Erziehung zum Christentum einzig und allein in d
Momenten geschieht, in denen Christus gemiB seiner Ver
heiBung mitten in der Klasse ist — unter lehrenden und
horenden Menschen, aber eigentlich unter miteinandéf
lebenden, miteinander in wichtiger Sache verbundent!
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Menschen. Wenn auch der Augenschein noch so drastisch
dagegenspricht: Jeder Schiiler ist des Friedens Christi
fahig und zu ihm gerufen. Ob der Lehrer, der in vielem so
iiberlegen ist, der in vielem anderen so hilflos ist, durch
irgendwelchen Eigenwillen ein Hindernis wird, oder ob er
durch Liebe, durch Dienst und nicht zuletzt durch das
Opfer jenes Eigentliche méglich macht, daran entscheidet
sich, ob der in der Taufe grundgelegte Friede Christi
aktualisiert wird, ob er geférdert und gendhrt wird, ob er
reifen darf. Es bedarf keines Wortes, daB das Zusammen-
leben in der Familie natiirlichere, reichere, heiklere,
schwierigere und produktivere Moglichkeiten bietet. Die
Situationen, welche Eltern und Kinder gemeinsam im
Geist Christi zu bewiltigen haben, sind in der Familie
ungleich vielfiltiger und realer als in der verhdltnismé&Big
abgegrenzteren und kiinstlicheren Klassen- und Schul-
gemeinde. Ein Abendgebet, das weder verrichtet wird, weil
es iiblich ist, noch erst recht nicht, um die Kinder zur
Frommigkeit zu erziehen, ein Abendgebet vielmehr, zu
dem sich Eltern und Kinder vereinen, weil die Situation es
fiir alle erfordert, weil es angemessen ist, daB sich die
Zusammenlebenden abends vor Gottes Angesicht ver-
sammeln, ihn loben, ihm danken und ihn bitten — ein
solches Abendgebet hat stidrker pragende Kraft als eine
Religionsstunde. Und wenn unter dem Kruzifix — wie im
Arbeitszimmer Johannes xxu1. — ein Globus steht oder
eine Weltkarte hidngt, so kann der Hinweis des Vaters auf
das Stiickchen Erde, das Vietnam heiBt, mehr christliche
Friedensgesinnung ins kindliche Herz pflanzen als der
staatsbiirgerliche Unterricht. Aber wir wissen nur zu gut,
wie selten wir die Familie als eine solche ecclesiola voraus-
setzen diirfen. Gewill konnen wir die Schule nicht mit
allen Aufgaben belasten, vor denen Vater und Mutter
versagen, und ebendeshalb hat die Lehrerschaft allen
AnlaB, sich fiir eine griindliche Erwachsenenbildung und
vor allem Elternbildung einzusetzen und in ihr nach Kraf-
ten mitzuarbeiten; aber viel Ersatzarbeit bleibt auf jeden
Fall iibrig — als schwieriger aber nobler Ersatzdienst. Ist
die Familie seelenlos, herzensschwach oder gar zerfallen
und eine Stitte des Unfriedens oder etwa eine Stitte des
Nichtkriegs, des Waffenstillstands, der streitlosen Gleich-
giiltigkeit, dann sollte ein Kind die Chance haben, sich in
der Klasse immer wieder im menschlichen und christlichen
Frieden geborgen zu fiihlen. Die Liturgiereform stirkt die
Friedenskraft der sonntiglichen Verkiindigung und der
Eucharistie, die stindige Quellen des Friedens Christi
sind, aber zwischen der oft versagenden Familie und einem
Gottesdienst, der noch nicht in jenem Sinne gefeiert wird
oder doch noch nicht so verstanden wird, féllt der Schule,
und zwar keineswegs nur der konfessionellen, sondern
jeder Schule und jeder Klasse diese Aufgabe der Ein-
iibung des Friedens als eine ihrer wichtigsten Funktionen
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zu, in ihren eigenen, auf ihre Art sehr ernsthaften Lebens
situationen. War der junge Adolf Hitler in dieser Sach
von der Mutter und vom Vater und vom Pfarrer und
Kaplan verlassen, so hitte er vielleicht von einem gute
christlichen Schulmeister gerettet werden koénnen. (Ich
weill natiirlich nichts von der Schule in Braunau, ich kon-
struiere nur ein hypothetisches Modell.) Die Lehrer haben
die schwere Aufgabe, gegen die méchtigen Einfliisse einer
verwahrlosten Gesellschaft und zerfallender oder pidago
gisch inaktiver Familien anerziehen zu sollen; aber wem
nach der Erziehung zum Frieden gefragt wird, kommt man
nicht darum herum, ihnen diese groBe Leistung zuz
muten: in der ecclesiola des Klassenraumes den Frieden
Christi dadurch einzuiiben, daB sie ihn selber leben, in
Dialog mit jedem einzelnen, auch dem Widerspenstigen,
auch dem Feind — und schon ein zehnjihriger Junge ver-
mag ein Feind zu sein — und im Zusammenwirken und
Zusammenleben aller.

Das alles aber gilt auch im sikularisierten Milieu; der
christliche Lehrer wird in ihm auch das Kind ungldubig:
Eltern gelten lassen, weil er es als werdende Person ernst
nimmt und weil er durch das Kind hindurch den erwach
senen Unglauben der Eltern ernst nimmt. Dann mub e
sich inkarnatorisch verhalten: Das heiBt, er muB den Frie
den Christi ganz und gar als Aumanen Frieden bejahen und
leben. Niemand kann menschlich sein auBer im Heiligen
Geiste. Darauf darf sich der Lehrer stiitzen und sich auf
jede wahre Menschlichkeit einlassen, ohne sie sofort it
den Augen der Ungldubigen dadurch zu entwerten, dal
er ohne wichtigen AnlaB stdndig auf den nur im Glauben
erschlieBbaren inkarnatorischen Grund aller Menschlich-
keit verweist. Denn diese Wahrheit von Gott, der Mensch
wurde, nicht nur, uns zu heiligen, sondern auch um uns
menschlich zu machen, ist nicht eine Waffe oder eint
Mauer gegen den Ungldubigen, sondern eine Briicke zu
dessen moglicher Menschlichkeit. Deshalb gibt es eine Er-
ziehung zum Frieden auch in denjenigen Schulstunden, in
denen es wegen der Zusammensetzung der Schiilerschalt
unfair oder wegen des Stoffes und Fachs unangebrachi
wire, den Frieden Christi als solchen ausdriicklich ins
Spiel zu bringen. Im Geheimnis der Inkarnation und des
Geistes Christi, der weht wo er will, sind auch solcht
Klassen und Stunden verborgene ecclesiolae, wenn in ihnet
der humane Friede herrscht und wirkt: menschliches
Gesprich, friedliches Wort und friedliche Antwort, ver
niinftiges Zusammenwirken, wenn sie Einiibungsstétted
konkreten Friedens sind.

Aus den Einzelaufgaben, die sich hier ergeben, greife ict
vier heraus. Es sind Aufgaben in der Schule und fiir di
Schule, aber sie zielen zugleich auf den Frieden der Gesel!
schaft und der Staatenwelt ab. Der politische Friede wirt
wie jeder Friede durch vielerlei gefihrdet: durch man
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gelnde Solidaritit, durch illegitimen Machtwillen, durch
Aggressivitdt und durch das Vorurteil. Alles das aber gibt
es schon in der Schule, und wer dort dagegen anerzieht,
erzieht auch fiir den Frieden der Welt.

Die sogenannte Schiilermitverwaltung beispielsweise, die
in manchen Schulen unseres Bereichs mehr oder weniger
lebendig ist oder auch vegetiert, mag sehr ldstig sein, wenn
sie in Formalismus und Leerlauf versackt; aber ich meine
doch, daB es sich lohnt, die von oben verfiigte Ordnung
iiberall da zuriickzunehmen, wo an die Solidaritit der
Schiiler appelliert werden kann. Das gilt in nichtorgani-
sierter Form jeden Tag bei dieser und jener Gelegenheit,
aber die Schiiler konnen auch Ansétze geordneter Staat-
lichkeit, sozusagen Ansidtze demokratischer Innenpolitik
und friedlicher AuBenpolitik einiiben, wenn die Solidari-
tit der Schule in einer geregelten Ordnung von Mitverant-
wortung organisiert ist.

Der ungeziigelte und illegitime Machtwille kann in der
Schule auf zweierlei Weise wirksam sein. Er lebt im Rang-
und Kraftstreit der Schiiler, in dem sich einer auf Zeit
zum Tyrannen aufschwingt oder eine Minderheit die
Mehrheit oder eine gefiihrte Mehrheit eine Minderheit
terrorisiert; er kann aber auch in der iiberspitzten Autori-
tiat des Lehrers wirksam sein. In jenen Kédmpfen um die
Macht, die zuweilen an die beriihmte Hackordnung auf
dem Hiihnerhof erinnern kann, steckt allerdings nicht nur
viel Natur, sondern auch viel gute Natur; die Krifte regen
sich, Wettstreit ist fiir Kinder ebenso natiirlich wie es der
Fiihrungswille der Begabten und Starken ist. Der Lehrer
kann nicht allzuviel tun und soll nicht allzuviel tun, um
dergleichen anzuregen oder zu verhindern: Dieses ebenso
notwendige wie gefihrliche Einiiben gesellschaftlicherund
politischer Beziehungen und Strukturen geschieht ohne
ihn, bald zum Guten, bald zum B&sen, aber er soll genau
zuschauen, damit er — meist unmerklich, zuweilen aber
auch entschieden — korrigierend eingreifen kann, um den
Schwachen zu stiitzen, um den Starken verantwortlich zu
machen, um den ganzen ProzeB zu humanisieren, zu
demokratisieren, zu pazifizieren. Das ist um der Kinder
willen hier und jetzt notig, aber es zahlt sich spéter in der
Politik aus. Es verbessert die Aussicht, daB die erwach-
senen Staatsbiirger ihre Beziehungen menschlich, demo-
kratisch und friedlich regeln. Aber auch der Lehrer selbst
hindert solche Humanisierung und Pazifizierung, wenn er
seine Autoritit anders auffaBt als funktional, d. h. als
Dienstautoritit. Der Lehrer ist allerdings ganz gewiB alles
andere als nur der Erfiillungsgehilfe der Eltern, des Staa-
tes und der Kirche; er kann den Dienst, lebendige Men-
schenwesen zu erziehen und zu bilden, nur als lebendiges
Menschenwesen tun, in der Wiirde und relativen Auto-
nomie seiner eigenen Person. Aber die Autoritiit, die er so
gewinnt und ausiibt, hat doch ihren Sinn einzig und allein
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in jenem Dienst am Kind, das seines Unterrichts, seine
Erzichung und seiner Bildungsmiihe bediirftig ist. FaBt ¢
seine Autoritit anders auf, etwa als unmittelbare Dimen.
sion seiner Alters- oder Wissensiiberlegenheit, seiner von
Staat verlichenen Disziplinargewalt oder gar seiner kir |
perlichen Uberlegenheit, so verfehlt er nicht nur seinen |
Beruf und sich selbst, sondern dann verfiihrt er die Kinder

dazu, entweder Untertanen der Autoritit oder Rebellen
gegen die Autoritit oder gleichgiiltig gegen Autoritt,
d. h. unpolitisch zu werden. Alle jene Uberlegenheiten
vor allem seine Bildungsiiberlegenheit, sind Realitéiten, und
sie konnen und sollen wirksam werden, aber sie diirfen
sich nicht verselbstdndigen ; das Kind und die Klasse miis-
sen immer wieder spiiren, daB sie im Dienste des Kindss
stehen, im Dienst auch der Wahrheit natiirlich, iiber
welche weder der Lehrer noch die Kinder verfiigen, son-
dern von der beide in Dienst genommen sind. Spiiren die
Kinder, daB auch die Lehrerautoritit im Dienste Gottes
und in ihrem eigenen Dienst steht, dann haben sie di
Chance, wenn auch beide keineswegs die Sicherheit, dab
auch ihr eigener natiirlicher Macht- und Geltungstrich
sich nicht riicksichtslos durchsetzen, sondern sich in
Solidaritdten, Dienste, Funktionen und Verantwortungen
humanisiere; das aber ist eine Voraussetzung des Friedens
in der Welt, des Friedens der Nihe in Ehe, Familie, Nach-
barschaft, Fabrik und Biiro, und des politischen Friedens.
Damit stiinden wir nahe bei jenem sonderbaren, tiefen
Bediirfnis des Menschen, iiber das die Psychologen und
Verhaltensforscher uns neuerdings so Interessantes und
Bedeutsames zu berichten wissen: die Aggressivitit, Die
Verhaltensforscher machten uns einigermaBen glaubhaft,
daB die Aggression nicht nur zu der Erbschaft gehort, die
wir aus der tierischen Existenz iibernommen haben, son-
dern daB sie dort, in der Tierwelt, existenzerhaltend und |
artsichernd ist, freilich auch durch entgegengesetzte In- ;'
stinkte so gebdndigt, daB sie nicht zum Krieg aller gegen
alle und damit zur Vernichtung fiihrt. Wir sind heute
dabei, die Reste eines Manichdismus zu iiberwinden, in |
dem der Mensch, wie er von Gott gemeint ist, zu hel
gesehen und ein gutes Stiick seiner Schépfungswirklich
keit verteufelt wurde. So entdecken wir vieles, was frither
zum Dunklen im Menschen gerechnet wurde, etwa di¢
Sexualitdt oder das unbewuBte Seelenleben, als Gottes
Werk. Dazu mag als Lebensregung auch jene Erbschaft
gehoren, Aggressivitit als Gegenpol jener freundlichen
Anziehung, die gleichfalls bereits eine tierische Maglich-
keit ist. Aber sollte Jesus von Nazareth als wahrs
Mensch, der uns in allem gleich war auBer in der Siind:,
auch das in sich getragen haben, was die biologischen und
psychologischen Anthropologen heute Aggressivitit nerr
nen, so hat er sich doch jeweils mit dem Angegriffenct
identifiziert. In Christus und seit Christus, mag das natilr
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lich sein oder sogar in gewisser Hinsicht gegen unsere
Natur, darf es keine Aggression mehr gegen den Menschen
geben; ja, ich meine sogar, auch keine Aggression mehr
gegen das Tier. Die Feindesliebe, welche weder den un-
vermeidlichen Kampf aufhebt noch den Feind selbst, die
ihn aber in Christus und um Christi willen liebt, ist die
schwierigste, hérteste, unbekannteste und zugleich ak-
tuellste Zumutung, die Christus an uns stellt. Ich bin kein
Fachmann in Psychologie, auch sind diese Fragen, wie sie
die Psychoanalyse und die Verhaltensforschung aufwerfen,
keineswegs geklirt. Ich wollte nur Thre padagogische Auf-
merksamkeit auf diesen Punkt richten. Ohne die gewal-
tigen Potenzen der Aggressivitit gédbe es keine Kriege.
Ausrotten 4Bt sich die Aggressivitdt nicht. Also kénnten
gerade die, denen der politische Friede am Herzen liegt,
daran interessiert sein, Ventile des Aggressionswillens zu
6ffnen, die sich nicht gegen die Person des Nebenmenschen
richten. Es konnte sein, daB3 gerade die Christen etwa harte
Kampfspiele férdern miiBten, und daB der Sportlehrer
ein wichtiger Lehrer in der Erziehung zum Frieden wird.
Es konnte sein, daB Wehleidige mehr an fremden Schlach-
ten interessiert sind als die, die im Kampfspiel hart im
Nehmen wie im Geben geworden sind. Vielleicht sollten
wir auch alte asketische Ubungen in neuer Sinngebung
beleben, damit die Urmacht der Aggression gebdndigt
wird und fruchtbar bleibt. Das sind indes zweifelhafte
Hinweise auf sehr schwierige Sachverhalte. Sie sind aber
fiir jene Selbstdomestikation der Menschheit, die eine Vor-
aussetzung des Weltfriedens ist, von grofter Bedeutung.
Ich wollte vor allem zum eigenen Studium anregen.

Einfacher steht es mit einer weiteren méchtigen Voraus-
setzung der Kriege: mit dem Vorurteil. Hier haben wir es
mit einer menschlichen Fehlhaltung zu tun, die in nichts
Brauchbares umzumiinzen ist, und daher verhindert und
beseitigt werden muB. Ganz gewiB kommt man dem
Vorurteil nicht wesentlich durch Wort und Predigt bei,
sondern durch das in Erfahrungen begriindete Urteil. Nur
im vorgestellten, im realen Umgang mit dem Fremden
kann sich der Popanz, den sich das Vorurteil aufgebaut
hat, in den wirklichen Menschen und méglichen Partner
verwandeln. Antisemitismus wird nicht durch Gegenpre-
digt oder gar durch Philosemitismus bekdmpft, sondern
durch die Kenntnis der Juden und des Judentums. Wir
konnen nicht aus jeder Menschengruppe, gegen die es Vor-
urteile gibt, Vertreter in unseren Schulklassen haben. Aber
wer sein Vorurteil gegen eine bestimmte Menschengruppe
iiberwunden hat, wird es leichter haben, die Neigung zum
Vorurteil iiberhaupt zu iiberwinden. Schon deshalb sollten
wir nichts dagegen haben, wenn auch in den Klassen, die
von der Bildungskraft des gemeinsamen katholischen Glau-
bens Gewinn zichen, wegen unserer konfessionellen Durch-
mischung der eine oder andere andersglidubige oder auch
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ungldubige Gast gegenwirtig ist oder noch besser, ein
kleine Minderheit von mehreren.

Das Thema »Vorurteil« fiihrt uns zugleich in eine zweit
Dimension unserer Uberlegungen. Zwar lief auch das, was
ich bisher angedeutet habe, auf den politischen Frieden
hinaus, aber es war notwendig, zunichst den geistlichen
und humanen, den inkarnatorischen Grund des Friedens
darzulegen, und sodann die Schule als Einiibungsstatts
der Friedenshaltung und Friedensordnung zu behandeln,
Ich habe diese indirekte Erziehung zum politischen Frie-
den verhdltnismiBig breit behandelt, weil ich sie fiir ent-
scheidend halte, fiir wirksamer als alles, was unmittelbar,
im direkten Bezug auf den Gegenstand, auf die Politik,
auf die Beziehungen der Volker von der Schule getan
werden kann: im Geschichtsunterricht, in der Gemein-
schafts- oder Staatsbiirgerkunde oder in der Religions
stunde, wenn die Moral des politischen Verhaltens Thema
wird, oder auch im Literaturunterricht und im fremd:
sprachlichen Unterricht. Nun wire etwas iiber diese
direkte Erziehung zum Volkerfrieden zu sagen.

Die Lehrpléne fiir die Schulen unserer Lénder sind nicht
gleich, und ich weil nicht, ob man iiberall ein eigenes Fach
fiir den sozialen und politischen Unterricht hat. Erst recht
weil ich nicht, wie man es in den verschiedenen Staaten,
Lindern und Kantonen nennt. Ein solches Fach mag etwa
in der Schweiz, in der das ganze Leben vom Geist der eid-
genossischen Demokratie und ihrer langen friedlichen |
Uberlieferung bestimmt ist, weniger notwendig sein als bei | -
uns in Deutschland, wo ein erhebliches Nachholbediirfnis
besteht. In der Schweiz gewinnen in der Demokratie der
Néhe, im Kanton und in der Gemeinde, die Kinder vor
allem oft eine drastische Anschauung von der Entschieden-
heit, ja Heftigkeit der Gegensitze, die dennoch am Ende
der friedlichen Regelung unterworfen werden. In den bei-

den anderen Lindern, in denen die Gegensitze ebenso |

heftig sind, die Ubereinstimmung aber geringer und das {

Verfahren abstrakter ist, haben wir es schwieriger, und wo |

die Minner des politischen Lebens kein besonders gutes
Beispiel geben und die Maschine der demokratischen
Willensbildung schlecht geolt ist und sich nur miihsam
und knarrend bewegt, muB der Lehrer zuweilen gegen dic
Zustdnde erziehen statt in ihnen und durch sie in sie hin-
ein. Vielleicht ist es verwunderlich, daB ich hier »Er
ziehung zum Frieden« ohne weiteres mit der Erziehung
zur Demokratie gleichsetze: Ich weiB, daB groBe Demo-
kratien, insbesondere wenn sie jakobinische Einheitsstaz-
ten waren, gelegentlich sehr wenig friedlich gewesen sind.
Anderseits ist der Sinn der Demokratie der innere Friede,
der Ausgleich der Interessen und Meinungen. Wenn wif
der Jugend nur einen Abscheu vor dem Grauen des Krieges
beibrichten und sie nur in die Gesinnung des Friedens
hineinfiihrten und nicht untrennbar davon auch ins niich-
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terne demokratische Friedenswerk, ins politische Werk des
innerpolitischen und des auBenpolitischen Friedens, so
wiirden wir unsere Aufgabe verfehlen. Allerdings miissen
wir uns davor hiiten, in diesem demokratischen Unterricht
nur die institutionelle Seite der Sache aufzuzeigen. Wenn
wir uns darauf beschrinkten, die Verfassung und sodann
die einzelnen Organe der demokratischen Gewaltentren-
nung zu beschreiben, die regionale Abstufung in der
Schweiz und in der Bundesrepublik von der Gemeinde
iiber Kanton oder Land zum Bund, in Frankreich vom
Staat iiber das Departement bis zur Gemeinde, oder auch
die UN und andere internationale Friedensinstitutionen,
und dazu vielleicht ein wenig Demographie und Sozio-
graphie zu treiben, dann vergidBen wir das Wichtigste. Fiir
uns in Deutschland gilt sogar, da8 wir dann uns selber und
den Kindern und durch sie deren Eltern ein Alibi dafiir
liefern, daB das Eigentliche nicht geschieht. Das Eigent-
liche ist die Erzichung zu der Fihigkeit, in der Geschichte
zu handeln. Natiirlich ist auf diesem Feld nur eine Pro-
pideutik moglich. Wie man nur in der Ehe selbst lernen
kann, ehelich zu leben, und wie alle direkte und indirekte
Erziehung, die auf die Ehefihigkeit abzielt, in der Schule
nur Propiddeutik sein kann, so steht es auch mit der
Politik. Thren ganzen Ernst erfihrt man erst, wenn man
fiir Frau und Kind zu sorgen, wenn man mitzuentscheiden,
Risiken zu iibernehmen hat, den Kopf hinhalten muB.
Aber gerade weil das erst in der Sache selbst zu lernen ist,
bedarf es wie der Propideutik zur Ehefdhigkeit so auch
der Propideutik zur Politik. Ist sie mit der zum Frieden
identisch ? Im Zeitalter des absoluten Nationalstaats war sie
es keineswegs. Das Interesse und die Ehre der Nation waren
die obersten politischen Werte schlechthin, und die Moral,
auch die auf den Frieden gerichtete Moral, konnte das pri-
miér aufs Wohl der Nation gerichtete Handeln nur begren-
zen, dimpfen, modifizieren — bis hin zu der Erfahrungsweis-
heit, daB hinterm FluB3 auch Leute wohnen und daB sich der
Krieg mit ihnen meist schlecht auszahlt. Inzwischen sind wir
in einer zwar politisch schwierigeren, aber fiir die Erzichung
etwas giinstigeren Lage. Die Nationalstaaten sind uns nicht
mehr mythische Subjekte eigener totaler Souverinitit. Sie
hingen inzwischen so griindlich voneinander ab, daB der
Friede nicht nur der schonste aller Wunschtraume oder
doch der erstrebenswerteste aller Zustinde ist, sondern die
Bedingung des Wohls der eigenen Nation selbst. Gab es
friiher eine tiefe Kluft zwischen Internationalisten und
Pazifisten einerseits und Patrioten anderseits, so ist dieser
Gegensatz heute grundsétzlich iiberwindbar: Gerade das
nationale und patriotische Denken, Sinnen und Handeln
ist heute auf den Frieden hin gerichtet — vorausgesetzt,
daB es nicht mythologisch oder affektiv bestimmt, sondern
realistisch und besonnen ist.

Wenn wir uns fragen, was denn nun die Schule in dieser
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Sache tun kann, so trennen sich zwar nicht die Ziele, woh|
aber die Wege. Will ich junge Menschen in einer Pro.
pédeutik des politischen Friedens zur Miindigkeit, Reife
und Handlungsfahigkeit erziehen, so gibt es da zwar einc
Reihe von Eigenschaften und Fihigkeiten, die iiberal
gestiftet und geférdert werden miissen: der Sinn fiir das
Gemeinwohl, Tapferkeit, Gerechtigkeit, Besonnenhei,
Vorurteilslosigkeit, Solidaritit, Treue, Anpassung und
Widerstand, d. h. die Bereitschaft zur Eingliederung und
zum Gehorsam, aber auch die Fahigkeit, aus der Wachheit
des Gewissens nein sagen zu kénnen. Man kdnnte da noch
vieles aufzihlen. Aber das alles soll doch dahin fiihren,
die jungen Menschen geschichtsfihig zu machen: in den
Gang der Geschichte einzutreten, ihr Erbe zu iiber
nehmen und es in dem aufregenden Jahrhundert, in dem
wir leben, zum Guten, zum Frieden zu wenden. Das g-
schichtliche Erbe aber, der status quo, die politischen,
geistigen und seelischen Voraussetzungen — das alles ist in
der Schweiz, in Frankreich, in Deutschland auBerordent-
lich verschieden.

Die Schweiz hat nicht nur allen Reisliufern zum Trotz
eine lange, ungebrochene Tradition des Friedens; sie kann
sich auBerdem sagen, daB ihr Modell, der Bund der Kan-
tone und das geregelte Zusammenleben der Sprach-
gemeinschaften, das Grundmodell auch der européischen
Einigung sein muB, in der das Land und Volk Italien
ebensowenig auf seine Italianita verzichten wird wie der
Tessin; diese Tatsache ist von um so gréBerem Gewicht,
als der Ansatz einer handlungsfihigen Weltorganisation,
der Ansatz der handlungsfihigen Menschheit, wie sit
Paul vi. in New York gefordert hat, weder nach dem
amerikanischen Modell des Schmelztiegels noch nach dem
bolschewistischen des Blocks entwickelt werden kann,
sondern nur nach dem Grundmodell des zukiinftigen
Europa, der gegenwirtigen Schweiz. Das sind starke posi-
tive Ansatzpunkte fiir die Friedenserziehung. Insbesondere
ist nirgendwo der Waffendienst so problemlos mit dem
Friedenswillen verkniipft wie in der Schweiz. Jenseits des
Hochrheins weill man sehr wohl, daB solches BewuBtsein
auch zur Selbstgerechtigkeit fiihren kann, und das Bild in
der unteren Ranftkirche in Fliieli, das drastisch aufzeig!,
wie die Schweizer, durch Bruder Klaus vom Unheil be-
hiitet, ebenso tlichtig wie vergniigt rings um ihren schonen
Berg herum ein Meer von europiischen Leichen iiber-
sehen, wiirde ich als einheimischer Lehrer recht kritisch
interpretieren. Nun, solche Reduzierung der patriotischen
Selbstiiberschitzung gehort zu den normalen piadagog
schen Aufgaben. Schwieriger wird es sein, den aufler
ordentlich bewihrten Grundsatz der bewaffneten Neu-
tralitit in Einklang zu bringen mit iibergreifenden Sols
daritéiten. Solche Solidarititen sind zunichst moralisch
und sodann auch politisch zwingend, sie erfordern zum
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Gliick fiir die Schweiz aber z. Z. noch kaum eine insti-
tutionelle Fixierung, und ich mdochte es den Schweizern
von Herzen wiinschen, daB sie ihre absolute Souve-
rénitdt so lange beibehalten kénnen, bis die europiischen
und die mondialen Institutionen wahrhaft in Ordnung
und befriedet sind, so daB irgendeine Art der Integra-
tion der Schweiz fiir sie kein tddliches Risiko und keinen
Bruch mit ihrer Uberlieferung und Geschichte bedeutet,
sondern im Gegenteil deren Erfiillung. Immerhin: Es
kommt mancherlei Neues auf die Schweiz zu, es ist nicht
ganz sicher, ob mein Wunsch sich erfiillen wird oder
ob das Schweizer Volk eines Tages vor sehr schweren Ent-
scheidungen stehen wird, die ihm etwas Ungewohntes
abverlangen. Ich wiinsche den Schweizer Eltern und Leh-
rern, daB sie es fertigbringen, die kommenden Generatio-
nen ohne Schwichung oder Auflésung der Schweizer
Eigenstiandigkeit nicht nur kulturell, sondern auch poli-
tisch zu Europédern und Weltbiirgern zu erziehen.

Was nun Frankreich betrifft, so will ich die Fragen, die
zwischen uns strittig sind — nicht nur zwischen dem Ge-
neral und unserer Regierung, sondern auch in Deutschland
selbst zwischen den sogenannten Gaullisten und den so-
genannten Atlantikern — hier nicht beriihren —, obwohl es
in diesen Meinungsverschiedenheiten immer um den Frie-
den geht, ndmlich um den richtigen Weg zu ihm, und
obwohl zwischen uns z. T. auch die Rangordnung der
Werte strittig ist, die fiir die Erziehung zum Frieden von
Bedeutung sind. Ich mochte lieber bald vor unserer
eigenen deutschen Tiir kehren und also nur auf einen
kostbaren Besitz Frankreichs hinweisen, zu dem es bei uns
keine Entsprechung gibt: auf einen Reichtum, mit dem
die Eltern und Lehrer wuchern konnen: Ich denke an
Frankreichs groBe Geschichte. Zur Erziehung zum Frie-
den gehort iiberall die Entglorifizierung der nationalen
Traditionen, ihre Erniichterung, die Beseitigung der Kli-
schees, ein Zerbrechen der nationalen Tabus; wir brauchen
dringend genug ein kritisches Verhiltnis zu unserer
eigenen Geschichte. Aber es ist ein Unterschied, ob die
Geschichte einer Nation auch nach einer solchen Ent-
riimpelung und Klarung noch einen grofen Zug und grofe
exemplarische Momente hat oder nicht. Frankreich hat
diesen Zug und solche Momente. Die Erzichung zum
Frieden der Welt kann in eine enge Verbindung mit dem
BewuBtsein der franzdsischen Geschichte gebracht werden ;
Frankreich braucht nicht schizophren zu werden, wenn
es sich der Zukunft Europas und der Welt zuwendet; das
kritische Verhéltnis zur eigenen Geschichte ist in Frank-
reich verhéltnisméaBig leicht in ein produktives Verhéltnis
zur Gegenwart und Zukunft zu iiberfiithren. Im iibrigen
gehort solche Verbindung von Kritik und Produktivitit,
von Erniichterung und Pathos zu den Vorziigen des fran-
zosischen Geistes.



In Deutschland

78

Deutschland aber hat eine ungliickliche Geschichte. Ich
sage das weder als Anklage noch als Entschuldigung
Unsere Lehrer haben es objektiv in der Erziehung zu
Demokratie und zum Frieden am schwersten; gerade bej
uns ist jede politische Erziehung, die der Bewiltigung der
deutschen Geschichte ausweicht, jede bloBe Sozialkunde
oder Staatsbiirgerkunde geradezu gefihrlich. Der Kem
der politischen Erziehung mufB gerade bei uns, wo das am
schwersten ist und den Lehrer in manche Peinlichkeit
bringt, die Zeitgeschichte sein und - als ihre Vor
geschichte — die Geschichte des 20., des 19. Jahrhunderts
bis in die Reformation und die Zeit des ersten Reiches
zuriick., Als Restvolk des gescheiterten Reichsversuchs
sind wir Jahrhunderte spéter als andere Vélker zur natio-
nalen Integration gekommen und haben sie deshalb hek-
tisch vollzogen; wir haben die fillige Ablésung von der
mittelalterlichen Ordnung in der Reformation ganz in die
Innerlichkeit verlegt und seitdem, und besonders in der
Hoch-Zeit unserer Klassik und Romantik, in der falschen
Alternative von Macht und Geist, von »Zivilisation« und
»Kultur« gelebt, unpolitisch und um so mehr politisch
verfithrbar. Die Demokratie wurde 1813 und 1848 ver-
spielt, sie wurde 1918 und 1945 nicht nur nicht erkimpft,
sondern von auflen geschenkt, ja aufgezwungen, belastet
jedesmal mit der schweren Niederlage nach fruchtlosen
Siegen. Am Hereinschlittern in den ersten Buropdischen
Bruderkrieg sind wir kriftig, wahrscheinlich iiberdurch-
schnittlich beteiligt, den Zweiten Weltkrieg, den ersten
eigentlichen, haben wir teils gewollt, teils geduldet, teils
dulden miissen. Schweigen wir hier von den Greueln des
Nazismus, von der Demiitigung Frankreichs, von der
Deportation seiner Arbeiter, von den Konzentrationsla-
gern, von der Vernichtung Polens, der Ausrottung der
Juden. Man braucht mir nicht zu sagen, daB es daneben ein
anderes Deutschland gegeben hat. GewiB ist nur, daB wir
in der Erinnerung beider Deutschland leben miissen, dab
sie geschichtlich eine untrennbare Einheit bilden, — daB wir
der ungliicklichen Geschichte dieser Einheit den Frieden
der Zukunft abringen miissen. Patriotisch ist, wer sein
Vaterland annimmt: Der Patriotismus verlangt von uns,
daB wir Adolf Hitler nicht verdringen, sondern »anneh-
men«, wir konnen sein Werk nicht ungeschehen machen:
Die Auseinandersetzung mit ihm geh&rt zum nationalen
BewuBtsein, und es gibt keinen billigeren und folgen:
schwereren Verrat an der Nation, als dieses elementart
Moment unserer Geschichte nicht wahrhaben zu wollen
Ein nationaler Deutscher ist ein Deutscher, der bereut
Nun sind aber die dlteren Lehrer zum Teil mitbelastet,
zum Teil haben sie die Belastung der Eltern ihrer Schiiler
zu respektieren, die sie nur mit duBerstem Takt in einen
Gegensatz zu ihren Eltern bringen diirfen. Leider sind
aber auch die Jiingeren — die jungen Lehrer sowohl wie
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alle Schiiler — keineswegs ohne weiteres unschuldig: Der
Mensch vermag durch Identifizierung auch nachtriglich
schuldig zu werden, und es ist eine gefdhrliche Illusion,
anzunehmen, der teils behibige, teils hektische Werktag
der Bundesrepublik habe die Wirkungen der Nazizeit aus-
gelscht. Wir haben nur zwischen verschiedenen Wirkungs-
moglichkeiten zu wihlen: der offenen Identifizierung, der
gefiahrlicheren unterbewulBten oder halbbewuBten Identi-
fizierung und nachtrdglichen Rechtfertigung, der Ver-
dringung, — und schlieBlich der Analyse und der Reue,
der produktiven Auseinandersetzung, die ruhig und be-
sonnen, ohne Selbstzerfleischung, aber unerbittlich wahr
geleistet werden muB. Alles gehort auf den Tisch, das
Entlastende so gut wie das Belastende. Die Gesellschaft
der Bundesrepublik, die doch von der Vernichtung ebenso
bedroht ist wie jedes andere Volk, ja noch um einige Grade
mehr, ist der Aufgabe der Sicherung, zunichst der Schaf-
fung, der Eroberung des Friedens gegeniiber deshalb so
gleichgiiltig und steril, weil sie ganz der Gegenwart lebt
und die Zukunft tabuisiert; und eine der wichtigsten
Ursachen davon ist, daB sie sich jene Auseinandersetzung
ersparen mochte. Sie tut nichts fiir den Frieden, weil sie
sich einbildet, geschichtslos existieren zu konnen. Sie ist
zukunftslos, weil sie die Vergangenheit verdriangt. Gegen
diese Analyse 148t sich natiirlich im einzelnen vieles sagen:
Auch diesseits des Rheins leben gute Leute, die guten
Willens viel Gutes tun, und der ausgesprochenen Kata-
strophenpolitiker sind wenige. Aber unsere Lehrer sind
weder dazu da, einen zukiinftigen Katastrophenpolitiker
zu verhindern, noch ein Genie des Friedens zu erziehen;
obwohl im Grenz- und Gliicksfall auch dies geschehen
mag. Doch arbeiten die Lehrer um so mehr an den Ver-
dnderungen des BewubBtseins breiter Schichten mit. Die
Erziehung zum Frieden aber spielt sich in Deutschland,
das ist die wichtigste Einsicht, die hier fillig ist, priméir
und wesentlich auf dem Feld der Zeitgeschichte ab.

Selbstverstdndlich ist das untrennbar von der Erziehung
zur Gesinnung des Friedens, von der Bildung eines fried-
lichen Herzens und eines solidarisch denkenden Kopfes.
Das aber gilt iiberall. Dazu gehort u. a. die Revision der
Schulbiicher in allen Lindern, selbst in der Schweiz. In
meiner Kinderzeit muBten die wenigen Lehrer, die so
dachten, fiihlten und handelten, auch in katholischen
Schulen gegen die herrschende nationalistische und mili-
taristische Wertetafel erziehen. Ich bin noch auf einem
preuBischen »Koniglichen Gymnasium« gebildet worden,
zum Gliick freilich im Religionsunterricht von einem
Priester, dem nicht nur Franziskus, sondern auch Goethe
niherstand als Friedrich der GroBe und unser glorreich
regierender Kaiser Wilhelm. Ich hatte auch das Gliick,
Eltern und GroBeltern zu haben, welche die Kapitulation
des Christentums vor den herrschenden Kriften der Jahr-
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hundertwende nicht mitvollzogen. Heute sind wir alle iy
einer besseren Ausgangssituation. Die Kirche, wach
geworden, ruft uns unabléssig zum Frieden. Papst Paul v,
1aBt keine Gelegenheit voriibergehen, ohne beschwdrend
zum Frieden zu mahnen, und Pauls Stimme und noch
stirker die seines Vorgingers klangen und klingen nicht
nur im Medium des Rundfunks nidher und lauter an unse
Ohr, als es die gelegentlichen, noch so deutlichen Friedens-
botschaften Pius X., Benedikt xv., Pius X1. und Pius x1,
getan haben. In der Pastoralkonstitution Uber die Kirche
in der Welt von heute hat uns das Konzil im 4, und
5. Kapitel des II. Teils eine Magna Charta der Friedens
pflicht und Friedensarbeit geschenkt. Wir kdnnen nicht
besser schlieBen als mit einem Hinweis auf die Ein
gangsworte dieser Konstitution, die nach ihnen den schi-
nen Namen trigt Gaudium et spes, Freude und Hoffnung,
Jeder Katholik sollte ihren ersten Satz auswendig konnen.
»Freude und Hoffnung, Bedringnis und Trauer der
Menschen von heute, besonders der Armen und Be
dringten aller Art sind zugleich auch Freude und Hoft
nung, Bedrdngnis und Trauer der Jiinger Jesu.« Das ist
die Erklirung einer totalen Solidaritit der Kirche mit
der Menschheit, soweit sie menschlich lebt: in Freude und
in Hoffnung, in Trauer und Bedridngnis. Die Bedringnis
ist im Hunger, sie ist in der Ungerechtigkeit, sie ist nicht
zuletzt in Gewalt und Krieg und Kriegsgefahr, ja in der
Gefahr der Selbstvernichtung. Aber auch wer vor allem
dem Hunger oder der Ungerechtigkeit zu Leibe riicken
will, braucht dazu den Frieden, die gerechte und soli
darische Ordnung der Nationen. Wenn wir in der Er-
zichung zum Frieden Christi und zum Frieden der Welt
unsere zentrale Aufgabe sehen, sind wir mit dem Papst, dem
Konzil, der Menschheit und der Zukunft, sind wir mit
Gott verbiindet. Optimismus und Pessimismus — beide
sind moglich, beide sind begriindbar — sind keine christ:
lichen Kategorien. Wohl aber ist die Hoffnung eine christ-
liche Kategorie. Sie wird heute moglicherweise die aktuelle
Fiihrerin in der untrennbaren Dreiheit, von der Paulusin
dreizehnten Kapitel des ersten Korintherbriefs spricht. Di¢
Hoffnung ist eine Kraft des Geistes, welche die Welt nicht
nur zu erhellen, sondern auch zu verdndern vermag. Wit
setzen ohnehin nicht auf die Gewalt, setzen aber auch
nicht wie alle Welt auf den status quo: Setzen wir auf den
Heiligen Geist! Setzen wir auf alle, die sich seinem Ruf
und seiner Kraft 6ffnen, setzen wir auf seine Chance it
unserem eigenen Kopf und unserem eigenen Herzen.
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1960 schrieb H. U. von Balthasar, die Eschatologie sei
»wegen Umbau voriibergehend geschlossen« . Die Escha-
ta, die »Letzten Dinge«, hatten zuvor in wachsendem
MabBe die Rolle eines bloBen SchluBlichtes in der Dogma-
tik gespielt. In der landldufigen Pastoral und in den Volks-
missionspredigten hatte sich daneben eine erstaunliche
Detail-» Kenntnis« breit gemacht. Die Beschreibung der
Qualen in Holle und Fegfeuer sollte als Warnung vor der
Siinde dienen. Im Vordergrund des Interesses standen die
Letzten Dinge des einzelnen. Die allgemeine Eschatologie
tat sich schwer, die Wiederkunft Christi, die Auferstehung
des Fleisches und die Vollendung der Welt anders denn als
bloBe Zusitze zum individuellen Heil zu verstehen. Die
Hoffnung wurde zudem, losgeldst von der Eschatologie,
als Hoffnung auf persénliche Gliickseligkeit in der visio
Dei verstanden. Keine Dogmatik sprach im Zusammen-
hang der Eschatologie von der christlichen Hoffnung. In
der Pastoral wurde die Hoffnung ein weiteres Mal ver-
kiirzt und verfélscht zur bloBen Vertréstung auf ein besse-
res Jenseits nach diesem irdischen Jammertal. Das be-
kannte Wort von Karl Marx: »Religion ist Opium des
Volkes!« ist zundchst nicht atheistischer Kampfruf, son-
dern der Ausdruck der Enttduschung iiber eine untitige,
bloB vertrostende Kirche.

In der Deutung des Glaubensaktes stand in antireforma-
torischer und antimodernistischer Tendenz das Erkennt-
nismoment, das Fiirwahrhalten, im Vordergrund. In der
Apologetik wurde der Glaubensakt fast als SchluBfolge-
rung einer gelungenen Beweisfiihrung betrachtet. All diese
Tendenzen sind keineswegs nur Vergangenheit, sondern
bestimmen auch heute noch - allerdings in unterschied-
lichem MaBe — unser GlaubensbewuBtsein mit. Auch der
»neue« Katholische Katechismus der Bistiimer Deutsch-
lands (1955) trdgt noch deutlich ihre Spuren (vgl. ins-
besondere die Stellung und den Inhalt der Lehrstiicke iiber
den Glauben und die Hoffnung, Nr. 6466, und iiber die
Letzten Dinge, Nr. 127-136).

In der Auflockerung der festgefahrenen Fronten und in
der kritischen Neubesinnung flieBen verschiedene Stréme
zusammen, die hier kurz genannt werden sollen, um einen
Uberblick iiber die verschiedenen Architekten des » Um-
baus« zu gewinnen.

Von der Philosophie des deutschen Idealismus her wéchst
ein tieferes Verstindnis fiir die Offenbarung als Selbst-
mitteilung Gottes. In der Religionsphdnomenologie (Max
Scheler) wird die gesamtmenschliche Struktur von Glaube
und Hoffnung tiefer gesehen. Das » Lebendig-Konkrete«
(R. Guardini) tritt in seiner Bedeutung vor das Abstrakt-
Allgemeine. Der theologische Personalismus, von F. Eb-

1 Eschatologie, in: Fragen der Theologie heute (hrsg. v. FEINER —
TrUTSCH — BockLE), Einsiedeln — Ziirich — Kéln 1960, 403-422, 404.
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ner und M. Buber inspiriert, gewinnt EinfluB auf di
Glaubenstheologie (Steinbiichel, Guardini, Mourouy)
Kierkegaards Glaubensdeutung und Heideggers Existen.
tialphilosophie werden zunéchst in der evangelischen Theo-
logie fiir die Glaubensdeutung fruchtbar gemacht und
wirken so auch auf die katholische Theologie. Thomas
von Aquin, Bonaventura und die Viter werden von man.
chen Uberzeichnungen befreit und dem heutigen Ver.
stdndnis neu erschlossen. Die Exegese entdeckt tiefer dic
Struktur der Offenbarung und des antwortenden Glau-
bens im Alten und Neuen Testament. In der Wiederent:
deckung der Gemeinschaftscharakters der Eucharistie
feier in der liturgischen Bewegung wichst ein neues Ver-
stdndnis fiir die ekklesiale Wirklichkeit und die sakramen.
tale Entfaltung des Glaubens. In neuester Zeit haben vor
allem zwei Entwicklungen zur Erneuerung der Hoffnungs
theologie beigetragen: die Auseinandersetzungen um das
Werk Teilhard de Chardins und das Gesprich mit dem
Marxismus, vor allem mit Ernst Bloch (Moltmann, Metz,
K. Rahner).

Es scheint so, als ob von der Hoffnung her die verschic-
denen AnstoBe zu einer erneuerten Glaubenstheologi
zusammengefalBt und fiir eine Gesamtschau fruchtbar
gemacht werden konnen. Vor allem die Theologie der
Hoffnung von J. Moltmann * mdchte zeigen, »wie die Theo-
logie aus Hoffnung und in eschatologischer Ausrichtung
iiber ihr Thema nachzudenken beginnen kann«?®. Es geht
nicht um die Anderung dieses oder jenes Akzentes in
der Lehre von den Letzten Dingen, sondern um die Inte
gration der Eschatologie in das Gesamt der Theologie.
Damit verbunden ist dann die Integration von Glaube
und Hoffnung, die Wiederentdeckung der Hoffnungs
struktur des Glaubens. Allmihlich lassen sich einig
Grundlinien des neuen Grundrisses beim » Umbau« er-
kennen. So wollen wir jetzt gleichsam einen Blick durch
den Bauzaun tun.

Exemplarisch wird dieser Wandel deutlich an der Exeges
von Ex 3,14, der Antwort Jahwes an Moses. Die Dogma-
tik verstand dieses Wort »Ich bin, der ich bin« gern im
Sinne der metaphysischen Theologie als Selbstaussag
Gottes: Ich bin das absolute Sein, der Seiende schlechthin,
das ens a se. Diese Exegese kann jedoch aus zwei Griinden
nicht stimmen : Einmal lag eine solche metaphysische Aus:
sage nicht im Horizont jiidischen Denkens, zum anderen
wire sie keine Antwort auf die Frage des Moses. Dieser
wird von Jahwe mit dem Auftrag ausgesandt, das Vol
aus Agypten herauszufiihren, und er fragt nach de
Garantie des Beistandes fiir dieses aufgetragene Werk. Er
fragt nach dem Namen dieses Gottes, um ihn im Kult ar-
rufen und sich so seiner Hilfe vergewissern zu kénnen. It

2 Miinchen 1964.
3 Ebd., Vorwort.
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der Antwort muB es also um die konkrete Zukunft, um
den Beistand Gottes fiir sein Volk gehen. Deswegen miis-
sen wir iibersetzen: Ich werde bei euch sein, als der ich
jeweils bei euch sein werde. Dieses Wort ist Zusage der
Treue, deren Manifestationen Jahwe sich jedoch selber
vorbehilt, die also durch kultische Anrufung nicht zu er-
zwingen ist. In der Geschichte des Auszugs wird er zeigen,
wie er zu seinem Volke steht. Wer an diesen Gott glauben
will, wird unter seinem Auftrag in der Hoffnung auf den
verheiBenen Beistand zu geschichtsmichtigem Tun aus-
gesandt. Glauben ist hier nicht das Fiirwahrhalten von ge-
offenbarten Wahrheiten, sondern das Wagnis der Ge-
schichte mit diesem Gott in der Kraft der Hoffnung.

Im Neuen Testament gilt Abraham als Bild dieses Glau-
bens. Er verlieB unter dem Auftrag Gottes sein eigenes
Land, ohne zu wissen, wohin ihn Gott filhren werde
(Hebr 11,8 — Gen 12). Nur im stindigen, wachen Hin-
hoéren auf die Fiihrung Gottes sollte er dieses Land er-
reichen. Gott schenkt in diesem Anruf noch nicht das
fertige Ziel, die Vollendung, sondern er schickt den Men-
schen auf das verheilene Ziel zu, das der Mensch ohne
seinen eigenen FEinsatz nicht erreichen wird. Gott gibt
genug Licht, um aufzubrechen, aber er beleuchtet nicht
den ganzen Weg und das Ziel. Der erste Akt des Glaubens
ist das Vertrauen auf die Treue Gottes in seinen Ver-
heiBungen, ist Aufbruch in der Hoffnung, die Kraft und
Ausdauer fiir den Weg in sich trégt. Abraham erhoffte
von Gott in seiner Hoffnung wider alle irdische Hoffnungs-
moglichkeiten trotz des unfruchtbaren SchofBies seiner
Frau die verheiBBene groBe Nachkommenschaft (Gen 15;
Rom 4, 16-22). »Er war iiberzeugt, daB er, der die Ver-
heiBung gab, sie auch ausfilhren kénne« (Rom 4,21).
Dieser hoffende Glaube wurde Abraham zur Rechtferti-
gung angerechnet.

Aber ist das nicht nur die alttestamentliche Gestalt des
Glaubens? In Christus sind doch die VerheiBungen er-
fiillt! Glauben heiBt doch jetzt, an Jesus Christus glauben,
der durch sein Leben und Werk, durch sein Kreuz und
seine Auferstehung die Erlosung bewirkt hat. Dies ist der
Inhalt des urchristlichen Glaubensbekenntnisses »Jesus
Christus ist der Herr«. Doch zeigt sich hier nicht noch ein-
mal, und zwar radikal und endgiiltig, die Erfahrung des
Alten Bundes, daB jede Erfiillung einer VerheiBung neue
und groBere VerheiBung aus sich entldBt? So sehr die
Gemeinschaft mit Christus im Glauben Erfiillung, neues
Leben ist, so sehr ist damit neue absolute VerheiBung ge-
schenkt. Kénnen wir nicht das Wort Jesu »Ich bin bei euch
bis ans Ende der Welt!« (Mt 28,20), das als VerheiBung
zur Sendung an alle Vélker hinzugegeben wird, als die neu-
testamentliche Version von Ex 3,14 verstehen? Die Auf-
erweckung Jesu ist ohne seine Wiederkunft, ohne die Auf-
erweckung allen Fleisches (1 Kor 15), ohne den neuen
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Himmel und die neue Erde (Apk 21,22) nicht zu denken,
Glauben an die Auferweckung Jesu heifit deswegen: hof-
fen auf die durch diese Auferweckung verheiBene und
vorweg angezeigte universale Vollendung. Alle Theo-
logie ist »Tendenzkunde der Auferstehung und der Zu.
kunft Christi«%. In der Hoffnung iiberschreiten wir di
Grenzen, die durch Kreuz und Auferstehung Christi
durchbrochen sind. Die Naherwartung der jungen Kirche
ist Ausdruck der Intensitit der Hoffnung, die alle Gegen-
wart bereits unter der Macht des unmittelbar herein-
brechenden Eschatons der Wiederkunft Christi sah. Der
eschatologische Enthusiasmus war die Ursache manchen
Fehlverhaltens, zeigt aber gerade diese Radikalisierung
der Hoffnung durch das Christusgeschehen. Durch das
»Sein in Christus« und die Gabe des Geistes als Angeld
des Kommenden ist fiir den getauften Gldubigen der
Kontakt mit dem darin Angekiindigten so eng, der Wider-
spruch zur eigenen Gegenwart so groB3, daB es unver
standlich ist, warum die Vollendung sich noch hinaus-
zdgert. In den Paulusbriefen spiiren wir das harte Ringen
um diese Frage. So miissen wir auch neutestamentlich den
Glauben als » Zuversicht auf das, was man erhofft« (Hebr
11,1) verstehen.

Einige systematische und pastorale Uberlegungen sollen
den Gedankengang noch verdeutlichen.

1. Wie die Auferstehung Jesu ist kein Glaubensgut in der
Vergangenheit bereits fertig abgeschlossen, so daf es nur
in einem riickwirts schauenden, sich vergewissernden
Glauben erreicht werden konnte. Man kann daher keinen
in sich geschlossenen Traktat iiber den einen und drei-
faltigen Gott an den Anfang der Dogmatik stellen, da
erst in Schopfung, Erlésung und Vollendung heraus-
kommt, wer dieser Gott eigentlich ist. Aus dem gleichen
Grund kann es auch keine in sich abgeschlossene Schop-
fungslehre geben, da erst im neuen Himmel und in der
neuen Erde deutlich wird, was Gott mit der ersten Schop-
fung eigentlich gewollt hat. Viele Fragen iiber das Ver-
hiltnis von Natur und Gnade waren deswegen so fest-
gefahren, weil man die Schopfung zunichst so zu Ende
gedacht hatte, daB die Gnade nur noch nachtriiglich, wie
von auBen hinzukommen konnte. Der Glaube an di
Schopfung hatte auch bei den Juden nicht den Charakter
einer von Anfang an feststehenden, fiir das andere grund-
legenden Glaubenswahrheit. Der Glaube an die Schop-
fung ist vielmehr erst im Zuge der Universalisierung des
Bundesgottes entstanden, im Zuge der Inthronisierung
Jahwes als des Herrn iiber alle anderen Gotter und Vol
ker, iiber alles, was ist. Erst wenn Gott »alles in allem¢
(1 Kor 15,28) ist, wird diese Dimension des Schopfungs
glaubens ganz sichtbar.

4 MOLTMANN, a. a. 0. 177.
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Inkarnation ist nicht mit der statisch interpretierten For-
mel von Chalzedon verstanden. Die Zukunft dieses Jesus
von Nazareth, Kreuz und Auferstehung, Wiederkunft und
Herrschaft, die bleibende Bedeutung seiner Menschheit
fiir das Heil der Menschen (K. Rahner) miissen hinzu-
gedacht werden, damit Inkarnation selber richtig aus-
gesagt werden kann. Eine einseitige inkarnatorische Theo-
logie, die nur auf den Akt der Menschwerdung schaut und
von dort her unser Stehen in der Welt deuten will, muB3
deswegen zu falschen Schliissen kommen.

So kann auch die Kirche als das pilgernde Gottesvolk
nicht ohne die communio sanctorum der endgiiltigen Herr-
lichkeit theologisch verstanden werden; hier erst wird ihr
vorldufiger Charakter sichtbar, ohne den die anderen Aus-
sagen iiber die Kirche leicht in falscher Weise verhértet
werden und den Anschein der Endgiiltigkeit bekommen.
So muB die Eucharistie im Zusammenhang der Zollner-
und Siindermahle Jesu mit den Gleichnissen vom konig-
lichen Hochzeitsmahl als pignus futurae gloriae gedeutet
werden. Die Durchfithrung des hiermit angedeuteten
theologischen Strukturprinzips wiirde die Auflésung der
Eschatologie als eines eigenen theologischen Traktats am
Ende der Dogmatik bedeuten und gibe zugleich allem
anderen seine eschatologische Perspektive zuriick, in der
es erst als das erscheint, was es ist.

Wenn aber der » Gegenstand« nur in der komplexen Ein-
heit von Geschehenem und Zukiinftigem gegeben ist, dann
kann die Annahme durch den Menschen nur die Gestalt
der Einheit von Glaube und Hoffnung haben. Glaube
ohne vorgreifende Hoffnung verfehlt sein Ziel.

2. Einige allgemeine Verstehensregeln sollen diese Uber-
legungen vertiefen: Die Zukunft eines Geschehens gehort
mit zu diesem Geschehen hinzu. Die » Wirkungsgeschichte«
(H. G. Gadamer) eines Ereignisses zeigt nicht nur immer
mehr, was dieses Geschehen damals war, sondern in der
Geschichte, die es erdffnet und in Gang gesetzt hat, wird
es immer mehr zu dem, was es sein kann und sein soll —
oder es verfehlt sich selbst. So bestimmt zum Beispiel das
ganze gemeinsame Leben der Gatten mit dariiber, was
im Augenblick der EheschlieBung geschehen ist, ob diese
Entscheidung damals gliicklich oder ungliicklich genannt
werden muB. Wir stehen selber noch mitten in der Wir-
kungsgeschichte allen vergangenen Geschehens. Sie wird
durch uns mitbestimmt. Deswegen ist kein Verstehen ab-
geschlossen. Es héngt auch von unserem Tun und Ent-
scheiden und von unserer Antizipation der Zukunft ab.
So stehen wir noch mitten in der Wirkungsgeschichte des
Christusgeschehens. Hier geht es zunéichst um die diesem
Geschehen angemessene Weise der Antizipation (zur
Frage der Mitbestimmung durch unser eigenes Tun und
Entscheiden s. unten Nr. 4-6).

Die jetzt noch ausstehende Zukunft kann als reine Ver-
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lingerung der Vergangenheit nach vorne gedacht werden;
dann ist die Antizipation der Zukunft ihre (wissenschaft-
liche) Prognose. Sie ist aber nur begrenzt méglich und
sinnvoll. Denn wenn es um die Geschichte des Menschen
geht, darf die Freiheit nicht ausgelassen werden. Dann
aber ist keine Prognose des Endes, sondern nur seine pro-
phetische Ankiindigung méglich, der die Hoffnung, nicht
die wissenschaftliche Errechnung entspricht. Prophetie
und Hoffnung lassen den Spielraum der Freiheit offen und
konnen dennoch Zutreffendes iiber das Ende aussagen,
Theologisch ist nicht nur die Freiheit des Menschen, son-
dern auch die Freiheit Gottes zu bedenken. In der ver-
lingerten Vergangenheit der Prognose kann im eigent-
lichen Sinne nichts Neues in der Zukunft auftauchen, weil
alles jetzt schon angelegt sein muB. Das deistische Mib-
verstindnis Gottes liegt nahe. Prophetie und Hoffnung
lassen dagegen Raum fiir das noch nie Dagewesene, fiir
das, »was noch kein Ohr gehért und noch kein Auge ge-
sehen hat« (1 Kor 2,9), was nicht von den Méglichkeiten
des Menschen, sondern vom Gottmdglichen bestimmt wird.
Beide Weisen der Zukunftsschau miissen auseinander-
gehalten werden. Eine Verwechslung oder Vermischung
von Prophetie und Prognose ist zum Beispiel die innere
Gefdhrdung des Teilhardschen Systems und aller natur-
wissenschaftlichen Zukunftsutopien. Die Ideologien, wie
zum Beispiel der Marxismus, wollen Prognose und nicht
Prophetie sein. Beide Arten von Entwiirfen sind dem
Menschen und seiner Zukunft nicht angemessen, es sei
denn, daB man ihm die Freiheit abspricht, ihn verplant
und manipuliert und so zur bloBen Natur degradiert. Die
eschatologisch-prophetische Dimension der christlichen
Verkiindigung, die Hoffnungsstruktur des Glaubens ent-
sprechen dagegen genau der menschlichen Verstehens- und
Seinsstruktur.

3. Es scheint schon fast Allgemeingut der katholischen
Theologie geworden zu sein, den Glauben nach dem Mu-
ster der personalen Begegnung zu verstehen. Glaube ist in
diesem Verstdndnis nicht primédr Fiirwahrhalten von ge-
offenbarten Wahrheiten, sondern das Ja zu dem sich in
Christus offenbarenden Gott. Wir haben bereits gesehen,
wie dieses Ja zu Gott die Hoffnung auf die Vollendung
durch ihn einschlieBt. Aber dennoch diirfen wir bei die-
sem Verstehensmuster nicht stehenbleiben. Denn wenn
Offenbarung und Glaube im prizisen und ausschlieb-
lichen Sinn die Selbstmitteilung Gottes an den einzelnen
wire und Glaube die Antwort des Menschen nach dem
Schema der Ich-Du-Beziehung, dann kénnten Kirche und
Welt und deren Zukunft nicht anders als rein additiv und
duBerlich zum Heil des einzelnen hinzukommen. Wir
haben dieses Bedenken bereits oben gegeniiber der Vor-
herrschaft der Letzten Dinge des einzelnen iiber die al-
gemeine Eschatologie geltend gemacht.
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Glaube und Hoffnung miissen vielmehr selber in ihrer
ekklesialen Struktur gesehen werden, damit auch das uni-
versale Heil als ihr Ziel in den Blick kommt. Glauben
hei3t der Kirche zugezihlt werden (Apg 2,41.47; 5,14),
eingegliedert werden in den Leib Christi (Eph 4), um da-
durch Anteil zu gewinnen an der einen Hoffnung, dem
einen Geist, dem einen Gott. Die Rehabilitation des Siin-
ders geschieht durch den Frieden mit der Kirche. Der
kirchliche Bezug ist Ursprung und Lebenselement des
Glaubens, nicht in dem Sinne, daB man nur auf die leh-
rende Kirche zu héren brauchte — dann wire die Kirche
nur Veranlassung, nicht inneres Moment des Glaubens -,
sondern so, daB3 wir einander bediirfen, der Erfahrungen,
der Note und der Initiativen der anderen Glaubenden,
daB wir wesentlich nur miteinander glauben und hoffen
konnen. Der sensus fidelium, der Glaubenssinn der Kirche
ist das umgreifende und tragende Ganze fiir den Glauben
des einzelnen Gliedes. So sind auch die Sakramente zu-
néchst nicht Hilfe fiir den einzelnen, sondern Realisierung
dieser intersubjektiven Struktur unseres Glaubens. Nicht
der einzelne, sondern die Kirche trigt die VerheiBung, daB
sie nicht zugrunde gehen wird.

Von hier aus wird auch die alte These fragwiirdig, da man
nur fiir sich selbst hoffen kénne, allenfalls noch fiir die,
die man liebe. Aufgrund der christlichen VerheiBung kann
und muBl man zunichst fiir das Ganze hoffen; fiir sich
selbst kann man auf ein Element der Furcht nicht ver-
zichten. Denn Gott wird die verheillene Vollendung trotz
aller menschlichen Schuld durchsetzen; ob ich jedoch
daran Anteil gewinne oder nicht, ist noch offen.

4. Kirche und Welt stehen einander nicht einfach gegen-
iiber, wie es manchmal auch noch in der Konstitution
iiber die Kirche in der Welt von heute scheint. Die Kirche
ist das Stiick der Welt, das sich von Kreuz und Auf-
erstehung Christi und von der darin aufgebrochenen
VerheiBung der einen heilen Zukunft der ganzen Welt her
versteht. Es gibt nicht zwei Ziele des Menschen und der
Welt, ein natiirliches und ein iibernatiirliches. Beide kon-
vergieren im neuen Himmel und in der neuen Erde. Des-
wegen hoffen die Christen auch nicht aus der Welt heraus,
sondern fiir die Welt. » So l4uft die Hoffnung des Christen
nicht von der Geschichte weg, sondern der Geschichte
entlang auf das Ende zu«®.

Hier ist nun der Gedanke aufzugreifen, daB die Wirkungs-
geschichte des Christusgeschehens durch uns, unser Ent-
scheiden und Tun, mitbestimmt wird (vgl. Nr. 2). Wenn
»die Liebe bleibt« (1 Kor 13,13), wenn wir bereits » vom
Tode zum Leben hiniibergegangen sind, weil wir die Brii-
der lieben« (1 Jo 3,14), wenn der Himmel wesentlich auch
communio sanctorum ist, dann ist nicht zu bestreiten, daB

5 H. U. v. BALTHASAR, Wer ist ein Christ ? Einsiedeln 1965, 127,
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die vollendete Gestalt der neuen Schépfung mitbestimmt
wird von unserem Tun unter seinem Auftrag und in seiner
Gnade. » Die Konige der Erde tragen ihre Reichtiimer z
ibhr« (Apk 21,24), heilt es von der himmlischen Stadt
Jerusalem.

Die Hoffnung des Christen ist deswegen kein passives
Beiseitestehen, weil Gott ja die Vollendung nur allein
schaffen kann und schaffen wird. Die Christen kénnen es
vielmehr vor Gott, der Welt und sich selber nur verant.
worten, auf die Vollendung durch Gott zu hoffen, wenn
sie selber bereit sind, sich dafiir in Dienst nehmen zu las-
sen. Sie kdnnen nur verantworten, auf die Gerechtigkeit
und den Frieden Gottes zu hoffen, wenn sie bereit sind,
sich selber fiir die Uberwindung allen Unfriedens und
aller Ungerechtigkeit auf dieser Welt einzusetzen, damit
unsere Welt in Richtung auf die VerheiBung Gottes in
Bewegung komme. » Die Orthodoxie seines (des Christen)
Glaubens muB sich stindig > bewahrheiten < in der Ortho-
praxie seines endzeitlich orientierten Handelns«S®.

Hier wird die theologisch-anthropologische Bedeutung
des Auseinandertretens von VerheiBung und Erfiillung
sichtbar. Sie liegen nicht deswegen auseinander, weil Gott
nicht sofort die Erfiillung schenken kénnte, sondern damit
zwischen ihnen der Raum menschlicher Freiheit erdffnet
bleibt, der Raum des Dienstes und der Liebe. In der Frei-
heit seiner Glaubensentscheidung und durch den Dienst
seiner Liebe, beides inspiriert von der den Weg weisenden
Hoffnung, wird die Erfiillung gleichsam in das Innere des
Menschen als sein eigen hineingenommen. Die Gnade
wird interiorisiert, der Mensch glaubt, hofft und liebt sich
geschichtlich in sie hinein, damit die Vollendung seine
eigene Vollendung und die seiner Welt werde. Natur und
Gnade werden so geschichtlich zueinander vermittelt.

5. Ein wichtiges MiBverstdndnis ist hier zu kliren, das
leicht dieser Konzeption vorgeworfen werden konnte. Es
geht hier nicht um den titanischen Versuch, die Vol-
endung der Welt aus eigener Kraft zu schaffen. Nicht die
Evolution als solche, auch nicht die vom Menschen voran-
getriebene, ist Fortschritt auf das Heil hin. Die Vol-
endung ist kein innerhalb dieser Welt und Geschichte er-
reichbarer Zustand als Ergebnis einer gelungenen Ge-
schichte. Der Christ weiB, daBl mit der Nihe der Parusie
auch die widergdttlichen Krifte wachsen.

Die Weise, wie Gott den Einsatz des Menschen annimmt,
wird immer die Gestalt des Kreuzes haben. Aber dieses
Kreuz darf nicht von Anfang an gewihit, es kann nur am
dubBersten Rand des eigenen Einsatzes angenommen wer-
den. Das Kreuz ist nie billige Entschuldigung des eigenen
MiBerfolgs, der unserer eigenen Bequemlichkeit oder der
falschen Selbstliebe zu verdanken ist. Wir konnen nichts

6 J. B. METZ, Verantwortung der Hoffnung, StdZ 91 (1966) 459.
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dariiber ausmachen oder gar ausrechnen, wie unser Tun
nach der letzten Wandlung aussehen wird, welchen Stel-
lenwert und welche Bedeutung es hat. Aber es wird des-
wegen nicht belanglos und unwichtig. Die Hoffnung ist
kein billiger Optimismus. Sie schlieBt Geduld und Ver-
trauen ein, die Kraft standzuhalten, zu tragen, durch-
zustehen, sich etwas, sich das Leben nehmen zu lassen.
Es geht um das Ausfahren auf die Hohe des Sees, um das
Auswerfen der Netze, bei dem alle eigenen Krifte an-
gespannt sind, damit der Herr in der Richtung des
menschlichen Miihens, das auf seinen Auftrag hin gewagt
wird, den Fang als sein Geschenk hineinlegen kann (vgl.
Lk 5,4-9). Es geht um das Hergeben der sicben Brote,
damit sie unter seinem Segen Nahrung werden fiir alle
(Mk 8,1-9). Es geht um das Hinlaufen zum Teiche Siloah,
damit durch seine Gabe die Blindheit weggenommen
wird (Jo 9,1-7). Gott ist kein deus ex machina, der plotz-
lich aus dem Nichts auftaucht, alles vom Menschen Er-
reichte zerstdrt, um dann seine eigene Welt aufzubauen.
Gott schenkt dem Menschen das Heil so, dal es von ihm
selber mitgetan werde.

6. Auf eine Dimension dieser zum Einsatz inspirierenden
Hoffnung muB noch aufmerksam gemacht werden, da sie
bisher noch nicht deutlich genug gesehen wurde. Da sich
das Tun der Christen nicht im inneren Raum der Kirche
abspielt, sondern in der Welt, hat es immer auch eine
gesellschaftlich-politische Seite. Wie wire anders der Ein-
satz fiir Gerechtigkeit und Frieden in der Welt sonst zu
vollziehen ? GewiB hat es immer private Liebestitigkeit,
gewil hat es auch die kirchlich organisierte Caritas ge-
geben. Sie half aber vornehmlich dem einzelnen. Die An-
sdtze zum sozialen Gestaltungswillen waren nur schwach
und traten nur gelegentlich auf, so daB sie nicht zur be-
stimmenden Kraft wurden. Wenn aber die Liebe nicht
nur diesem oder jenem helfen will, sondern darauf achten
muB, daB moglichst allen, die in Not sind, wirklich ge-
holfen wird, dann muBl der Einsatz dafiir auch sozialen
Charakter tragen. Deshalb haben die Christen nicht das
Recht, auf politische Moglichkeiten, Wandlung und Ge-
sundung zu schaffen, zu verzichten. GewiBB wird es hier
in der konkreten Einzelentscheidung verschiedene Mei-
nungen unter den Christen geben. Aber das dispensiert
nicht davon, sich um die rechten Wege zu miihen. Des-
wegen wird heute nicht nur im Blick auf Lateinamerika
die Moglichkeit und die mogliche Verpflichtung zu einer
sozialen Revolution fiir den Christen erortert und zum
Teil gefordert.

Hier spitestens wird man einwenden, Christus habe nicht
zur Revolution aufgefordert, er habe ausdriicklich eine
Einmischung in politische Angelegenheiten abgelehnt;
sein Reich sei nicht von dieser Welt. Sicher war die An-
kiindigung der Konigsherrschaft Gottes keine politische
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Rede. Doch ist es so abwegig, daBl Christus vorgeworfen
wurde, er wiegele das Volk auf? Sein Selbstverstindni
»Ich aber sage euch«, seine Mahlgemeinschaften mit den
Zollnern und Siindern, die MiBachtung der Reinheits.
vorschriften und die Durchbrechung des Sabbatgebotes
waren in der damaligen Lage nicht nur religise Akt
sondern griffen die Grundlagen der sozialen und politi-
schen Ordnung an, waren Einbruch in das festgefiigte,
religiés sanktionierte System, waren Revolution.
Paulus fordert zwar die Sklaven auf, in ihrem Beruf
bleiben (1 Kor 7,17-24). Aber wenn er den Sklaven als
den Freigelassenen des Herrn sieht, wenn er Philemon auf-
fordert, seinen Sklaven wie einen geliebten Bruder auf-
zunehmen (Phm 16.17), dann ist damit das Institut der
Sklaverei, das den Sklaven unter dem Sachenrecht ver-
handelte, im Grunde aufgesprengt, und es ist nur ein
Frage der Zeit, wann es auch #uBerlich fallen wird. In
Rom galten die Christen als Atheisten, als Revolutionire,
weil sie die gottliche Verehrung des Kaisers nicht mit-
machen wollten.

Wihrend die offizielle Kirche es im allgemeinen mit den
politischen Méchten von gestern und heute hielt, sind die
im christlichen Glauben implizierten Impulse zu Freiheit,
Gleichheit und Briiderlichkeit auBerhalb der Kirche revo-
lutionir zutage getreten. Die Sikularisierung, der moderne
Humanismus, die Zukunftsorientiertheit des neuzeitlichen
BewuBtseins entstammen den gleichen Wurzeln. Viele
Menschen, die sich in den neuen Bewegungen engagierten,
haben der Kirche und dem Glauben den Riicken gekehrt,
weil ihr Einsatz nicht davon gedeckt wurde. Wenn die
Christen in diesen Bewegungen ihre eigene Sache ent-
decken und aufgreifen, kann ihr Zeugnis neu fruchtbar
werden. Die Konstitution iiber die Kirche in der Welt von
heute ist ein erstes Zeichen dieses Miihens. So verstanden
ist die christliche Hoffnung gerade kein »Opium des
Volkes«, keine ldhmende und zersetzende Kraft, sondern
das unerschopfliche Reservoir neuer Impulse, die Men-
schen zu sich selbst und zueinander zu fiihren. Sie ist
zugleich kritische Instanz gegen alle menschliche Selbst-
vergdtzung, gegen alle ideologische Verplanung des ein-
zelnen zugunsten einer bestehenden oder zukiinftigen Ge-
sellschaftsordnung. Sie bleibt ein Element der Unruhe
in der Geschichte, das aller menschlichen Verhartung und
Erfiillung neue Zukunft zeigt.

So erweist sich die kognitive (1.-3.) und die operative
(4-6.) Fruchtbarkeit und Bedeutung der These von d¢f
Hoffnungsstruktur des Glaubens, wir kénnen auch sagen,
die dogmatische und die moraltheologische Seite, di¢ 70-
gleich in ihrer inneren Einheit und in ihrer apologetisch-
fundamentaltheologischen Funktion deutlich werden.
Wir konnen die Uberlegungen zusammenfassen: Im Credo
der Kirche zihlen wir eine ganze Reihe von Glaubens
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wahrheiten auf, die alle unter dem »credo in« zusammen-
gefaBt sind. Glaube als Hoffnung versucht dieses »in« neu
zu verstehen. Wir diirfen einmal kiihn iibersetzen: Ich
glaube in Gott hinein. Glauben ist ein Hineinschreiten mit
der Welt in Gott, das als Bewegung der Hoffnung erst in
Auferstehung und Parusie sein Ziel findet und so alle
Glaubenswahrheiten umschlieft. Dann erst werden wir
voll begreifen, was wir im Glauben erhoffen und in der
Liebe anzielen und vorbereiten durften.

Mitten im biblisch-liturgischen Aufbruch unserer Tage
nehmen wir das Entstehen einer »Theologie des Wortes«
wahr, die es bisher (wenigstens in den theologischen
Schulbiichern) kaum gegeben hat. Zu den Grundiiber-
legungen einer Theologie des Wortes Gottes gehdrt,
daB das Sprechen nicht blo Mitteilung von bisher nicht
gewuBten Sachverhalten ist, sondern letztlich Kommuni-
kation, Selbst-Mitteilung des Sprechenden. Anders aus-
gedriickt: Im Sprechen unternimmt es ein Wesen, sich
selbst einem Horenden zu iibereignen. Unter Menschen
ist das Sprechen ein Vorgang, der sich duBert einerseits
in Worten, anderseits in Taten (Mimik und Gestik).
In all dem, was und wie ein Sprechender sich duBert, ver-
rit er dem Horenden sein Innerstes. Der Horende be-
kommt den Sprechenden immer mehr »in den Griff«. Der
Sprechende liefert sich dem Horenden aus und gibt sich
diesem in gewissem Sinn zur Verfiigung.

Gerade dieser Vorgang ist nach der Bibel das Sprechen
Gottes. »Gott spricht« heiBit: Gott teilt sich den Menschen
mit. Wenn der Mensch ein Hérender ist, kommt ihm nicht
bloB eine Fiille von bisher unbekannten Offenbarungs-
Inhalten zu, sondern der Sprechende selbst enthiillt vor
ihm sein Geheimnis und wird erkennbar als einer, der auf
den Menschen hin unterwegs ist, um sich ihm personal
(nicht »satzhaft«) zu iibereignen.

Hermann Volk, der verschiedene kleinere Aufsdtze zur
Theologie des Wortes Gottes verfaBt hat, sagt: »Im Wort
Gottes wird das Heil, das Gott auf uns hin verwirklicht,

1 Der folgende Aufsatz ist ein Vortrag, der am VI. Pastoral-
liturgischen Symposion fiir Priester iiber das Gesamtthema »GroBe
und Not der Homilie« in Ziirich am 29. Nov. 1965 gehalten wurde.
Wie der Untertitel sagt, ging es dem Referenten weniger um eine
erschopfende Darstellung der Problematik »Bibel und Liturgie«,
als vielmehr um grundsitzliche und praktische Voriiberlegungen
dazu. Die Wiedergabe in unserer Zeitschrift erfolgt, abgesehen von
Kiirzungen (Anfang und SchluB) und situationsbedingten Modi-
fikationen, unverdndert.
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und in welchem Gott sich auf uns hin verhilt, beschrie.
ben, aber zugleich auch realisiert.« Beschrieben und req
siert. DaBl das Heil, der auf uns hin unterwegs seiende
Gott, in der Bibel beschrieben wird, dariiber ist sich di
Theologie schon immer klar gewesen. Aber die »Be
schreibung« der Heilsgeschichte, vor allem die Darstellung
des Christusereignisses, ist in der Bibel immer mehr als
bloBe Beschreibung, denn im Wort iiber Christus und im
Wort Christi ergeht Gottes Wort an uns, oder, (wie wieder
Hermann Volk sagt) »wird Gott auf uns hin heilshaft
prisent.« Die Verkiindigung, aber auch die Lesung bibli-
scher Texte ist demnach ein gnadenhafter Vorgang, Er
wirkt im gldubigen Horer und Leser das Heil, und zwar in
Analogie zur Wirksamkeit der Sakramente, die ihrer
seits im disponierten Empfianger das Heil wirken. Und in
diesem Sinn ist das Wort zu verstehen: »Der Mensch
lebt nicht allein vom Brot, sondern von jedem Wort, das
hervorgeht aus dem Munde Gottes« (Mt 4,4). Der Mensch
lebt ebenso real von dem Brot, das Gottes Wort ist, wie
von dem anderen, das seine Physis ndhrt. Wenn man zu-
riickgreift und dieses Schriftzitat (Mt4,4) im Alten Testa-
ment nachschldgt, liest man Dt 8, 3: »Der Mensch lebt nicht
allein vom Brot, sondern von all dem, was das Wort des
Herrn schafft.« Davon lebt der Mensch. Und wenn er
meint, ohne den auf ihn zukommenden Gott leben zu
konnen, ist er in einer verhidngnisvollen T#duschung be-
griffen.

Hier sind wir bereits bei einer praktischen Uberlegung an-
gekommen. Das Wort Gottes in der Bibel ist nicht einfach
Beschreibung der Eigenschaften Gottes. Man diirfte das
Sprechen Gottes nicht daraufhin abhorchen, zu lernen,
wie Gott eigentlich sei, etwa seine Barmherzigkeit oder
seine Gerechtigkeit und so weiter einfach zur Kenntnis
zu nehmen; es geht in der Bibel immer um die Aktuali
sierung dessen, was sie von Gott aussagt. Hermann Volk
fiihrt als Beispiel an: Eine bloB dogmatisch formulierte
Aussage: »Gott ist barmherzig« ist nicht dasselbe wie
ein in der Bibel stehendes Wort: »Geh hin, deine Siinden
sind dir vergeben«, aus dem wir auch die Barmherzigkeit
Gottes ableiten kdnnen. Die beiden Sitze haben einen ver-
schiedenen Rang, denn im Wort Gottes wird uns das hic
et nunc zugesagt, was in der dogmatischen Aussage blob
beschrieben, festgestellt wird. Anders ausgedriickt: Das
Wort Gottes macht die Barmherzigkeit Gottes heilshaft
priasent an uns und aktualisiert sie, weil es eben nicht
bloB beschreibende Aussage iiber Gott ist, sondern €in
ihn vergegenwirtigendes Wort. Nun konnen wir sagen:
Die Bibel (und damit auch die Verkiindigung dessen, was
in der Bibel steht) ist Ort der Begegnung mit dem heil
wirkenden, heilschaffenden Gott. Das Brot, das Jesus ist,
wird gegessen nicht bloB im GenuB der Eucharistie,
sondern - das wurde von uns Katholiken oft zu wenig g-
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sehen — auch im gliubigen Hoéren und Aufnehmen des
Wortes. Das Licht der Welt, das Jesus ist, hat nicht nur
den Zeitgenossen Jesu geschienen. Es scheint auch im
Jetzt dieser Heilszeit und zwar so, »dal jeder, der ...
glaubt, nicht in der Finsternis bleibt« (Jo 12,46). Die
Funktion des geschriebenen, des in der Bibel zu lesenden
und aus der Bibel zu verkiindenden Wortes muB3 so gesehen
werden. Im Leben der Kirche wie des Einzelnen muB
Gottes Wort das Licht sein, dem das Dunkel weicht, die
Nahrung, von der der Christ lebt. (Man miiBte hier einmal
untersuchen, woher sich der Durchschnittschrist Klar-
heit holt fiir die ganz konkreten Entscheide seiner Lebens-
filhrung. Ob ihm wirklich das Wort Gottes /lucerna
pedibus meis (Ps 118,105) ist. Diese Untersuchung wire
eine der Voriiberlegungen zur Verkiindigung, die den
Menschen von heute erreichen soll.) Nun ist aber der Aus-
druck »Wort Gottes« in der Bibel selbst ein sehr viel-
schichtiger Begriff. Ich mochte ihn bei diesen Uberlegun-
gen zur Theologie des Wortes Gottes etwas aufgliedern,
um anzudeuten, in welchen Nuancen die Bibel vom
»Wort Gottes« spricht. Wir erfahren zunichst vom
Schipfungswort. Es ist wichtig, sich immer wieder dariiber
Rechenschaft zu geben, daBl das »Sprechen Gottes« eine
der ersten Tétigkeiten Gottes ist, von denen die Genesis
berichtet. »Im Anfang schuf Gott«: Das ist die erste er-
zihlte Tétigkeit (Gn 1,1). Es folgt (Gn 1,3): »Und Gott
sprach«: Das Schipfungswort. — Weiter spricht die Bibel
von einem Verheiffungswort. Gott verheilit, wenn er spricht.
Er gibt sich dem Menschen zu verstehen als ein liebender,
sorgender Gott. — Es gibt sodann das Wort des Bundes-
schlusses. Gott spricht sich aus zum Menschen hin als der
Gott, der den Bundeswillen in sich trigt, den Willen zur
Partnerschaft mit seinem Volk. — Es gibt ferner in der Bi-
bel als »Wort Gottes« das Wort der Weisung. (Fiir sehr
viele Christen ist dies das Wort Gottes par excellence, die
erste und leider oft einzige Assoziation, wenn vom »Wort
Gottes« gesprochen wird). — SchlieBlich das Wort der
Erlésung; es ergeht verbal »Ich erlose dich ja« (Is 43,1);
in Jesus Christus ergeht es personal. — Damit kommen wir
zum innergdttlichen Wort Gottes, von dem der Johannes-
prolog spricht. In diesem Prolog, der theologische Refle-
xion darstellt, ist das, was wir eben aufgegliedert haben,
zusammengefaBt im Verstdndnis Jesu Christi als des Logos,
des personalen Wortes Gottes.

Das innergottliche Wort ist nun aber nicht etwas »ganz
anderes« als das Schopfungswort! Es ist auch nicht etwas
»ganz anderes« als das VerheiBungswort Gottes oder als
das Erlosungswort. Das Wort der VerheiBung etwa ist
nicht etwas anderes als Christus. Es gibt nicht eine Ver-
heiBung des gelobten Landes und eine VerheiBung der
Befreiung von Feinden und dann noch das Wort Gottes,
das Jesus Christus ist. Denn alle VerheiBungen Gottes
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haben in Jesus Christus ihr Ja gefunden (vgl. 2 Kor 1,20);
wir werden auf diese Stelle noch zuriickkommen. — Auch
das Wort der Weisung ist nicht etwas anderes als Jesus
Christus: dann ndmlich, wenn gesehen wird, daB Jesus
Christus nichts lehrt, befiehlt oder rit, das er nicht selber
lebte, das er nicht selbst verkodrperte. So kann man mit
dem Freiburger Neutestamentler C. Spicq sagen: »Das
Revolutionére an der christlichen Moral ist, daB sie nicht
in Sitzen besteht, sondern in einer Person: in der Person
Jesu Christil« Das ist die Norm, die Person Jesu. Die
einzelnen Sitze, die »Worte der Weisung« Jesu, dienen
bloB dazu, daB wir seine Person richtig verstehen.

So sind, wenn wir vom »Wort Gottes« sprechen, die
Linien in der Bibel alle in einem Punkt gerafft, im inner-
gottlichen Wort, im Logos, in der Person Jesu Christi,
Wenn wir jetzt horen, daBl das Wort Gottes »ins Gerichty,
oder daB es »in die Entscheidung« rufe (diese Feststel-
lungen sind bereits in Gefahr, Gemeinpléitze zu werden
auf unseren Kanzeln), dann ist es wiederum Jesus Christus,
der zur Entscheidung dringt fiir oder gegen seine Person,
die man im Glauben annimmt oder im Unglauben ab-
lehnt. Hier ergeht das Gericht, im Glauben und im Un-
glauben. »Wer an ihn (den Sohn) glaubt, wird nicht ge-
richtet.« (Jo 3, 18): Er vollzieht den Uberschritt in Christus
und nimmt den in Jesus Christus auf ihn zukommenden
Gott an. »Wer aber nicht glaubt, ist schon gerichtet«
(ebd.): Er hat anders entschieden. Aversio totalis a Deo
loquente in persona Jesu Christi. —

Wir sprechen in der Predigt von Gott, vom Menschen
unter Gott, von dem, was zwischen Mensch und Gott ist.
Das sind die zentralen Themen der Bibel. Alle Perikopen
kreisen néher oder entfernter um diese Brennpunkte. Von
der Theologie her sind wir instruiert, daB wir beim Reden
iiber Gott einerseits das Mysterium tremendum, ander-
seits das Mysterium fascinosum verkiinden. Warum inter-
essiert das viele Menschen so wenig? Dabei ist es doch
wohl so, daB alle Schonheit und alles Gliick und alles,
was der Mensch begehrt, in Gott seinen Urgrund hat!
Und der Mensch miiBite dafiir ein Gespiir haben! Warum
kommen wir denn nicht an, wenn wir von dem sprechen,
was eigentlich das Faszinierendste wire? Haben wir
vielleicht das Tremendum zuviel betont? Oder - man
muB sich die Frage heute ernsthaft stellen — sprechen wir
vielleicht gerade heute einseitig (und darum falsch!)
nur vom Fascinosum, so daB der Gott der Liebe abstoBend
sentimental vor den Augen der Leute steht? Als der
»liebe Gott«, mit dem man machen kann, was man wﬂ},
der ja doch alles wieder verzeiht? — Waren und sind wir
uns bewuBt, daB das Gottesbild, das der Mensch in sich
triigt, fiir seine Religiositit schlechthin bestimmend ist? -
Oder ist es so, daB unsere Predigt weitgehend eine von der
Person Christi losgelste Verkiindigung »christlicher
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Moral« war ? Vielleicht liegt hier eine Fehlerquelle, der es
ernsthaft zu begegnen gilt. Ein anderes Problem ist damit
sehr eng verkniipft: das der unklaren Begriffe.

Wir brauchen biblische Termini oft unbesehen so, wie sie
heute in der profanen Sprache verstanden werden. Die
Bibel versteht darunter etwas (oft sehr viel) anderes. Die
Folgen solcher Begriffsverwirrung sind unheilvoll. Ich
will einiges nennen. Denken wir an den »Zorn Gottes«
(¢ey" 9eot). Jeder Horer und Leser stellt sich darunter
etwas Konkretes vor. Mit Recht! Der Ausdruck steht so
in der Bibel, im Alten wie im Neuen Testament. Der
»Tag Jahwes« ist ein Tag des Zornes (vgl. Soph 1,15 u. 4.).
Wegen der Laster bricht der Zorn Gottes iiber uns herein
(vgl. Kol 3,6; Eph 5,6). - Wenn wir nun aber vom Zorn
Gottes theologisch unreflektiert sprechen, so wie der
Mensch sich »Zorn« unter Menschen vorstellt, dann ist
Gott eben der wutschnaubende Tyrann, der sich einmal
an uns richen wird. Das Wort steht zwar in der Bibel.
Aber es gibt heute eine biblische Theologie, die den Be-
griffen auf den Grund geht und die zu unserer Frage
interpretierend sagt: »Zorn Gottes« sei ein Bildwort
fiir die absolute Heiligkeit Gottes, in der nichts Unhei-
liges, Siindiges Bestand hat. Wir diirfen gerade mit die-
sem Begriff nicht unwissenschaftlich operieren und den
Menschen -~ schon den Kindern — eine Vorstellung ein-
priagen, aufgrund derer sie von Gott liecber Abstand
nehmen. Oder — ein weiteres Beispiel —: die ganze Ge-
richtsterminologie. Bekanntlich spricht nicht nur das
Alte, sondern auch das Neue Testament vom Gericht.
Es gibt im Neuen Testament die Szene der Scheidung von
Bocken und Schafen (vgl. Mt 25,32 f). Michelangelos
Darstellung in der Sixtinischen Kapelle stiitzt sich — ab-
gesehen von einigen Konkretisierungen — auf die synop-
tische Apokalypse: der rex tremendae maiestatis steht mit
geballter Faust da; die Verdammten versinken im Ab-
grund, und die Guten werden in die Herrlichkeit em-
porgehoben. Ungefihr so lesen wir tatsichlich in der
Bibel. Aber wenn wir den Begriff xpioic bibeltheologisch
untersuchen, dann sehen wir, daB das »Gericht« nicht
bloB ein Ereignis im Rahmen der End-Eschatologie ist,
das sich irgendeinmal abspielen wird, sondern wir ent-
decken, daB es im Johannesevangelium eine Gegenwarts-
eschatologie gibt, nach welcher sich jetzt das Gericht er-
eignet (vgl. Jo 3,18), und daB das Endgericht von Mt 25
bloB mehr die Ratifizierung des Entscheides ist, der je und
je fillt, wenn ich mich — im Glauben - fiir oder — im Un-
glauben — gegen den Offenbarer Christus entscheide. —
Und so kénnten wir fast beliebig fortfahren. Was be-
deutet eigentlich odpf im Neuen Testament? Wer ist der
»fleischliche« Mensch, der dem »pneumatischen« ge-
geniibergestellt wird ? Ist es nicht so, daB wir und unsere
Glaubigen noch heute bei diesem Bildwort gleich an un-
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sere korperliche Sphire denken, an die Begierden des
Fleisches und so weiter ? Die sind zwar genannt; vor allem
in den Lasterkatalogen des Neuen Testamentes. Aber der
»fleischliche Mensch«, oder »das Fleisch«, das in Gegen-
satz gestellt wird zum Geist, meint viel mehr. Ge.
meint ist der ganze Mensch, insofern er gesehen wird in
seiner Hinfélligkeit, in seiner zeitlichen und sonstigen Be-
grenztheit und dann eben in seiner »menschlichen Schwi-
che, die aber (in heutigen Begriffen ausgedriickt) ebenso
stark psychisch wie somatisch verstanden ist. Wenn
jetzt in neueren Bibeilibersetzungen odpf paraphrasiert
wird: »der irdisch-diesseitige Mensch«, dann ist das
sicher ein hilfreiches Unterfangen, wenn auch an eine gute
Ubersetzung nach wie vor die Forderung gestellt werden
muB, daB die biblischen Begriffe in ihrer ganzen Prignanz
und Hiirte stehen bleiben; dem Homileten und dem Kate-
cheten fillt dann eine griindliche Erklarung zu. - [Die
Ubersetzungen des Neuen Testamentes »fiir Menschen
unserer Zeit«, die jetzt nur so ins Kraut schieBen, haben
sicher eine wichtige Aufgabe. Aber sie leisten einen Baren-
dienst, wenn sie die umfassende Weite der biblischen Be-
griffe in engste Kanile hineinzwingen, wie das zum Bei-
spiel bei Jorg Zink oft der Fall ist. (Man lese dort als
instruktive Kostprobe etwa Mt 23!) Man kann schon so
umspringen mit dem Wort Gottes, aber man tut den Chri-
sten keinen guten Dienst, wenn man sie nicht dazu fiihrt,
die biblischen Termini in ihrer urspriinglichen Kraft zu
verstehen. ]

Als weiteres Beispiel diene der Begriff »Heil«. Wir spre-
chen von »Heilsgeschichte«, vom »Heiland« und vom
»Heil«, das er an uns wirkt. Aber was steckt in diesem
deutschen Wort noch von der Bildhaftigkeit des griechi-
schen odtew? Unser Heil ereignet sich so, daB wir e
rettet werden, herausgezogen aus den »vielen Wassern«
(Ps 17,16; 143,7), entrissen dem Tod und der Unterwelt
(vgl. Ps 17,5 f u. 4.). Oder: Was bleibt in dem Begriff
»Heil« sichtbar von der Gottesgemeinschaft, in die uns
der »Heiland « wieder hineinholt ? Im Paradies war sie der
Normalfall. In der Siinde sind wir aus ihr ausgebrochen.
Gottferne ist »Unheil«, das »Heil« besteht im »Heiland¢;
wer ihn »hat«, hat den Heilszustand erreicht. »Wer den
Sohn hat, hat das Leben (Jo 5,12; Heil wird hier im Bild
des Lebens dargestellt). —

Der Begriff »Glaube«! Unsere Definition des Glaubens
(vgl. dltere Katechismen) wird im Licht der biblischen
Theologie hochst revisionsbediirftig. Glauben (ich zitiere
Rudolf Bultmann) ist neutestamentlich ein »eschatolo-
gisches Existieren«. Schon die Entdeckung, daB Glauben
eine neues Existieren ist (nicht ein Setzen von Akten det
Zustimmung zu bestimmten Sitzen), ist bemerkenswert.
Mein ganzes Wesen existiert neu und zwar weschatolo-
gisch«, wenn ich glaube. Das heiBt: Es vollzieht sich in def
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endzeitlichen, gespannten Erwartung des Kommens des
Herrn, dem ich »schon« (anfanghaft) zugehtre, aber
»noch nicht« endgiiltig; »schon« und »noch nicht« zu-
gleich. Das Glauben meint unser ganzes Leben, nicht
bloB unsern Intellekt, es ist ein neu gearteter Existenz-
vollzug. Und so konnten wir noch eine ganze Reihe von
Begriffen aufzihlen, bei denen wir der Tatsache Rech-
nung tragen miissen, daB die Bibel eine Sprache spricht,
die vor zweitausend oder dreitausend Jahren anders ge-
hort und besser verstanden wurde als im zwanzigsten Jahr-
hundert post Christum natum. Wir miissen die Miihe auf
uns nehmen, mit unseren Predigthdrern die biblischen
Grund-Begriffe in der ganzen Bedeutungsfiille zu erarbei-
ten. Dazu helfen uns jetzt die verschiedenen bibeltheo-
logischen Worterbiicher, zum Teil auch die neueren theo-
logischen Lexika, etwa das Lexikon fiir Theologie und
Kirche oder das Handbuch theologischer Grundbegriffe
(hrsg. v. H. Fries).

Immer ist unsere Predigt Verkiindigung von Christus, in
dem Gott auf uns zukommt. Wenn Christus richtig ver-
kiindet wird, dann ersteht das richtige Gottesbild, das
Gottesbild der Bibel, in den Herzen der Menschen. Denn
er ist Abglanz der Herrlichkeit Gottes (vgl. Hebr 1,3);
wer ihn sieht, hat auch den Vater gesehen (vgl. Jo 14, 9).
So wollen wir uns jetzt darauf konzentrieren, Christus, wie
ihn das Neue Testament sieht, von einer Mitte her zu ver-
stehen. Ich werde mich dabei vor allem an das Corpus
Paulinum halten.

Es ist bekannt, daB Paulus, wohl unter dem Eindruck
seines MiBerfolges in Athen (vgl. Apg 17, 16-34), sagt,
er habe sich vorgenommen, von nun an »nichts mehr
zu kennen als Jesus Christus und ihn als Gekreuzigten«
(1 Kor 2,2). Inhaltlich nahe stehen dieser Formulierung
gewisse Worte schon des synoptischen Jesus: »Wer mir
nachfolgen will, verleugne sich selbst, nehme sein Kreuz
auf sich und folge mir nach« (Mt 16,24). Oder: »Wer un-
ter euch groB sein will, der sei euer Diener. Wer der erste
sein will, der sei aller Knecht. Denn auch der Menschen-
sohn ist nicht gekommen, sich bedienen zu lassen, sondern
zu dienen und sein Leben hinzugeben als Losepreis fiir
die Vielen« (Mk 10,43-45). Oder: »Wer nicht sein Kreuz
auf sich nimmt und mir nachfolgt, ist meiner nicht wert«
(Mt 10,38). Oder: »Wer sein Leben findet, wird es ver-
lieren. Wer sein Leben verliert um meinetwillen, wird es
finden« (Mt 10,39). Der johanneische Jesus spricht dhn-
lich (vgl. Jo 12,25-26 u. 4.). Das Pauluswort in 1 Kor 2,2
steht somit nicht isoliert da.

Ich méchte aber noch ein anderes Wort heranziehen, um
den Sachverhalt zu verdeutlichen, der fiir unsere Ver-
kiindigung zentral ist und der die Liturgiefeier zutiefst
prigt. Wir lesen 2 Kor 1,19-20: »Der Sohn Gottes,
Jesus Christus, der unter euch verkiindet wurde durch uns,
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durch mich und Silvanus und Timotheus, war nicht Ngip
und Ja zugleich, sondern in ihm ist das Ja Wirklichkeit ge.
worden. Soviel es ndmlich der VerheiBungen Gottes gibt,
in ihm ist (dafiir) das Ja. Darum wird durch ihn auch das
Amen laut, Gott zur Ehre durch uns.« Das ist das Chr-
stusmysterium, vor dem Paulus wie gebannt steht.

In Christus wird fiir den Apostel das Ja Gottes sichtbar,
das von Gott her auf uns zukommt. Der Raum der Uneng-
lichkeit Gottes wird in Jesus Christus gleichsam eingeengt,
wird gerafft in einen Punkt, in eine geschichtliche Person,
Alles was von Gott her zum Menschen hin sich er-
eignet, ist ein einziges Wort. Es ist das Ja Gottes, das schon
aufklingt am SchluB des Sieben-Tage-Werkes: »Gott
schaute alles, was er gemacht hatte, und siehe, es war
sehr gut« (Gn 1,31). Gott sagt ja dazu, und »am Ende die-
ser Tage« sagt er sein Ja in Jesus Christus, fiir uns Men-
schen neuerdings und endgiiltig. Und wenn wir nun den
Christusweg verfolgen, der am Kreuz endet, dann ist uns
das Kreuz ein Zeichen, das vom Ja Gottes laut Zeugnis
gibt. Das Ja Gottes aber stammt aus dem Urgrund, der
Gottes Wesen zutiefst ausmacht, aus der Liebe. Weil Gott
die Liebe ist (1 Jo 4,8.16), und weil Liebe die »bejahende
Totalhaltung« ist (A. Willwoll), so ist Gottes einzige Mog-
lichkeit des Sprechens das Ja. Dieses Ja Gottes ist sichtbar
in Jesus Christus.

Ich zeichne nun den zweiten Teil des Satzes auf: Ebenfalls
durch Christus heilt es (2 Kor 1,20), » wird das Amen laut
Gott zur Ehre durch uns«. Vom Menschen her kommt eine
Antwort auf Gottes Wort. Das Wort Gottes ist das Ja, die
Ant-wort, das Gegen-wort ist nach unserem Text das
Amen, das nichts anderes ist als auch ein Ja: Der Mensch
antwortet Gott mit »Ja« und »Amen«. Und zwar ist sein
Amen zu Gott ebenfalls verkorpert in der Person Jesu
Christi. An der Spitze der Menschheit — in ihrem Namen-
spricht Christus das Ja zu Gott. Die Menschheit sagt ¢s,
wir sagen es. Jesus Christus verkdrpert somit in seiner
Person zwei Bewegungen: die von Gott zum Menschen
einerseits und die vom Menschen zu Gott anderseits. Das
Kreuz macht diese doppelte Bewegung in grandioser Kon-
zentration offenkundig. Im Gekreuzigten ist das Ja Gottes
zu den Menschen endgiiltig und uniiberbietbar geworden.
Umgekehrt aber spricht der Gekreuzigte das universale Ja
der conversio ad deum im Namen der Menschheit ebenso
endgiiltig und ebenso uniiberbietbar, Diese Sicht des
Christusmysteriums gibt von der Mitte her neues Licht
auf die verschiedensten Geheimnisse unseres Glaubens.
Ich nenne die »Erlésung durch sein Blut« (Eph L7
Kol 1,14.20). Sie geschieht an dem Menschen — und nur
an ihm —, der das Ja des Christus zum Vater ratifiziert
Der von »auBen«, von der aversio @ Deo umkehrt und
eintritt in die Bewegung Christi, um sie mitzuvollziehen.
Der das Ja Christi auch sagt. Nur der ist ein erloster
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Mensch, der das Ja Christi nachspricht, radikal, immer
neu. An einem solchen ist Erlosung geschehen.

Der Uberschritt in Christus, in seine unbedingte Ja-Hal-
tung hinein, geschieht vorziiglich in den Sakramenten, zu-
mal in der Taufe. Aber Taufe will so verstanden sein, wie
die Bibel sie versteht: in untrennbarer Einheit mit dem
Glauben (vgl. Mk 16,16). Wer die Taufe einmal so voll-
zogen hat, ist im sogenannten »Heilsstand«.

Das Neue Testament zeigt als das Typische, Neue und
Ganz-Andere an Christus, seine absolut rein gelebte Hin-
gabe. Er ist der ganz Selbstlose, der von jeder Spur von
Egoismus absolut Reine.

Wenn wir die neutestamentlichen Perikopen von dieser
Mitte her sehen, dann verstehen wir das Neue Testa-
ment von Grund auf anders. Die Wunder Jesu zum Bei-
spiel. Sie haben nicht einfach die Funktion, uns funda-
mentaltheologisch zu sagen: »Christus ist Gott«. Diese
Folgerung ist zwar richtig. Sie verschweigt aber, da} die
Wunder auch Offenbarung der »Herrlichkeit« (vgl. Jo
2,11), des innersten Wesens Gottes, sind, Manifestation
der rettenden, die Unheilsmichte besiegenden Liebe
Gottes. — Entsprechendes wére zu sagen von der Predigt
Jesu, auch von seinen Worten der Weisung, von seinem
»neuen Gebot« (Jo 13,34). Das Hauptgebot kann gar
nicht anders lauten als so, wie Jesus es im Anschlul an
das Alte Testament verkiindet, vorausgesetzt, daBl Gott
die Liebe ist (vgl. 1 Jo 4,8.16) und daB unser sittliches
Bemiihen darauf gerichtet ist, die Ebenbildlichkeit zu Gott
ernst zu nehmen. Wir konnen diese Uberlegung hier nur
andeuten, nicht weiter ausfiihren.

Christus ist darum der ganz Andere, weil er der ganz
Selbstlose ist. Die neutestamentliche Christusverkiindi-
gung legt bald mehr, bald weniger das Innerste seines
Wesens bloB. Nicht um Bewunderung zu wecken, son-
dern um in die Nachfolge zu rufen. Christ ist dann der-
jenige, der in der Kraft des Geistes und unter dem Eindruck
des Vorbildes Jesu aufgebrochen ist aus dem Ghetto sei-
ner Ichverhaftung. Weil die Liebe Christi die menschliche
Liebesfihigkeit neu qualifiziert, iiber die rein mensch-
liche Moglichkeit erhebt zu gottlichem (das heiBt rein-
selbstlosem) Lieben, darum kann der Christ »sein Leben
verlieren« (er setzt es ein im Dienst), findet aber im »Ver-
lieren« (das heiBt Einsetzen, Hingeben) des irdisch-
diesseitigen ein neues Leben. Er existiert gnadenhaft in
einem neuen Sein (vgl. 2 Kor 5,17). Solch neues Leben ist
dem mdglich, der sich Christus iibereignet hat und immer
neu iibereignet im Glauben, im Beten, in der Feier der
heiligen Sakramente. Die Bindung an Christus, die Ver-
dhnlichung mit ihm wird immer tiefer und echter, Sie be-
steht darin, daB einer mitgekreuzigt wird mit Christus,
daB er mitstirbt mit Christus. Und indem sich das immer
wieder an Menschen ereignet, entsteht eine Gemeinschaft,
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die Kirche. (Die Liturgiekonstitution betont diesen
kommunitiren Aspekt echter Frommigkeit ofters, unter
anderem in dem ausgezeichneten Art. 59: Die Sakra-
mente erbauen [wenn glaubig empfangen] den Leib
Christi und disponieren ad caritatem exercendam.) Haben
das die Menschen des Friihchristentums vielleicht noch
deutlicher gesehen, wenn sie als solche, die »zum Glay
ben gekommen waren«, »ein Herz und eine Seele«
wurden in Christus ? (vgl. Apg 4,32). Haben sie das Leben
und Sterben Christi in seiner iiber das bloB »Exemplari-
sche« hinausgehenden Heilsbedeutung »pro nobis« nicht
viel unmittelbarer, fordernder und erméichtigender er-
kannt und erfahren? Haben sie einander geliebt nicht
vielleicht darum, weil sie sich hineingerissen wuBten in die
doppelte Hingabe Christi, so daB sie selbstlos sein, sogar
ihren Besitz weggeben konnten (vgl. Apg 4,34 f)? In der
Urgemeinde, wie die Apostelgeschichte sie schildert, ist
der heidnischen und jiidischen Welt wohl eindriicklich
Christus sichtbar geworden.

Damit sind die zentralen Verkiindigungsinhalte: Siinde,
Erlosung, Kirche, Sakrament auf ihre Mitte zuriick-
gefiihrt. Siinde ist zwar nach wie vor aversio a Deo, aber -
neutestamentlich gesehen Abkehr von Gott und zugleich
Ausbruch aus der Gliedschaft des Leibes Christi, der sein
Leben nicht auf sich hin lebt, sondern es an die Men-
schen und an den Vater verschenkt. Wenn Siinde dem heu-
tigen Menschen erklirt wird als das Sich-einrollen auf
sich selbst (se plier sur soi-méme: Gabriel Marcel), als
die Bewegung des Menschen, der als Egoist zur Liebe un-
fahig und damit im tiefsten unmenschlich ist, dann ist
auch der moderne Mensch an dem Punkt getroffen, wo
er sich in seiner Wirklichkeit verstanden und ernst ge-
nommen fiihlt und wo er begreift, daB} er in seinem Egois-
mus gar nicht gliicklich lebt trotz all der Gliicksgiiter, die
er aufstapelt. Er kennt schon den Ekel, die Krankheit oder
auch den Katzenjammer als Folge seiner Exzesse. Da
miifte es uns gelingen, ihm zu zeigen, daB das Kommen
des Christus fiir ihn Erldsung, »Heil« bedeutet: dann
nimlich, wenn er das Christusleben, das sich ihm anbietet,
zum seinigen macht, daB er es aber ergreifen muB im
Glauben und im sakramentalen, immer neu zu vol-
ziehenden Uberschritt hinein in den Christus. Dazu aber
braucht es Kirche: In ihr erst lebt der Mensch als Ge-
meinschaftswesen und nicht als Insel. Hier ist der Ort, W0
Liebe mdglich ist und wo Liebe geschieht aus dem Myste-
rium heraus und wo jeder die Erlosung hat und darin
erfahrt, daB er zum Lieben fihig geworden ist.

Wenn wir die Botschaft, die wir den Menschen kiinden sol-
len in unsere Zeit hinein, »bibelgerecht« verkiinden, dann
muB sie heute wie damals Stveuic 9eo5 sein (Rom 1,16),
Gottes Kraft, die aufsprengt, was faul ist und morsch
und alt, Gottes Kraft, die Neues schafft. »Ich schime
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mich nicht des Evangeliums« (Rém 1,16): Das muBl und
darf ein Verkiindiger des Evangeliums auch heute mit
Uberzeugung sagen. Seine Botschaft ist immer zeitnah,
wenn er sie richtig versteht und wenn er ebenso intensiv
wie auf die Bibel auch auf den Menschen horcht, zu dem
er spricht; wenn er den Menschen dort sucht, wo er zu
finden ist.

Solche Verkiindigung aber hat Konsequenzen. Sie fordert
vor allem einen radikalen Entscheid: den personalen
Entscheid zu dem Christus, den das Neue Testament
zeichnet. Solcher Entscheid vollzieht sich glaubhaft
einzig in der Nachfolge. »Christus anziehen« (vgl. Rom
13,14; Gal 3,27) ist Verzicht auf ein selbstsiichtiges, be-
quemes Inseldasein. MiiBte nicht auch fiir unsere katho-
lische Kirche allméihlich die Frage brennend werden, die
unsere evangelischen Briider schon lingst beschiftigt,
die Frage »Massen-, Volkskirche oder Elitekirche«?
Gibt es ein Christentum zu reduziertem Preis, das wir an
moglichst viele abgeben und dabei alljahrlich die Statistik
nachfiihren und wohlgefallig feststellen: Gottlob, wieder
ein paar Millionen Christen mehr? Miissen wir nicht
intensiver an die Elite denken, die entschlossen »Christus
angezogen« hat und der wir als Seelsorger immer wieder
helfen miissen, Christus taglich neu anzuziehen ?

Eine weitere Frage: Was konnte und miiBite aus unserer
Taufkatechese und Taufverkiindigung werden! Mit dem
trockenen Begriff des Uberschrittes in den »Heilsstand«
oder in die Kirche als »Heilsanstalt« ist ja bloB eine
initiale Situation anvisiert. Entscheidendes bleibt noch zu
tun! — Wir fiihren unsere Gldubigen zu einem vertieften,
biblisch grundgelegten Verstindnis der Eucharistiefeier,
aber wie ? Ist uns und ihnen bewuBt, daB sich hier das er-
eignet, was oben von Christus gesagt wurde: daB im
liturgisch vergegenwirtigten Mysterium Paschale einer-
seits Christus sakramental unter uns gegenwartig wird,
anderseits wir aber kultisch (sakramental) in ihn ein-
zugehen gerufen sind: in ihn, dessen Ganzhingabe das Ja
Gottes zu den Menschen, gleichzeitig aber auch das Ja der
Menschheit zu Gott sichtbar macht und — res mirabilis —
das gleiche auch dem Siinder, dem Aversus ermoglicht.
In der richtig vollzogenen Eucharistie erfolgt der Uber-
schritt in die Wirklichkeit des Christus, ziehen wir Christus
an. Die Liturgie ist die Realverkiindigung dessen, was die
Bibel verbal ausdriickt. Die Predigt in der Eucharistie-
feier muB diese Tiefen auszuloten versuchen und muf} den
Horer dazu bewegen, die hier »vorhandene« objektive
Erlésung sich subjektiv anzueignen, was wirksam nur
geschieht durch die Aneignung des radikalen, doppelten
Ja, das Christus nach 2 Kor 1,20 ist.



Forum

Kirche und Parteipolitik

Die Zahl jener Menschen innerhalb und auflerhalb
der katholischen Kirche nimmt offensichtlich zu,
die in der Stellungnahme der kirchlichen Amts-
trager zu den politischen Parteien — zumal vor den
Wahlen — einen Testfall sehen, an dem zu ermessen
ist, ob und in welchem MaBe die Kirche bereit ist,
die Beschliisse des Zweiten Vatikanischen Konzils
iiber die religiose Freiheit, iiber die Selbstidndigkeit
des Laien, iiber die Toleranz u. i. ernst zu nehmen
und zu verwirklichen. Werden die Fithrungsstellen
der Kirche in diesem oder jenem Land weiterhin
versuchen, die Gldubigen — direkt oder indirekt —
einer bestimmten Partei zuzufithren? Oder wird
man sich wie im Hirtenbrief der Bischofe Nord-
rhein-Westfalens zur Landtagswahl 1966 kiinftig
darauf beschrinken, sich an das Gewissen der
Gldubigen zu wenden und ihre politische Verant-
wortung zu wecken? So mogen vielleicht in einer
Mischung von Skepsis und geddmpfter Hoffnung
jene fragen, die sich schon immer an dem kirch-
lichen Dirigismus in dieser Sache gestof3en haben.
Auf der anderen Seite ist die Sorge jener Katho-
liken, die mit der bisherigen Praxis der Parteien-
unterstiitzung oder -bekidmpfung - speziell der
Wahlbeeinflussung — einverstanden waren und
nun fiirchten, daB die Kirche vielleicht nicht mehr
eindeutig fiir die » christlichen Grundsétze« in der
Politik eintrete. Wie also sollen sich die Amtstrager
in der Kirche gegeniiber den Parteien verhalten,
zumal gegeniiber solchen, die sich ausdriicklich als
»christliche« bezeichnen? Werden die kirchlichen
Amter im Sinn des Konzils als Dienste verstanden,
welches ist dann die Aufgabe ihrer Triger in die-
sem Punkt? Und wie sieht das Problem aus, wenn
wir es vom neuen Verstindnis des Laien aus be-
trachten? Und endlich: Was bedeutet diese oder
jene Weise des politischen Engagements der
Kirche fiir die gegenwirtige Gesellschaft?

Dr. Albrecht Beckel,
Oberbiirgermeister der Stadt Miinster und Leiter der
Katholisch-Sozialen-Akademie, Franz-Hitze-Haus:

Die katholische Kirche hat in ihren offiziellen
AuBerungen zu Staat und Politik den politischen
Parteien den ihnen gebiihrenden Platz als Insti-
tution in der Demokratie bisher nicht eingerdumt.
Oder sie hat ihn nicht erkannt. Sie hat jedenfalls
bis heute nirgendwo hervorgehoben, welche Be-
deutung die politischen Parteien fiir die Entwick-
lung der politischen Ordnung haben: Sie geben fiir
die Politik die Ziele an und entscheiden iiber die
Rangordnung dieser Ziele untereinander. Sie stel-
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len vorkldrende Filter in der 6ffentlichen Meinung
dar, durch den die Spreu virulenter politischer
Zielvorstellungen vom Weizen getrennt wird. Sie
sammeln die aktiv politisch engagierten Biirger,
die mehr tun wollen als nur wéhlen. Sie bilden
generell das Reservoir der Personen, die fiir ein
politisches Amt oder Mandat in Frage kommen,
Sie halten den Staat in Bewegung. Sie legen die
Alternative vor, die fiir den Wihler die Spielbreite
seines Handelns am Wahltag angibt. Sie stellen die
Personlichkeiten heraus (und schlieBen andere
aus), zu denen die Wihler am Wahltag »ja« oder
»nein« sagen konnen.

Das alles sind Funktionen, welche die Kirche
interessieren missen. Sie sind mit verantwortlicher
Entscheidung von einzelnen und von Gruppen
verbunden, die weitreichende Folgen fiir die gesell-
schaftliche und die politische Ordnung haben. Sie
passen in das christliche Ethos von Verantwortung,
Gewissen, Freiheit, Freiwilligkeit und Néachsten-
liebe nahtlos hinein.

Gleichwohl ist mir kein pidpstliches, konziliares,
bischofliches Dokument bekannt, in dem das
christliche Ethos mit dieser Institution des moder-
nen gesellschaftlichen Lebens ausdriicklich syn-
chronisiert wiirde.

Das ist erstaunlich, weil sich die Pépste von
Leo xm1. bis zu Johannes xxmm. immer wieder mit
der Grundordnung der Demokratie und der poli-
tischen Ordnung iiberhaupt befaBt haben, weil sic
der Demokratie von Leo xm. iiber Pius X11. bis zu
Johannes xxmI. immer positiver gegeniiberstanden,
weil sie die Parteien nicht iibersehen und zu ihnen
durchaus etwas gesagt haben; sie haben nur den
Institutionscharakter der Parteien und deren Auf-
gabe fiir die Demokratie nicht grundsétzlich an-
erkannt und dargestellt. Wenn man in pipstlichen
Dokumenten etwas von Parteien liest, dann davon,
daB die Kirche »iiber den Parteien steht« (PiusxiL),
daB der Partnerstreit ruhen muB, wenn die christ-
liche Religion in Gefahr ist (Leo xm1.), daB die Par-
teien nur zu oft » riicksichtslos ihre selbstsiichtigen
Ziele verfolgen« (Pius X1.).

Diese kritischen Téne den Parteien gegeniiber, die
durchaus angebracht sind, miissen verbildend
wirken, wenn nicht gleichzeitig ausgewogen im
gesamten dargestellt wird, was die Parteien fiir die
Demokratie bedeuten und wirken.

Fragt man sich, wie es zu dieser Einseitigkeit
kommt, dann wird man sagen miissen, dafl ihr
eine statische Vorstellung vom staatlichen Gemein-
wohl zugrunde liegt, die durch eine dynamische
erginzt werden miiBte. Dem kirchlichen Amt ist
das Gemeinwohl immer der »Inbegriff jener gesel-
schaftlichen Voraussetzungen« (Johannes XxiL)
fiir die individuelle Lebensgestaltung gewesen, di¢
von den beiden »Gewalten« (potestates) gesichert
wird. In dieses Bild des von oben als Gesamt-
gebdude konzipierten Gemeinwohls passen die
Funktionen der Parteien nur schwer hinein. Si¢
konnen leicht als Stérenfriede von Ruhe und Ord-
nung erscheinen und als lastige und im Grunde
iiberfliissige Elemente einer faktischen Struktur




der politischen Ordnung. In Wirklichkeit muB
die Zusammengehdrigkeit von freier Volkswahl,
personlicher Gewissensentscheidung eines jeden,
auch im politischen Bereich, politischer Meinungs-
freiheit und Meinungsbildung, ehrenamtlichem
Mandat und politischen Parteien gesehen werden,
die insgesamt ein vom Volk mitverantwortetes
Gemeinwohl ergeben.

Seit Johannes xxm1. und durch das Konzil haben
sich Wandlungen angebahnt. Das leider so schnell
in den Schatten des nachfolgenden Konzils ge-
tretene politische Rundschreiben Pacem in terris
Johannes’ xxmi. hat erstmalig in der Geschichte
der katholischen Staatslehre die Grundrechte und
Grundpflichten der Person als Ausgangspunkt und
damit Kernpunkt aller politischen Ordnung dar-
gestellt. Die Pastoralkonstitution Gaudium et spes
hat die Wiirde auch des irrenden Gewissens be-
tont; das Dekret iiber die Religionsfreiheit liegt
auf der gleichen Linie. Von hierher wird ein
groBeres Verstdndnis fiir Meinungs- und Hand-
lungspluralitit, fiir Koalition und Kompromif3
geweckt, das Konsequenzen auch fiir politische
Ordnungsvorstellungen und die Beurteilung der
politischen Parteien hat. Was wunder, daB die
Wahlhirtenbriefe in der Bundesrepublik unsicher
geworden sind. Bisheriger Stil war ja, den Kanon
der verschiedenen in der Politik gesechenen Schich-
ten von Werten nach der Rangordnung der ein-
zelnen Werte zur Beurteilung der Parteien zu
machen. Zuerst wurden die Parteien an ihrer Ein-
stellung zur Kirche, dann an ihrer staatsphilo-
sophischen Grundeinstellung, weiter an ihrer Ein-
stellung zur Ehe und zur Familie wie zur Erzichung
und zur Schule gemessen. Zur Beurteilung der
iibrigen Eigenarten der einzelnen Parteien, ihrer
Sozial- und Personalstruktur, ihres innerpartei-
lichen Gefiiges, ihrer Methoden der Offentlich-
keitsarbeit und der Wahlkampffiilhrung kam es
cbensowenig wie zur kritischen Sicht ihrer AuBen-
politik und der Gesamtvorstellung ihrer Kultur-
und Sozialpolitik im weitesten Sinne.

Jetzt ist die Offenheit dafiir gewachsen, daB
Ermessen, Freiheitsgebrauch, Sachgerechtigkeit,
verschiedene Sicht von Prioritdten in der Politik
eine schopferische Rolle spielen.

I.:)imr schopferische Akzent wird durch die Plura-
litit der Parteien zugleich institutionalisiert und
verbreitert. Das zu erkennen und zu sagen, ist fiir
die Kirche in der Bundesrepublik jetzt moglich
m_ld fallig. Einmal wegen der innerkirchlichen Ent-
wicklung seit Johannes xxmm. Zum anderen wegen
d&‘:S Entwicklungsprozesses der politischen Par-
teien, die allesamt durch die Existenz einer christ-
]I_ch—demokratischen Partei und durch deren poli-
_t}SChc Erfolge zur Offenheit und Loyalitit gegen-
iiber der Kirche gefiihrt worden sind. SchlieBlich
auch deswegen, weil mit immer groBer werdender
Entfernung von 1945 das Grundgeriist unserer
politischen Ordnung mit seinen staatsphilosophi-
schen Fragen immer weniger zum Inhalt und
Gegenstand politischer Entscheidungen gehort,
und Ermessensfragen den Tag bestimmen.
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Dr. Bernard Delfgaauw,
Universitétsprofessor, Groningen ( Niederlande):

Konfessionelle Parteien?

Eine konfessionelle Partei ist sowohl politisch wie
religits gesehen etwas sehr Ambivalentes, Religios
genommen ist sie das immer, politisch muB sie das
nicht unter allen Umstinden sein. Wenn eine
bestimmte konfessionelle Gruppe eines Volkes
juridisch und - oder — sozial anderen Gruppen
gegeniiber benachteiligt ist, und dies in einem sol-
chen Grade, daB die Angehorigen dieser Gruppe
keine vollwertigen Staatsbiirger sind, dann kann
man einer solchen Gruppe, wenn es keine anderen
Auswege gibt, nicht das Recht vorenthalten, sich
politisch zu organisieren, um sich Rechte zu er-
kampfen. Religits gesehen bleibt eine solche poli-
tische Organisation — wenigstens innerhalb des
Christentums —~ ein Unding. Die Organisation er-
weckt unvermeidlich den Eindruck, daB sie, weil
sie sich katholisch oder christlich nennt, Ausdruck
des Evangeliums sei. In Wirklichkeit ist sie nur
Ausdruck eines Strebens nach gesellschaftlicher
Gerechtigkeit. Nun ist dieses gewiB ein Ideal, das
zum Evangelium paBt, weil es ein allgemein
menschliches Ideal ist, wenn sich die Menschheit
dessen auch vielleicht erst durch das Evangelium
bewuBt geworden ist. Die Gefahr bei einer kon-
fessionellen Partei aber liegt darin, da politische
Interessen mit evangelischen Normen durchein-
ander geworfen werden, so daB die Verkiindigung
des Evangeliums dadurch getriibt wird.

Ein System mit konfessionellen Parteien ist neben
den allgemeinen, oligarchischen Tendenzen in den
meisten Parteien eine weitere Ursache fiir unsere
Lihmung der Demokratie. Zum guten Funktio-
nieren einer Demokratie gehort, daB die Biirger
ihre Stimme abgeben und ihre iibrigen politischen
Pflichten und Absichten wahrnehmen aufgrund
politischer Zielsetzungen. Nur wenn das der Fall
ist, funktioniert die Demokratie als Demokratie.
Tatsdchlich stimmen aber groBe Gruppen von
Staatsbiirgern, immerhin die kleinere Hilfte in
Staaten wie Belgien, Deutschland und den Nieder-
landen, nicht nach politischen Griinden, sondern
weil ein Christ nun einmal eine christliche Partei
wiihlen soll. Das hat dann mit einer echten politi-
schen Entscheidung nichts mehr zu tun, sondern
bedeutet eine Konfessionalisierung der Politik,
macht diese als Politik unklar und politisiert den
Glauben, der dadurch als Glaube ebenfalls unklar
wird.

Mancher Christ ist verstimmt, wenn andere solche
christlich wihlenden Gruppen nicht fiir echte
Demokraten halten. Aber ist das ein Wunder?
Was kann eine konfessionelle Partei anderes be-
deuten in den Augen von Nichtgldubigen als der
Versuch, das Land nicht auf der Grundlage all-
gemein menschlicher Grundsitze zu regieren, son-
dern nach bestimmten konfessionellen Richtlinien ?
Diese Befiirchtung bekommt neue Nahrung durch
das Gerede iiber christliche und soziale Grund-



sitze, die zwar niemand klar angeben kann, die
aber eben damit eine kafkaeske Angst vor Ungreif-
baren zu erzeugen vermdogen.

Wollen Christen irgendeiner Gruppe mit der
Demokratie Ernst machen, so werden sie sich dazu
bequemen miissen, die Glaubigen politisch denken
zu lehren; das aber setzt die Auflosung konfessio-
neller Parteien voraus oder hat sie zur Folge. Die
Katholiken kénnen leider auf eine lange Tradition
in der Vermengung von Glauben und Macht
zuriickblicken. Gerade in Hinblick auf diese Tra-
dition hat der Hirtenbrief der Bischofe Nordrhein-
Westfalens zur Landtagswahl 1966 eine grofe
Bedeutung. Es geht ja um drei Dinge zugleich.
Erstens ist Politik Sache der politischen Verant-
wortung. Zweitens tragt der Christ seine politische
Verantwortung ebensosehr wie jeder Mensch, da
politische Verantwortung als Sorge fiir das Ge-
meinwohl im Grunde ethische Verantwortung ist.
Drittens gibt das Evangelium nur allgemeine, keine
spezifischen Anweisungen fiir dieses Gemeinwohl.
Das Evangelium lehrt, daBB man seinen Néachsten
lieben soll. Sobald man daraus aber etwas Politi-
sches herausbilden will, bemerkt man, daB manche,
die sich einer christlichen Partei anschlieBen, diese
Folgerungen nicht ziehen, andere aber, die sagen,
kein Christ zu sein, diese Folgerungen wohl ziehen.
Dem Christ soll es ernst sein mit dem Leid in der
Welt. Daraus wiirde folgen miissen, daB3 die Chri-
sten — und dann auch die christlichen Parteien —
die entschlossensten Kémpfer fiir den Frieden
wéren; daB die Christen — und dann auch die
christlichen Parteien — die entschlossensten Kadmp-
fer fiir eine Uberbriickung der Kluft zwischen
reichen und armen Vélkern in der Welt wéren.
Man sieht aber oft gerade das Umgekehrte: Die
Nicht-Christen tragen mehr Sorge fiir Frieden und
Gerechtigkeit in der Welt als die Christen. Tat-
séchlich verlaufen die Scheidelinien zwischen kon-
fessionellen und nicht-konfessionellen Parteien
nicht nach MaBstidben von Christentum und Nicht-
Christentum, sondern nach MaBstiben von Kon-
servativismus und Progressismus. Gerade dadurch
sind die Christen Verwahrer der iiberlieferten
Ordnung geworden statt Erneuerer zu sein, wie
Christi Geist im Evangelium ein erneuernder
Geist ist.

Das Schlimmste ist dabei nicht, daB8 manche Chri-
sten konservativ sind, denn es ist moglich, daB
man gerade glaubt, als Christ konservativ sein zu
miissen, sondern daB in der Geschichte des letzten
Jahrhunderts die progressiv denkenden Christen
immer wieder auf konfessionelle Parteien ver-
wiesen worden sind, die von der erneuernden
Auffassung des Christentums fast keine oder gar
keine Ahnung haben. Daher ist gerade die Mi-
schung von Politik und Religion eine Gefahr: Das
Christentum wird politisch gewertet, die Politik
religits, so daBl sowohl der Zugang zum Christen-
tum als auch der Begriff der Politik vom System
der konfessionellen Parteien erschwert wird.
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Dr. theol. h. c. Walter Dirks,
Kdin:

Vor dem Angebot der Parteien

Wenn sich das politische Gefiige wandelt, in dem
die Parteien Teile partes sind, so wandeln sie nicht
nur ihr Gesicht, sondern auch ihre Funktion - in
christlicher Sprache: ihren Dienst. Das urspriing:
liche Parlament war ein Gegenpart des Konigs,
mit begrenzten Rechten, vor allem dem der Steuer-
bewilligung; seine Sprecher vertraten die Stinde,
und friih bildeten sich in ihnen »Fraktionen«, die
dlter sind als die Parteien, d. h. die freien Zu-
sammenschliisse der Wiéhler. Im ganzen 19. Jahr-
hundert bis zur Zeitenwende 1917 waren die Par-
teien teils immer noch Gegenspieler der Regierun-
gen, teils faktisch bereits Mittrdger des Regimen-
tes selbst. Eine katholische Partei konnte sich als
Sprecherin katholischer Sonderinteressen und spe-
zieller konfessioneller Gesichtspunkte organisieren,
weil die klassische Politik noch immer einerseits
durch Schicksal und Tradition vorgegeben und
anderseits in der Hand einer regierenden Schicht
lag, des Konigs, des Adels, der Ministerialen.
Wenn im héheren Aspekt Gott, im irdischen der
Ko6nig und die Herren die Verantwortung fiir die
Geschichte trugen, konnte man getrost die Katho-
liken fiir ihre Gruppeninteressen organisieren. Zu-
gleich aber muBte sich eine solche Partei damit aus-
einandersetzen, daBl das Parlament allméahlich zum
Mittréger oder Tréger der klassischen Politik selber
wurde. Es gab Versuche, die neue politische Ver-
antwortung fiir das Ganze mit dem katholischen
Glauben zu integrieren: »soziale« und »konser-
vative« Tendenzen. Noch heute heiBt in der
Schweiz, deren Parteiensystem aus dem 19. Jahr-
hundert stammt, die Partei der Katholiken »Kon-
servativ-christlichsoziale Partei«; sie ist entstanden
aus zwei Ansdtzen der Katholiken, die Gesamt-
politik unter einer elementaren Formel in den Griff
zu bekommen.

Die beiden groBen Parteien der Bundesrepublik
nebst den &lteren und neueren kleinen haben zwar
immer noch, wie die des vorigen Jahrhunderts, ihr
michtiges Gegeniiber, ndmlich ein komplexes
Gefiige von Macht: Biindnisse und Kombinatio-
nen aus den Managements der Verwaltung, der
Wirtschaft, der Verbinde, sogar der Kirchen, dazu
schwer greifbarer gewachsener oder ererbter Al-
toritit, nmicht zuletzt der latenten militarischen
Macht, die erst in Krisenzeiten sichtbar werden
wiirde; aber sie sind erstens dem Anspruch nach
Herren auch dieser Machtkonstellationen, nim-
lich in ihrer Gesamtheit das souveréne Parlamept,
das theoretisch zu den einschneidendsten ElI!—
griffen berechtigt ist, und sie sind zweitens mit
jenen Michten verwoben, am unmittelbarsten mit
der Regierung selbst und den obersten Réngen der
Verwaltung. An der Verantwortung fiir das Ganze,
die das souverdne Parlament gemiB dem Grund-
gesetz zu tragen hat, sind die Parteien nicht als
»Teile« beteiligt, so als ob jede von ihnen emnen




Verantwortungsbereich innehdlt, sondern ganz-
heitlich: Jede Partei ist auf die Gesamtpolitik ver-
antwortlich bezogen.

Deshalb ist die moderne Partei ein Integrations-
zusammenhang. IThr Programm (worunter nicht
die geschriebene programmatische Proklamation
zu verstehen ist, sondern das Insgesamt der Ab-
sichten ihrer maBgebenden Fiihrer) ist im idealen
Fall ein ausgewachsenes Regierungsprogramm:
Fiir den Fall, daf3 sie zur Macht kdme, hat sie die
geistigen und personellen Voraussetzungen fiir
cine bestimmte AuBenpolitik, Innenpolitik, Wirt-
schaftspolitik, Kulturpolitik bereitzuhalten. Klei-
nere Parteien konnen sich allerdings immer noch
den Luxus erlauben, ganze Lebensgebiete aus-
zuklammern und sich auf bestimmte Interessen
oder Aspekte zu konzentrieren. Im vollen Sinn
gilt das Gesagte aber fiir die beiden groBen Par-
teien der Bundesrepublik, deren jede damit rechnen
muB, auch tatsdchlich die politische Verantwortung
fiir die Legislative und die entscheidenden Posi-
tionen der Exekutive zu iibernehmen. Nach der
Einfiihrung eines mehrheitsbildenden Wahlrechts
wird das sogar die Regel sein.

Sind die Parteien der Idee nach Integrations-
entwiirfe der gesamten Politik, so sind sie faktisch
zugleich Integrationen bestimmter Interessen. Die
modernen Volksparteien beanspruchen sogar, alle
legitimen Interessen in sich zu bergen; tatsichlich
integrieren sie nur einen — betrdchtlichen — Teil
der Gruppeninteressen, die in der Gesellschaft vor-
handen sind. Die Freien Demokraten z. B. kénnen
geniigend Wahler aus den biirgerlichen Schichten
und geniigend Geld von den Reichen nur dann
zusammenbringen, wenn sie sich von den Inter-
essen der Arbeitnehmer-Masse distanzieren. Die
beiden groBen Parteien dagegen miissen versuchen,
sich zum Sprecher sehr bedeutender Teile der fak-
tischen Interessen zu machen. Integriert werden
auch Ideen, Uberlieferungcn, Weltanschauungs-
elemente, Urteile und Vorurteile, Integriert wer-
den ferner Personen. Die CDU ist u. a. ein Biind-
nis von Adenauer, Erhard und Kiesinger, von
Barzel, StrauB, Schréder und Gerstenmaier, von
unzihligen regionalen oder lokalen Reprdsen-
tanten.

Das Mitglied oder der Wihler kann so sehr im
Bann einer Partei stehen, daB er sich mit der kon-
kreten Integration, die seine Partei ist, identifiziert.
Dfmn steht die Demokratie freilich auf dem Kopf:
Die handlungsfahigen Integrationstriger sollten ja
@urch denWillen der Wihler ermittelt, ja urspriing-
lich gefunden sein. Jeder einigermaBen miindige
Staatsbiirger entwickelt in seinem Kopf, in seinem
Hemen und, wenn er eins hat, in seinem Gewissen
¢inen personlichen Integrationsentwurf: Er hat

berzeugungen, Ideologien; er hat vor allem
Interessen, die zu vertreten nicht nur sein gutes
Recht ist, sondern um seiner Kinder willen und
umlder Solidaritit mit den Genossen gleichen
Schicksals willen sogar seine Pflicht; anderseits
crkf:nut er in verschiedener Weise und in ver-
schiedenem Grad auch andersartige Interessen an,
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vielleicht sogar, wenn er tolerant und klug ist, die
seiner Gegeninteressenten; er hat ferner eine — viel-
leicht vage, vielleicht klare, eine vielleicht aus-
gewogene, vielleicht einseitige —~ Vorstellung von
Grundtendenzen der AuBenpolitik (die der eine
mehr am deutschen Interesse, der andere mehr am
europdischen oder an einer Welt-Entspannung
orientiert; die der eine etwa mit de Gaulle, der
andere mit den Amerikanern betreiben mochte,
wihrend ein dritter diese Alternative vermieden
sehen will), der Innenpolitik (Notstandsgesetze ?),
der Justiz, der Wirtschafts- und Sozialpolitik, der
Kulturpolitik ; er sucht auch Ansatzpunkte fiir sein
Vertrauen, und moglicherweise konkurrieren in
seinem Herzen Minner verschiedener Parteien
miteinander. Es kann sein, dafl ihm etwa Gersten-
maier und Brandt und Mende ganz und gar nicht
imponieren, wohl aber Straull und Helmut Schmidt
und der Schatten von Theodor HeuB, — oder
umgekehrt.

Wihlen heilt, sich fiir die Partei entscheiden,
deren Integrationsversuch sich unter den Gesichts-
punkten, die aktuell sind, mit dem eigenen Inte-
grationsentwurf am meisten deckt. Mitglied einer
Partei zu werden, bedeutet den EntschluB, sich
fiir den eigenen Integrationsentwurf in derjenigen
Partei einzusetzen, in der er die groBtmogliche
Chance hat.

Ist es so, dann kann es seit Gaudium et spes fiir den
Katholiken keine Verpflichtung mehr geben, eine
bestimmte Partei zu wéhlen. Er hat sein Vertrauen
zu bestimmten Personen, seine Entscheidung fiir
eine bestimmte Politik, etwa die Ostpolitik oder
die Biindnispolitik, fiir eine bestimmte Wirtschafts-
politik vor Gott, dem Herrn der Geschichte, eben-
so ernsthaft zu verantworten wie seine Entschei-
dung fiir oder gegen die Konfessionsschule. Er
mub selbst die Gewichte abwigen, und angesichts
der Kriegsgefahr, der Gefahr der Inflation, der
Gefahr einer falsch orientierten Ausbildungs- und
Bildungspolitik sind die spezifisch katholischen
Gesichtspunkte der Kulturpolitik zwar von Be-
deutung, aber nicht von dominanter Bedeutung.
Auch der, der mit guten Griinden der CDU/CSU
sein (relatives) Vertrauen gibt, tut das, wenn er das
Schema xm angenommen und verstanden hat,
mehr wegen einer AuBen- und Wirtschafts- und
Sozialpolitik, die er unterstiitzen mdchte, als wegen
der Positionsverschiebungen in den Fronten des
Schulkriegs.

Fiir die Gesichtspunkte, unter denen man ge-
gebenenfalls zwischen de Gaulle und Johnson zu
wihlen hat, zwischen Verhéltniswahlrecht und
Mehrheitswahlrecht, zwischen Vollbeschiftigung
und Geldentwertung, zwischen der Anerkennung
der DDR oder der Oder-NeiBe-Grenze und einem
harten Ostkurs ~ fiir alles dies gibt es keine Nor-
men im Evangelium oder Naturrecht. Sehr oft ist
die Entscheidung zwischen zwei politischen Wegen
eine Entscheidung zwischen zwei verschieden-
artigen konkreten Risiken: fiir deren Abschitzung
gibt es viele Gesichtspunkte, auch Wertungen, da-
zu Erfahrungen, dazu Vordispositionen iiber die



eigene Zukunft, nicht aber zwingende Orien-
tierungen. Wire eine Einigkeit aller Katholiken in
Freiheit und ohne duBeren oder inneren Zwang
erreichbar, so wire das ein groBartiger Tatbestand.
Aber es wire ein erstaunlicher Zufall: Es ist im
hohen Grade unwahrscheinlich, daB die person-
lichen Integrationsentwiirfe aller Katholiken in
dem einer bestimmten Partei konvergieren. So wie
die Dinge in der Bundesrepublik zur Zeit liegen,
werden verantwortungsbewuBte aufgeklirte Ka-
tholiken im Regelfalle zwischen den beiden Par-
teien zu wihlen haben. Doch ist es durchaus denk-
bar, daB der eine oder andere sich durch seine
berechtigten Interessen und den Stand seiner Ein-
sichten gedringt fiihlt, eine dritte oder vierte Partei
zu wihlen.

Auch die Wahlenthaltung kann ihm als seine
Pflicht erscheinen. Die in Hirtenbriefen gelegent-
lich beschworene Wahlpflicht ist fiir den Christen
noch weniger einsichtig als fiir den demokratischen
Staatsbiirger. Unsittlich ist der Mangel an politi-
schem Interesse oder politischer Meinung, der
allerdings die haufigste Ursache der Wahlenthal-
tung ist. Aber es ist durchaus moglich, daB sich
ein wahrer Demokrat nicht imstande sieht, eines
der Partei-Angebote anzunehmen. Er wird dann
anderweitig politisch wirken miissen. Dem Chri-
sten vollends, fiir den auBBer dem Wohl des Ganzen
auch sein Heil auf dem Spiel steht, sollte man nicht
aufreden wollen, daB er zur Wahl zwischen Par-
teien gezwungen sei, die er moglicherweise aus-
nahmslos fiir gefidhrlich hilt. Die Entscheidung
zur Enthaltung ist eine der denkbaren politischen
und sittlichen Entscheidungen; sie sollte freilich nie
das letzte Wort sein.

Dr. Egbert Hoflich,
Oberstudienrat, Koln:

In der Sache eindeutig, in der Art der Publi-
zierung jedoch in auffallender Weise zuriickhal-
tend, haben die Bischofe des Landes Nordrhein-
Westfalen anldBlich der Landtagswahl am 10. Juli
1966 ein gemeinsames Hirtenwort an ihre Gliu-
bigen gerichtet. Dieses Bischofsschreiben war in
seiner Form neuartig. Es war unverkennbar eine
erste Umsetzung der Konzilsbeschliisse der Pasto-
ralkonstitution Gaudium et spes in die Praxis des
Hirtenamtes. Die Autoren wiederholten in ihrer
Argumentation vier Grundsdtze des Konzils:
1. Biirgerliche Gesellschaft und Kirche sind jeweils
auf ihren Gebieten voneinander unabhingig, wenn
auch der Dienst am Menschen beide eint. In der
Wahrung ihrer Unabhingigkeit kann darum die
Kirche ihre Hoffnung nicht auf Privilegien setzen,
die ihr von der staatlichen Autoritit angeboten
werden. Sie muB innerlich frei bleiben, um den
Glauben zu verkiinden und dabei, wenn nétig,
auch sittliche Urteile iiber politische Angelegen-
heiten féllen zu konnen. 2. Die Christen sollen ein
Vorbild dafiir sein, wie man aus Gewissensverant-
wortung handelt und sich fiir das Gemeinwohl ein-
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setzt. 3. Es ist Recht und Pflicht des verantwort-
lichen Biirgers, von der freien Wahl zur Forderung
des Gemeinwohles Gebrauch zu machen. 4. In
Fragen der Ordnung irdischer Dinge kann es unter
Christen berechtigte Meinungsverschiedenheiten
geben. In solchen Fillen hat niemand das Recht,
die kirchliche Autoritdt ausschlieBlich fiir sich und
seine eigene Meinung zu beanspruchen.

Mit diesen Grundsitzen haben die Bischéfe erst-
mals eine entschiedene Abkehr von einem Stil
politischer Hirtenbriefe vollzogen, aus denen allzy
stark die Sorge um kirchliche Interessen und die
Verteidigung liebgewordener Ideologien heraus-
geklungen war.

Kirchliche Interessen gibt es in der Politik ohne
Frage. Wenn auch die Kirche nach dem Ausweis
vieler lehramtlicher Dokumente sich als sociefas
perfecta versteht und sich ihrer Eigenstindigkeit
und Unabhingigkeit vom Staat in der Erfiillung
ihrer primiren Ziele durchaus bewuBt ist, so kann
es ihr doch nicht gleichgiiltig bleiben, was im
KulturprozeB der Gesellschaft durch Einwirkung
politischer Krifte geschieht. Von diesem Kultur-
prozeB kann sich die Kirche ja nicht isolieren; sie
mufB sich vielmehr — bei aller Eigenstindigkeit
gegeniiber anderen gesellschaftlichen Institutionen
— um ihre Integration bemiihen. Was sind aber in
diesem Zusammenhang kirchliche Interessen?
Diese Frage ist schwieriger, als es auf den ersten
Blick hin scheinen mag; sie 148t sich heute kaum
klar und einfach beantworten.

Die Aneignung des von der Kirche verkiindeten
Heils durch den Christen geschieht nicht allein in
der Innerlichkeit und Gemiitstiefe der Person.
Zum Menschen als leibhaftem Wesen gehort die
geschichtliche und kulturelle Welt mit ihren poli-
tischen und wirtschaftlichen Dimensionen. Das
Horen der christlichen Botschaft wiirde steril blei-
ben, wenn das gehorte, geglaubte und verstandene
Wort Gottes sich nicht umsetzen wiirde in den
aktiven Lebensvollzug, in das politische Handeln
und Denken des Christen. Da aber das politische
Handeln nicht in einem Iuftleeren Raum geschieht,
sondern eingebunden ist in das Gesetz von Zug
und Gegenzug, also in ganz konkrete Verhaltnisse,
bediirfen die Prinzipien und Einsichten des christ-
lichen Glaubens einer spezifischen Umsetzung in
politische Wirksamkeit, in politische und recht-
liche Institutionen, in Parteiprogramme und stra-
tegische Konzepte. Wie weit darf dieser Um-
setzungsprozeB von kirchlichen Amtstrigern be-
einflullt oder gesteuert werden ?

Integralistisches Denken hat bis in unsere Gegen-
wart hinein einen politischen Weisungsanspruch
aufrechterhalten, der sich auf die héchst fragwiir-
dige Ansicht stiitzt, der Besitz des Evangeliums und
mehr noch der Besitz von Naturrechtsaxiomen
gestatte eine Normierung aller konkreten Situa-
tionen. Hinter diesem Vertrauen auf Naturrechts-
deduktionen verbirgt sich ein rationalistischer
Erkenntnisoptimismus, der an der Differenziert-
heit irdischer Wirklichkeiten vorbeisieht. Bei der
Uniiberschaubarkeit politischer und gesellschaft-



licher Situationen, deren Analyse heute das Zu-
sammenspiel vieler Wissenschaften nétig macht,
diirfte es fast nirgendwo mehr moglich sein, fiir die
konkreten politischen Verhiltnisse eindeutige und
mweifelsfreie Normen zu finden, die das Gewissen
aller Christen verpflichten.

Damit aber verliert die Ideologie eines politischen
Katholizismus ihre theoretische Legitimation. Der
UmsetzungsprozeB der Glaubensprinzipien in das
politische Handeln der Christen kann nicht ein-
linig und fiir alle von Bischofskonferenzen oder
katholischen Zentralkomitees vorgenommen wer-
den. Die Vielfalt politischer Aspektstrukturen 135t
ihn in der Gegenwart in sich mehrdeutig und plural
erscheinen. Der einzelne muB sich gewissenhaft
informieren und sich um eine begriindete Urteils-
bildung bemiihen, bevor er seine Entscheidung
dariiber fillt, auf welchem Wege und mit welchen
Mitteln politische Sachfragen geldst werden sollen.
Die Hirtensorge eines Bischofs findet hier im
Appell an die Gewissenhaftigkeit der Orientierung
und im Hinweis auf Bedeutung und Gewicht der zu
entscheidenden Fragen ihren berechtigten Aus-
druck, Darin ligen im Normalfall aber auch be-
reits die Grenzen ihrer Kompetenz. Bei einer
demokratischen Wahl, bei der Parteien mit unter-
schiedlichen politischen Konzeptionen miteinan-
der um die Stimme der Wihler konkurrieren,
kann es, nachdem die Ara der Weltanschauungs-
parteien in den westlichen Landern ihrem Ende
zugeht, nur eine vollkommen offene Haltung der
Kirche zu allen Parteien geben. Einschrinkungen
dieser allgemeinen Offenheit wiren allerdings
gerechtfertigt, wenn Parteien den Boden giiltiger
Verfassungen verlieBen oder sittlich bedenkliche
Ziele verfolgten, die der Gerechtigkeit fiir alle oder
den Grundrechten der Person zuwiderliefen oder
sie einzuschriinken drohten. In einem solchen Fall
fiele der Kirche die Pflicht zu, kritischen Ein-
spruch zu erheben im Namen der Heilsbotschaft,
zu deren Verkiindigung sie bestellt ist. Wer Gottes
Wort verkiindigt, kann nicht absehen vom fakti-
schen Zustand der Welt. In der VerheiBung des
Reiches Gottes liegt sicher nicht eine Entwertung
der irdischen Verhiltnisse oder eine Vertrostung
auf eine ferne jenseitige Welt. In ihr liegt vielmehr
der Imperativ, diese Welt in die Verantwortung
des Menschen zu stellen. Menschliches Verant-
wortungsbewuBtsein wiederum kann von der
Bibel seine Norm empfangen.

Der Normalfall gebietet also dem kirchlichen
Amtstriger Neutralitdt gegeniiber den Parteien.
Das erklirt sich auch aus dem Wesen der Univer-
salitdt der Kirche, die fiir Menschen aller Schichten,
Klassen, Berufsgruppen oder Stinde in gleicher
Weise offenstehen muB. Wo die kirchliche Hier-
a.rchie unverhohlene Sympathien fiir eine biirger-
liche Partei duBert, wird ihre Glaubwiirdigkeit in
den Augen anderer Gesellschaftsschichten auch
dann herabgemindert sein, wenn hierarchische
Vertreter sich nicht politisch, sondern rein pastoral
duBern,

Die parteipolitische Abstinenz des kirchlichen
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Amtes schlieBt aber nicht die politische Initiative
und Gruppenbildung bei den Katholiken aus. Fiir
sie gilt als einzelne, was fiir die Kirche als Ganze
nicht gelten kann: Sie haben Freiheit zur Koali-
tion und zum politischen Experiment. Aber sie
miissen beides auch in ihre eigene Verantwortung
und nicht in die Verantwortung der Kirche stellen.
Die Unterscheidung von Kirche und Katholizis-
mus und die gleichzeitige Differenzierung der
Pluralitit moglicher Katholizismen erweist hier
ihre Berechtigung und ihre Niitzlichkeit. Jeder
Katholik hat die Freiheit, politisch eigene Wege zu
gehen; doch das, was er tut, kann im einzelnen
weder von der Kirche gedeckt noch ihr als Kirche
angelastet werden. Aus diesem Grunde besteht die
Warnung des Konzils, dal keiner die kirchliche
Autoritit ausschlieBlich fiir sich und seine eigene
Meinung beanspruchen darf, vollkommen zu
Recht.

Wie sehen nach diesen Uberlegungen heute die
berechtigten kirchlichen Interessen in der Politik
aus? Die politische Szenerie der modernen Welt
ist ldngst iiber den mittelalterlichen Dualismus von
imperium und sacerdotium hinausgewachsen. Die
Kirche existiert heute inmitten einer prinzipiell
konzipierten Gesellschaft. Als Institution, die sich
durch ihren geistlichen Charakter und ihr geist-
liches Ziel bestimmt, steht sie in egalitirer Neben-
ordnung zu andersgearteten Institutionen. Mit
ihnen zu kooperieren im Dienst am Menschen,
bedeutet fiir die Kirche Erfiillung ihres urspriing-
lichen Auftrages. Das Interesse der Kirche mull
darum dem Gelingen dieser Kooperation und dem
Zustandekommen eines fruchtbaren Dialogs zwi-
schen kirchlichen und weltlichen Instanzen gelten.
Dabei soll es ihr nach den Aussagen der Pastoral-
konstitution Gaudium et spes nicht um Privilegien
gehen, die ihr staatliche Autorititen einrdumen
konnen, auch nicht um die Majorisierung der
anderen beim Versuch einer klerikalen EinfluB-
nahme auf Gesetzgebung, Verwaltung und staat-
liche Amter. Es ist schlieBlich auch nicht zu iiber-
sehen, daB in der politischen Macht organisierter
katholischer Verbénde die Gefahr liegt, die Kirche
durch einen indirekten Klerikalismus zu diskre-
ditieren.

Politisches Machtstreben ist dem Wesen der Kir-
che als Leib Christi, als Volk Gottes und als Braut
Christi innerlich zuwider. Thre geistige Integritit
und ihre geistliche Autoritdt werden geschwicht,
wenn die Kirche selbst zum Bollwerk zeitbedingter
Ideologien oder zum ideologischen Uberbau be-
stehender Herrschaftsverhiltnisse wird. Der Dienst
am Menschen und am Heil der Welt erfordert von
der Kirche die Bescheidenheit, sich selbst als Insti-
tution nicht wichtiger zu nehmen, als es von der
Nachfolge ihres Herrn her geboten ist. Die Welt ist
nicht fiir die Kirche da, wohl aber die Kirche fiir
die Welt.



Dr. Hans Maier,
Professor der Polit. Wissenschaften, Miinchenl:

Die Vorstellung einer geschlossenen katholischen
Welt, von der sich das Konzil in seinen AuBerun-
gen so entschieden freigemacht hat, sollte nicht in
Gestalt eines geschlossenen Organisationskatholi-
zismus erneut beschworen werden. Der ent-
sprechende Versuch wire in der realen gesellschaft-
lichen Situation von heute nichts als ein Aufstellen
Potemkinscher Dérfer.

Weit schwieriger als die hier anstehende Flurbe-
reinigung im Bereich des Organisationskatholizis-
mus ist aber eine andere Forderung des Konzils,
nidmlich das Verlangen nach reinlicher Scheidung
zwischen dem, was die Christen als Christen zu-
sammen mit ihren Bischéfen unternehmen, und
dem, was sie als Biirger wesentlich aus eigener
Verantwortung, wenn auch geleitet von ihrem
christlichen Gewissen, tun. In vollem MaBe ernst-
genommen, bedeutet diese Forderung nichts an-
deres als den Verzicht auf die bisherige breite
Deckung der gesellschaftlich-politischen Aktivi-
titen des deutschen Katholizismus durch die
kirchliche Hierarchie. Vieles, was bisher weniger
als selbstverantwortete politische Aktivitit denn
als Derivat religitser Zugehorigkeit erschien, wird
Jjetzt in eine Selbstindigkeit entlassen, die neu ist
und der Einiibung bedarf. Das bedeutet keineswegs
eine Schwichung, ein geringeres Ernstnehmen des
politischen Engagements — gehen die Konzils-
texte doch gerade, wie wir sahen, von der vollen
Miindigkeit dessen aus, der in diesem Bereich aus
seiner christlichen Verantwortung heraus titig
wird. Aber die alte, ganz selbstverstindliche Ein-
heit dieses Bereichs mit kirchlich-hierarchischer
Lehre und Weisung wird einem differenzierten
Verhiéltnis beider Platz machen miissen — auf die
Dauer gewil ein Gewinn sowohl fiir das Lehr- und
Hirtenamt wie fiir den christlichen Politiker, im
Augenblick freilich noch fiir viele (und eigentiim-
licherweise besonders fiir viele Laien) eine » Rede,
hart zu héren«.

Hierher gehort auch das Verhiltnis » Katholik und
christliche Partei« — zweifellos einer der neuralgi-
schen Punkte in dem hier beschriebenen, stark in
Bewegung gekommenen Gebiet. Auch hier muB
wieder vorausgeschickt werden, was schon friiher
zu betonen war: daB das Konzil dem freien Zu-
sammenschlul von Christen als Biirgern zur Er-
reichung bestimmter gesellschaftlich-politischer
Ziele nicht nur nichts in den Weg gelegt, daB es ihn
sogar ermuntert hat — freilich in viel stirkerem
MaBe auf eigene Verantwortung der Laien hin.
Aber liegt in der Freisetzung des christlichen poli-
tischen Handelns vom Druck kirchlich-hierarchi-
scher Gebrauchsanweisungen nicht gerade eine
grofe Chance fiir die entsprechenden politischen
Krifte, zur vollen Breite und Selbstindigkeit des
Politischen durchzustoBen? Und entspringt der
vielberedete »Machtverzicht« der Hierarchie auf
diesem Gebiet nicht gerade dem Respekt vor einer
Realitit, die eben nicht nach allgemeinen Regeln
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der Ethik und des Naturrechts von oben beherrsch
werden kann, sondern in geduldiger Kleinarbeit
und unbeirrbarer Sachlichkeit erschlossen werden
muB ? Ist es so wenig, wenn an die Stelle institutio-
neller Einwirkung und »Parallelaktion« stirker
als bisher der seelsorgliche Dienst am christlichen
Politiker tritt? Ist der padagogischen Einwirkung
der Kirche auf den civis christianus und der richtig
verstandenen Eigenstindigkeit des Laienamites
nicht durch eine behutsame Kompetenzabgrenzung
besser gedient als durch wechselseitige iiberhohte
Anspriiche, die mit Enttduschungen auf beiden
Seiten enden ?

Endlich noch die letzte Frage, die das Konzil in
diesem Bereich an den deutschen Katholizismus
stellt — die Frage, ob eine 6ffentliche, eine politische
Représentation des Katholizismus als einer be-
stimmten nationalen, geschichtlichen Erscheinung
neben der hierarchischen Kirche iiberhaupt noch
notig und moglich ist. Die Frage ist fiir den deut-
schen Katholizismus deswegen von besonderer
Aktualitit, weil er nach 1945 seine alte politische
Reprisentation (im Zentrum) zugunsten der Zu-
sammenarbeit in einer interkonfessionellen Partei
aufgegeben und auch innerhalb dieser Partei auf
eine spezifische Darstellung seiner Interessen (etwa
in Gestalt eines katholischen Arbeitskreises) be-
wuBt verzichtet hat. Soll er nun noch weitergehen
und auf jeden Versuch organisierter politischer
Willensbildung, oder sagen wir bescheidener:
offentlicher Stellungnahme zu politischen Fragen
verzichten ? Mir scheint, daB diese Frage sich nur
aus der Analyse der jeweiligen gesellschaftlich-
politischen Situation beantworten 148t. Hier sind,
rein theoretisch, zwei Extreme moglich. Auf der
einen Seite dies, dal das Gemeinwesen im ganzen
schlechthin intransigent und abweisend gegeniiber
katholischen Anspriichen, Forderungen, Ideenge-
halten sich verhilt — die Situation des deutschen
Katholizismus im Deutschland der Kulturkampf-
zeit —: dann kann auf eine spezifische und ausge-
prégte politische Repréisentation nicht verzichtet
werden. Die andere Méglichkeit wire die, daf} das
Gemeinwesen das Katholische (nicht im kirchlich-
dogmatischen, sondern im geschichtlich-gesell-
schaftlichen Sinn) vollsténdig in den Verfassungs-
konsens iibernimmt (das ist nach Auffassung der
meisten amerikanischen Katholiken die Situation
in den auf naturrechtlich-christlicher Basis fun-
dierten Vereinigten Staaten): dann kann auf cine
geschlossene, einheitliche politische Reprisenta-
tion zugunsten einer Vielzahl individueller edt?r
gruppenmiBiger Optionen verzichtet werden. Die
deutsche Situation scheint mir in der Mitte zwi-
schen diesen Positionen zu liegen, wobei man
dariiber streiten kann, in welche Richtung sie sich
gegenwirtig zu neigen beginnt.

Jedenfalls wird man nicht sagen konnen, daB das

1 Der Autor stellt uns als seine Antwort auf unseré
Frage den folgenden Abschnitt aus seinem Vortrag:
Unser politischer Auftrag, den er auf dem voI-
jahrigen Katholikentag in Bamberg gehalten hat, zur
Verfiigung.



Verstindnis fiir unsere gesellschaftlich-geschicht-
liche Eigenart so allgemein ist, daBl wir die Instru-
mente einer oOffentlichen Reprisentation des
Katholizismus ganz aus der Hand geben konnen.
Wieweit die konfessionsspezifischen Ziige einer
solchen Reprisentation sich ausprigen und betont
werden, hingt dabei auch von unseren Partnern
im Konzert der pluralistischen Gesellschaft ab.
Nicht nur die deutschen Katholiken, auch die
nationale Offentlichkeit im ganzen entscheidet
dariiber, welchen Katholizismus sie haben wollen.

Fritz Miiller-Breitenmoser,
Vorsteher der Vormundschaftsbehirde, Basel:

Noch vor einem knappen Jahrzehnt hdtte im
woffiziellen« katholischen Raum das Begriffspaar
»Kirche-Parteipolitik« kaum AnlaB zu grund-
sitzlichen Diskussionen geboten. Es galt als selbst-
verstindlich, daB christliche oder katholische
Parteien (im westlichen Kontinentaleuropa) sich
gleichsam als allein zustdndig betrachteten, »christ-
liche Politik« zu treiben und die Interessen »der
Kirche« im staatlichen Bereich zu vertreten und
zu schiitzen. Es war seit Jahrzehnten ebenso selbst-
verstindlich, daB kirchliche Instanzen verschie-
dener Ebene auf mehr oder minder subtile Art
ihren Einflu auf katholische Parteigruppierungen
- allgemein oder in Einzelfillen — spiirbar werden
lieBen. Dabei sollten gewisse positive Ziele erreicht,
mehr noch aber negative Entwicklungen verhin-
dert, vor allem das Eindringen »weltlichen Den-
kens« oder kirchenfeindlicher Ideologien abge-
wehrt werden. Besonders extreme Ausprigung
fand diese Haltung in Italien und Spanien. Und
zum dritten wurde es von den meisten Katholiken
als selbstverstindlich erachtet, daB die Kirche - als
stillen Dank fiir geleisteten Einsatz — vor Wahlen
der christlichen bzw. katholischen Partei ihr be-
sonderes Wohlwollen bekunde und ihre Schéfchen
eindringlich vor den Gefahren der Unterstiitzung
anderer Parteien warne.

Das Leitwort » Katholische Aktion« und das bose
Wort vom » politischen Katholizismus« mogen als
Erinnerungszeichen stehen fiir eine Zeit, die war,
die aber mit dem Vatikanum II ihr Ende fand.
Nun soll das alles also nicht mehr gelten, nicht
mehr wirksam sein, fragen einzelne auf beiden
Seiten der bisherigen Partnerschaft besorgt? Gott
sei Dank hat das Konzil hier eine Wende gebracht!
Es ist eine Wende zum Heil und keineswegs zur
Demontage christlicher Prisenz in Staat und Ge-
sellschaft, wie Gestrige unken. Die Wende griindet
in drei Ursachen: im neuen Selbstverstindnis der
Kirche, in der Miindigkeit des Laien und im Prin-
zip der religiosen Freiheit mit der Anerkennung
des personalen Gewissensentscheides.

Das neue Selbstverstindnis der Kirche: Da die
Kirche nicht mehr als » Amtskirche« gesehen wird,
sondern als »Volk Gottes«, und da sie somit nicht
Il?ehr auBerhalb der ungldubigen Welt steht, ja
sich vor ihr verschlieBt, sondern in dieser Welt
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wirkt (wo Heil geschieht, ist Kirche), braucht die
Kirche keinen »weltlichen Arm« - also eine ihr
fiigsame politische Partei —, um auf eine von ihr als
feindlich betrachtete Welt politisch EinfluB neh-
men zu konnen. Das konstantinische Bild mog-
lichst weitgehender Kongruenz von christlichem
Staat und katholischer Kirche ist von der Sicht
einer pluralistisch strukturierten Welt abgelost
worden, in der kirchliche Hegemonieanspriiche
alter Prigung vollig anachronistisch erscheinen
miiiten. Die Kirche erkennt sich in zunehmen-
dem MaBe als Minderheit in der Welt, ja selbst im
sogenannten christlichen Abendland. Sie wird durch
soziologische und geistesgeschichtliche Entwick-
lungen wieder zur »kleinen Herde« des Evange-
liums.

Immer mehr Probleme dieser Welt werden von
Menschen durchdacht, erortert und gelost, die
keine Beziehung zur Kirche haben, die aber sach-
lich fiir die Losung dieser Aufgaben in jeder Hin-
sicht kompetent sind. Das Konzil hat heute das
Wirken in »der Welt« als ureigenen Bereich des
Laien anerkannt, fiir den er von der Sache her zu-
stindig sei. Wenn wir unter Politik das aktive
Bemithen um das menschliche Zusammenleben
auf Staatsebene verstehen, so ist es ein fundamen-
taler Irrtum zu meinen, katholische Politik er-
schopfe sich darin, spezifisch christlich-religitse
Forderungen in der Politik zu vertreten. Der Irr-
tum riihrt daher, dafl man Kirche und Partei ver-
wechselt. Die Kirche als Amtskirche hat auch in
einer christlichen Partei nichts zu bestimmen und
nichts zu fordern, auBer daB das Gesetz Gottes
geachtet werde. Die Partei aber ist primér eine
politische Institution, die sich mit politischen
Denkmitteln um alle politischen Probleme zu
miihen hat. Es war die Tragtdie von 1933, daB das
Zentrum als Partei vor Hitler kapitulierte (unter
»kirchlichem« EinfluB), nur weil Hitler ein Kon-
kordat, katholische Schulen und Kampf gegen
Unsittlichkeit versprach, wihrend der politische
Unwert, ja die politische Katastrophe Hitlers dem
Einsichtigen schon offenkundig sein mulBte.

Karl Rahner erklirt, daB es im politischen Be-
reich eine relative Unzustidndigkeit der Kirche
gebe, ja daB man von einem eigentlichen Riickzug
der Kirche aus der Politik reden kénne. Das Kon-
zil hat hier vollige Klarheit geschaffen. Neu und
wichtig ist, daB es feststellt (vgl. Pastoralkonsti-
tution, Nr. 43), die Seelsorger hétten nicht einmal
fiir alle schweren Fragen im weltlichen Bereich die
Kompetenz einer Antwort oder sogar einer Sen-
dung. Die Laien werden auf ihre eigene Aufgabe
vielmehr nachdriicklich hingewiesen, ebenso auf
die niichterne Tatsache, daB Christen bei gleicher
Gewissenhaftigkeit in der gleichen Frage zu ver-
schiedenen Urteilen kommen koénnen. Rahner
sagt dazu (Kleines Konzilskompendium, 433)
klirend: » Der Idee eines christlichen »Monolithis-
mus< und >Integralismus¢< wird damit entschieden
abgesagt. Das Konzil erldBt fiir solche in der plura-
listischen Welt hidufige Situationen zwei Weisun-
gen: Niemand hat das Recht, die Autoritdt der



Kirche ausschlieBlich fiir sich und seine Meinung
in Anspruch zu nehmen (unbefangen nimmt das
Konzil die Moglichkeit hin, daB dadurch Organi-
sationen, die sich >christlich< nennen, betrichtliche
EinbuBen erleiden, weil sie kiinftig, auf ihre eigenen
Qualititen gestellt, sich nicht mit dem falschen
Prestige besonderer Kirchlichkeit briisten kén-
nen)...«

Damit ist klargestellt, daB es keine »christliche
Politik« aus Auftrag der Kirche, sondern nur aus
Auftrag des einzelnen christlichen Gewissens
geben kann. Und eine irgendwie geartete Gemein-
schaft jener, die aus einem solchen Gewissensauf-
trag heraus sich als Christen um die Losung der
Fragen des Offentlichen Lebens oder der sozialen
Probleme bemiihen, macht ebendiese christliche
Politik nicht im Sinne katholischer Aktion oder
inldndischer Mission, sondern anerkennt und er-
fiillt ihre wesentlich profane Rolle. Diese wird
allerdings gesehen und beurteilt im héheren Licht
des christlichen Welt- und Menschenbildes, ohne
deshalb etwas anderes zu werden. Eine direkte Be-
ziehung zur Kirche entsteht fiir die Politik nur auf
der soziologischen Begegnungsebene.

Wir sind uns vollig klar dariiber, daB es sich bei
den Erkldrungen der Pastoralkonstitution keines-
wegs um eine Bestandsaufnahme heutigen Den-
kens zum Problem Partei und Kirche handelt,
sondern um das Offnen einer neuen Sicht auf ein
noch nicht erreichtes Ziel. Das alte Denken bei
politischen und bei kirchlichen Instanzen wird
nicht von einem Tag auf den anderen verschwin-
den. Es werden Krisen auftreten, es diirfte ver-
einzelt auch kiinftig unnétige Ubergriffe und
servile Aktionen geben. So mag etwa die kiirzliche
vorldufige Suspendierung des Leiters der kirch-
lichen Sendungen am Westdeutschen Rundfunk,
Leo Waltermann, in diesem Rahmen gesehen
werden. DaB die MaBnahme inzwischen aufge-
hoben ist, wurde nur dank der sofortigen, wachen
Reaktion maBgeblicher katholischer Laien wund
kirchlicher Personlichkeiten erreicht. Diese wirk-
same Reaktion ist ein ermutigendes Zeichen.

DaB es trotz des Konzils noch Jahre, wenn nicht
Jahrzehnte dauern wird, bis kirchliche Einmi-
schungsversuche in die Politik und parteipolitische
Unterstiitzungsbegehren an kirchliche Personen
verschwinden, darf uns nicht bedriicken. Es ist
auch hier zu bedenken, dal keine Entwicklung der
Bezichungen zwischen menschlichen Gemein-
schaften losgeldst von historischen und soziologi-
schen Gegebenheiten verlaufen und somit auch
nicht spontan erfolgen kann. Oft erweisen sich ja
gewisse Denkkategorien als derart eingefleischt,
daB sie fast generationsgebunden erscheinen.
Dieses Bild kennen wir aus der Kirche und aus der
Politik. Gerade das Konzil hatte damit zu ringen.
Unsere Aufgabe wird es sein, die Offnung der
Kirche zur Welt, ihr praktisches Wirken in der
Welt im Sinne einer humaneren Gestaltung der
Menschheitsfamilie glaubhaft zu machen, aber im
BewuBtsein, daB sich der Sendungsbereich der
Kirche ausdriicklich auf die »religitse Ordnung«
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beschrinkt. Es wird der katholische Laie in der
Politik, in einer christlichen Partei, immer wieder
darauf Bedacht nehmen miissen, daB er dort nur
auf der Grundlage bester sachlicher Kompetenz an
der Forderung des Gemeinwohls zu wirken ver-
mag und nicht unter Berufung auf seinen Tauf-
schein. Und schlieBlich werden katholische Poli-
tiker und Kirchenménner in zunehmendem Mafe
sich darauf zu besinnen haben, was die Aussagen
des Konzils iiber die Religions- und die Gewissens-
freibeit im praktischen Leben, in der Begegnung
der Menschen verschiedenen Glaubens oder Un-
glaubens und fiir das Wirken des Christen in der
Welt wirklich bedeuten, und welche Konsequenzen
fiir unser Denken, Handeln und politisches Stre-
ben daraus zu ziehen sind. Hier liegt noch allzu-
viel Brachland. Moge die Saat des Zweiten Vati-
kanischen Konzils bald tausendfiltige Frucht
bringen und nicht etwa ob der Herzenshérte eini-
ger » Pharisder und Schriftgelehrten« verdorren.

Dr. Wolf-Dieter Narr,
Wissenschaftlicher Assistent, Konstanz:

Bevor das zu behandelnde Thema in wenigen
Thesen angeschnitten werden kann, sollen ohne
weitere Begriindung und ohne die ndtige Differen-
zierung und Spezifikation die beiden Prémissen
genannt sein, aufgrund deren im folgenden argu-
mentiert wird:

a) Die thematische Problematik wird hier prinzi-
piell unter einem politologischen Aspekt betrach-
tet, d. h. es wird vor allem danach gefragt, wie sich
das Problem Kirche und Parteien in der politisch-
sozialen Wirklichkeit darstellt und was von dieser
her, als einer demokratisch normierten verstande-
nen,verlangt werden kann, ja gefordert werden mub.
Der Bezugsrahmen des Urteils ist ein Demokratie-
verstdndnis, das Demokratie nicht — wie heute
iiblich - vorschnell mit einem Zusatz versieht (12
reprisentative oder pluralistische Demokratie) oder
Demokratie selbst schon zum Adjektiv verdiinnt
(2 la demokratischer Rechtsstaat u. &.). Vielmehr
wird gegen eine am status quo oder gar an vergan-
genen Verhiltnissen ausgerichtete induktive Mini-
maldefinition eine normative Optimaldefinition
angenommen, die in der Demokratie zugleich i. 5.
eines MaBstabs der jeweiligen einseitigen und u.U.
unndtigen Herrschaftsverhiltnisse eine uneinge-
16ste innerweltliche Hoffnung auf eine freie Gesel-
schaftsordnung fiir jeden einzelnen Menschen
sicht. Das Verstindnis dieser real-utopischen
Ordnung weiB um die Gefahren ideologischer
Abkapselungen (auch i.S. von Maximaldefini-
tionen), denen sie durch eine strikte Reflexion des
Ziels mit den zur Verfiigung stehenden Mitteln zu
entgehen strebt, sie weiB auch darum, daB e
sikular betrachtet keine endgiiltige Ordnung geben
wird. Dennoch wird die reale (d.h. immer g~
schichtliche) Moglichkeit von gelungener DemQ'
kratie nicht durch eine wohlfeile Vorweg-Res:
gnation ausgeschlossen, die nur herrschenden Ut



gerechtigkeiten niitzt. b) Die Rolle der Kirche im
Hinblick auf eine moglichst freie Gesellschaft
wird als denkbar bedeutsam veranschlagt. Dabei
ist es selbstverstindlich, daB diese Rolle nicht aus-
schlieBlich innerweltlich funktionalisiert werden
kann, denn die Rollenerwartung speist sich auch
gerade vom gesellschaftlich anomalen eschatolo-
gischen Charakter der Kirche her. Anderseits ist
Kirche nicht um ihrer selbst willen, sondern um
des Menschen willen da, der nicht auBerhalb seiner
jeweiligen Gesellschaft gesehen werden kann. Die
Rolle der Kirche so verstanden — wire vor allem
die dauernde gesellschaftlich-humane Erinnerung
an das Ganze » als asymptotischen Horizont«, »die
Bedingung der Moglichkeit (des) Erkennens und
Handelns« (Rahner), wire in der Verfolgung
»gesellschaftsbezogener Anthropologie« (Metz),
die auf einer nicht diskriminierenden Annahme
der Weltlichkeit von Gesellschaft basiert, eben die
Kritik an den inhumanen Verwachsungen und
technischen Funktionalisierungen der einzelnen
Gesellschaften. Um dieses prinzipiengetragene
spezielle Infragestellen leisten zu koénnen, mulB
sich die Kirche nicht nur als Kirche in der Welt,
sondern als Kirche fiir die Welt begreifen, die um
ihre eigenen sozialen und politischen Perversions-
miglichkeiten weiB, sondern sich auch davon
distanzieren, als institutionalisiertes Festunter-
nehmen und proporzbefriedigte Gruppe verharm-
lost zu werden.

1. Das Thema » Kirche und Parteipolitik « konnte
zu der Annahme verleiten, es gibe auBer der Par-
teipolitik noch andere Arten von Politik, z. B.
»Staatspolitik«. Eine solche Annahme birgt in
sich die Gefahr ideologischer Verschleierung, die
etwa auch in der Formel der »Politik iiber den
Parteien« zum Ausdruck kommt, Demgegeniiber
ist aber darauf zu beharren, daB es keine andere
Art von Politik gibt als eben parteiliche (partei-
ische), daB Politik gerade durch ihren Bezug zu den
jeweils unterschiedenen Gesellschaftsvorstellungen
sich auszeichnet und eben deshalb jede Entschei-
dung immer auch eine Frage der Werteinstellung
ist, Insofern haftet dem iiblichen Thema »Kirche
und Staat« etwas Dubios-Abstraktes an, da offen-
bar von einem Beziehungssubjekt Staat jenseits
seiner gesellschaftlich-geschichtlichen, d. h. partei-
lichen Form als einem abstrakten Totum die
Rede ist. Ebenso wie die Kirche ist jeder Staat
sozial vermittelt und politisch in bestimmter
Weise ausgerichtet. Das Verhiltnis »Kirche und
Parteipolitik« ist so nicht nur abhingig vom Ver-
héltnis »Kirche und Welt« allgemein, sondern
speziell vom Verhéltnis » Kirche und Gesellschaft«.
DaB sich auch in der Einheitsbezeichnung »Kir-
che« erhebliche Probleme verbergen, kann hier
nur angedeutet werden, Dies nicht nur im Hin-
blick auf die vorhandene Pluralitit von Kirchen,
sondern auch hinsichtlich der Frage der inner-
kirchlichen Organisation, dem Problem: Wer ver-
tritt » Kirche« gegeniiber oder richtiger im demo-
kratischen Gemeinwesen: die kirchliche Hierar-
chie, die kirchlichen Verbande, die Laien?

111

2. Die Skala der Beziehungsméglichkeiten zwischen
»Kirche und Parteipolitik« reicht von der Priva-
tisierung der Kirche mittels einer gesonderten
Gruppe (jede Art von Gettoexistenz) bis hin zur
Politisierung der Kirche etwa im Sinne des Ver-
suchs einer Verchristlichung der Welt mit dem
Extrem eines innerweltlichen kirchlichen Totali-
tarismus. Zwischen diesen skalaren Extrempunkten
moglichen und geschichtlich z. T. wirksamen Ver-
haltens sind eine Fiille von Verhaltens-(Bezie-
hungs-)modi anzusiedeln: die Identifikation mit
einer ganz bestimmten Gesellschaftsform, gar
einer ganz bestimmten Partei, das Kritische und
helfende »Mitsein< (Wolf) mit den jeweiligen Ge-
sellschaften, aber zugleich i. S. einer Art »anthro-
pologischen Kontrolle«, die Distanz zu den Gesell-
schaften und der Versuch, allein die eigene »insti-
tutionelle Seele« zu salvieren und hierfiir ent-
sprechende MaBnahmen situationsethisch durch-
zusetzen. Vom Demokratieverstindnis her be-
trachtet, scheint nur der mittlere Modus voll
akzeptabel, freilich leidet gerade er darunter, daB
er generell am wenigsten Verhaltenssicherheit ver-
leiht. Aber eben dies ist auch seine Chance. Er
gewdhrt nicht die gesellschaftliche »Indifferenz
der Sicherheit« (Hegel) und ebensowenig die
existentielle Ungeselligkeit des jeweils »einzigen
und seines Eigentums« (Stirner). Vielmehr wird
dauernde kritische Gesellschaftsreflexion verlangt,
die nicht ideologisch abstrakt oder vorschnell kon-
kret vorgeht und institutionell allein insoweit
wirkt, als ein institutioneller Triger, die Kirche
nimlich, vorhanden ist (z. T. gegen Schelsky).

3. In der jiingeren Geschichte hat sich die Kirche
hdufig mit einer Partei identifiziert oder doch ihre
politische Verantwortung an eine Partei delegiert.
In der Bundesrepublik Deutschland geschah
solche Delegation von Verantwortung weitgehend
im Hinblick auf die CDU/CSU, und zwar so sehr
und so lange, daB noch auf dem 81. Katholikentag
zu Bamberg (1966) die Bindung an sie »fiir selbst-
verstindlich und moralisch verbindlich« fest-
stand, »um der Wirksamkeit eines geschlossenen
Einsatzes willen und wegen der von den Unions-
parteien am glaubwiirdigsten vertretenen christ-
lichen Grundsitze«. (Herder-Korrespondenz 8/
1966, 363). Diese Auffassung eines weltlichen
Arms in der Politik geschieht nicht nur von einer
Position aus, die in die »Welt< nur interveniert,
nicht aber »Welt« selbstverantwortlich mitgestaltet,
sondern ebenso aus einer apologetisch interpre-
tierten Situation, die Gelegenheitsangriffe gegen
die andersstrukturierte weltliche Welt vortrégt,
um Stiicke davon zuriickzuerhalten. Ganz abge-
sehen davon, daB hier das Problem der »christ-
lichen Grundsétze« in der Politik auftritt, zusam-
men mit der Frage, ob es denn zutreffe, daB die
behauptete Partei eben von diesen Grundsitzen
geprégt sei. Hier scheint nicht nur die » Reduktion
des sekundéren Naturrechts« (Rahner) noch nicht
erfolgt und die Pseudo->Vernatiirlichung¢ histori-
scher Sachverhalte nicht reflektiert, sondern die
Wirklichkeit einer Partei, weil sie Partialanspriiche



partial vertritt, vorschnell christlich belohnt (vgl.
Narr, CDU/SPD, Stuttgart 1966, 160ff). DaB die
Kirche kirchliche Belange von einer politischen
Partei vertreten 1dBt und diese Vertretung positiv
sanktioniert, bedroht die Position und Rolle der
Kirche doppelt: Einmal gerdt sie in Gefahr,
aus geschichtlichem Riickstand den Wagen
der modernen Gesellschaft, in der sie nicht mehr
das »soziologisch (richtiger: ysozial « - d. Verf.)
Selbstverstidndliche« (Rahner) ist, aufhalten zu
wollen. Dariiber versiumt sie es, sich gegen ent-
humanisierende Tendenzen eben dieser Moderne
von vorne anzustemmen und sie dirigieren zu hel-
fen. Sie geriit in die Gefahr, um des »sekundiren
Skandals« willen, indem sie sich z. B. geradezu
monomanisch auf einen bestimmten Schultyp
fixiert und nach seiner Zustimmung oder Ableh-
nung Gerechte und Ungerechte scheidet, den »pri-
méren Skandal« zu vergessen, sdkular gesprochen,
das Schicksal von Demokratie und Gesellschaft,
das durch ganz andere Gefahren bedroht wird,
aufs Spiel zu setzen. » Sekundérer, selbstgemachter
und so schuldhafter Skandal ist es, wenn unter
dem Vorwand, die Rechte Gottes zu verteidigen,
nur eine bestimmte gesellschaftliche Situation und
die in ihr gewonnenen Machtpositionen verteidigt
werden.« (Ratzinger). Weiter wird die Rolle der
Kirche dadurch bedroht, da} sie zum politischen
Mitldufer wird, der sich fiir Taten verantworten
muB, die er nie beabsichtigt hat und der umge-
kehrt um seiner partikularen Belange willen
erpreBt werden kann. Dariiber hinaus wird bei so
generellem Votum der Laie als quantité négligeable
iibergangen, jeder, der anderer Meinung ist, wird
tendenziell zum Ketzer. Mit dem partikularen
Engagement und der iiberlassenen politischen
Verantwortung wird die Kirche zur unpolitischen
Instanz, verneint sie ihre mitseiende Kontroll-
funktion.

4. Im einseitigen Vertreten spezifisch kirchenpoli-
tischer Wiinsche kommt ein problematisches Ver-
héltnis zur pluralistischen Demokratie zum Aus-
druck, welch letztere vom moglichst extensiven
Toleranzspielraum (auf dem Boden etwa des
grundgesetzlichen Konsens) und einer moglichst
gleichberechtigten Beteiligung aller Gruppen und
einzelnen lebt. Es entsteht die Gefahr, daB sich die
Kirche nur zu einem herrschaftlichen Pluralismus
(das Ganze nicht mehr vermdgend) versteht, in
dem jede Gruppe nur nach MaBgabe ihrer Ein-
fluBgréBe beteiligt ist, micht aber zur zentralen
demokratischen Basis. AuBlerdem kommt beim
partikularen Ansatz der Verdacht auf, als lebe die
Kirche gesellschafts-politisch nach dem do ut des-
Prinzip.

5. Dagegen konnte die Kirche im dauernden Er-
innern an ihr priméres Skandalon und im prinzi-
piellen Aufnehmen der demokratischen Forde-
rung (s.u.a. Schlette, Kirche unterwegs, bes.
98ff) nicht nur ihren Freiheitsraum schiitzend
bewahren oder aggressiv verteidigen, sondern ihre
Freiheit ineins behandeln mit der Freiheit der
anderen: Freiheit wiirde damit zum kritischen
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Element der Gesellschaft und des einzelnen. Dag
abstrakte Verhdltnis zweier undifferenzierter Be-
zugsgroBen »Staat« und » Kirche« wiirde ersetzt
durch die nicht mehr partikular diskriminierenden,
in und von der Kirche vertretenen Prinzipien: des
Dialogs, der jeweils spezifischen und deshalb erst
zum Urteil fahigen Konkretion, die christlich ge-
fordert ist und schlieBlich der innerweltlich auch
und vor allem zu erweisenden Hoffnung. Die
Kirche unterstiitzt dann die moglichst demokra-
tische Gesellschaft, aber nicht eine Partei und ihre
Politik. Aus dem juridifizierten problematischen
Offentlichkeitsanspruch wird eine nicht gesichert
teilhabende, sondern teilnehmende Offentlich-
keitspflicht.

Dr. Hugo Wild,
Auslandsredaktor der » Neuen Ziircher Nachrich-
ten«, Ziirich:

Die ultramontane Situation

Noch nie ist soviel von der Freiheit des Laien ge-
sprochen und fiir sein Miindigwerden geleistet
worden wie heute; aber auch noch nie fand »Rom«
so gutes Gehor in Dingen eben dieses Bereiches der
Miindigkeit. Je fortschrittlicher und aufgeschlos-
sener heute ein Katholik ist, um so mehr hat er
AnlaB, sich auf Texte der beiden letzten Pipste,
des Konzils und fithrender Theologen zu stiitzen,
so es sich nicht gar um ein regelrechtes Absichemn
handeln muB. Also eine neue Art Ultramontanis-
mus?

Das Paradoxon ist um so erstaunlicher, als das
Nachhinken der Kirche im Akkomodieren an ge-
wandelte Situationen notorisch ist und jetzt immer
mehr Gegenstand der exakten Historie wird. Erin-
nern wir uns vergleichsweise, daB es in Frankreich
ein volles Jahrhundert dauerte, bis mit Leos XL
Ralliement die Kirche den Sturz der monarchi-
schen Ordnung verschmerzte und ihr Ja zur
Republik gab. Oder verweisen wir auf den beson-
ders schmerzlichen Fall Italien: DaB3 der neue
Nationalstaat den Sturz des Kirchenstaates mit
sich brachte und Rom gewissermaBen profanierte,
ist ihm zwei Generationen lang nicht verziehen
worden. Seit 1861 (Pius 1x.: »Weder Wihler noch
Gewihlte«) war den Katholiken befohlen, sich der
Teilnahme an der nationalen Politik zu enthalten.
Das neue Italien erstand somit unter Mithilfe des
Vatikans in Gegnerschaft zur Kirche. Was wunder,
wenn der Antiklerikalismus zur zweiten Natur des
politischen Italien auBerhalb der eigentlich kir-
chentreuen Bevolkerungskreise wurde. Als nach
dem allzu kurzen Wirken eines nun »erlaubten<
politischen Katholizismus wihrend der ersten
Nachkriegszeit zwanzig Jahre spiter De Gasperl
das groBe Experiment der Democrazia Cristiand
als Riickgrat des vordem negierten Staates gelang,
war es klar, daB dies nur dank der Wahrnehmung
der Eigenstindigkeit des politischen Bereiches
gegeniiber der Kirche erfolgen konnte. De Gas-




peri schopfte aus Italiens groBer kommunaler
Tradition wie von der naturrechtlich-subsidiari-
stischen Lehre eines Toniolo und anderer katholi-
scher Soziologen. Selber ein tiefgldubiger Katholik,
entriet er jeder klerikalen Géngelung, und er nahm
mit der gleichen Selbstverstindlichkeit Kurs auf
eine moglichst breite Koalition, mit welcher ein de
Gaulle zundchst die innenpolitische Zusammen-
arbeit mit den Kommunisten aufnahm, um sie
spiter auf die AuBenpolitik zu verlegen. Man wei8
aus der Biographie seiner Tochter, wie sehr es De
Gasperi schmerzte, daB seine politische Miindig-
keit, die er beanspruchte, im Vatikan nur wenig
verstanden wurde, und Pius xi1, einst in verletzen-
der Weise eine aus familidren Griinden erbetene
Audienz versagte.

Ohne hier auf die deutschen Verhéltnisse einzu-
gehen, wiire auf die jiingst erschienene Darstellung
G. Silberbauers (Osterreichs Katholiken und die
Arbeiterfrage, Graz 1966) zu verweisen, welche
schildert, wie » die Kirche in Osterreich in der Zeit
des Vormirz den sozialen Wandel verschlief, an
dem Entstehen der neuen Klasse des Proletariats
vorbeiging und blind an ihren iiberkommenen
gesellschaftlichen Vorstellungen festhielt, ohne zu
merken, daB diese mit den wirtschaftlichen, sozia-
len und geistigen Gegebenheiten der neuen Zeit
nicht mehr iibereinstimmten« (399). Ja, in all-
gemeiner Hinsicht ist das kirchliche Bekenntnis
zur Demokratie iiberhaupt erst mit der Weihnachts-
ansprache 1944 zu datieren.

Welch ein Kontrast zur Gegenwart! Man darf
u. E. mit Fug dieses verallgemeinernde Urteil ab-
geben: Wihrend die Gesamtkirche im Zeichen des
Konzils in weltpolitischer Hinsicht geradezu als
avantgardistisch zu bezeichnen ist, befleiBigt sie
sich in den nationalen Riumen einer korrekten
Distanzierung (was in Fillen wie Spanien sich
geradezu revolutiondr ausnehmen kann). Die
mehr oder weniger offenen Parteiempfehlungen
sind genereller Ermahnung zur staatsbiirgerlichen
Pflichterfiillung und der Beobachtung christlicher
Grundanforderungen gewichen. Ausnahmen und
ein Festhalten an iiberkommenen Positionen, das
zumeist nur noch lokalhistorisch verstehbar ist —
etwa in Schulfragen —, bestiitigen die neue Regel.
Auf jeden Fall ist die fraglose Identifizierung mit
als katholisch oder #hnlich sich bezeichnenden
Parteien verschwunden.

Doch von entscheidenderer Bedeutung scheint uns
die neue Haltung der Kirche in jenen politischen
Belangen zu sein, welche das innerstaatliche klas-
sische Problem des Verhiltnisses von Kirche und
Staat iibersteigen.

Es sind die drei groBen Problemkreise: Weltorga-
nisation, Abriistung, Pflicht zur Entwicklungs-
hilfe und - als Bedingnis dieser Weltaufgaben und
mit Riickwirkungen auf das innerstaatliche Leben—
die Bereitschaft zur Zusammenarbeit mit allen
»Menschen guten Willens«. Diese neue Haltung
fand ihren augenfilligen Ausdruck in der UNO-
Reise Pauls v1., in der Verurteilung der Atom-
waffen durch das Konzil, in der Indienfahrt des
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Papstes sowie in der Unterscheidung zwischen der
Unwandelbarkeit der Doktrinen und der Wand-
lungsfihigkeit der sich auf sie berufenden Men-
schen und Bewegungen. Die Stelle, an welcher dies
maBgeblich formuliert wurde, bezieht sich bekannt-
lich auf den Kommunismus (Pacem in terris,
Nr. 159 der von Utz besorgten Ausgabe).

So miissen wir uns der Frage stellen: Wo sind die
katholischen Parteien irgendeines Landes, wo ist
der katholische Staatsmann, welcher diese Postu-
late christlicher Weltpolitik integral und bedin-
gungslos zu eigen macht? Wo sind die »christ-
lichen« Regierungsparteien, die bereit wéren, in
Sachen Atomgebot jene Umorientierung zu voll-
ziehen, welche sie vom Verlangen oder auch nur
vom Schielen nach den Massenvernichtungsmitteln
zu dem befreienden Wagnis wirklicher Friedens-
politik hinfiihrt? Was fiir ein Skandalum, wenn
ein de Gaulle als katholischer Staatsmann am
Morgen in die Messe geht und gleichentags einer
jener franzosischen Atomexplosionen beiwohnt,
mit welchen eine Nation zweiten GroBenranges
zynisch den Atomstopp und die UNO-Ordnung
durchbricht! Oder denken wir daran, in welcher
Ignoranz und mit welchem National- und Wohl-
standsegoismus unsere Durchschnittspolitiker der
ganzen Entwicklungsfrage gegeniiberstehen. Man
hilt es im Zeichen des Wirtschaftsliberalismus
alten Typs fiir vollig normal, daB die privatwirt-
schaftliche Fruktifizierung (um einen andern Be-
griff zu vermeiden) z. B. Lateinamerikas ihren Fort-
gang nimmt, derweil der Entwicklungsabstand
auch dieses Kontinentes von der iibrigen westli-
chen Welt sich weiterhin vergroBert. Oder wer
stellt sich schon dem Faktum, daB Indiens Hun-
germillionen die Uberproduktion Nordamerikas
bereits abschopfen, dalB die Menschheit insgesamt
also auf dem Nullpunkt angelangt ist, der zur
eigentlichen Hungersituation iiberleitet? Was be-
deutet, daB man spétestens im letzten Viertel
unseres Jahrhunderts mit physischer Notwendig-
keit jenes 1%-Notopfer fiir die farbige Welt zu
erbringen haben wird, nach welchem der Papst
allbereits gerufen hat — ohne ein Echo zu finden,
das mehr als die alte Almosenmentalitdt verraten
hétte. Es wire in unseren Tagen noch von dem
geringen Verstdndnis zu reden, das die papstliche
Vermittlungspolitik fiir Vietnam im Publikum
findet, welches anderseits die ihm suggerierte
Démonisierung Chinas (das jetzt die Stelle der
Bolschewisten einzunehmen hat) bereitwilligst
mitvollzieht.

Das Phiinomen einer den Politikern vorausgehen-
den kirchlichen Initiative in politicis haben wir,
um von unserem européischen Bereich zu sprechen,
auch in den Ostinitiativen zu sehen — angefangen
mit der Weigerung des Konzils, ein Verdammungs-
urteil iiber den Kommunismus auszusprechen, das
als ein Zuriick zum kalten Krieg verstanden wor-
den wiire. Oder wie diirftig blieb das Echo so vieler
parteichristlicher Politiker auf die Polen-Initiative
der Bischofe, welcher ohnehin schon eine evan-
gelische Denkschrift vorausgegangen war.



Jedenfalls wird vom Vatikan mit wechselndem
Geschick versucht, der sog. schweigenden Kirche
des Ostens zu einem Modus vivendi zu verhelfen.
Dabei ist klar, daB man kirchlicherseits in bezug
auf die osteuropdische Situation bereit ist, bis zum
duBersten des Weltlich-Verzichtbaren zu gehen.
Man gibt sich auch Rechenschaft, daB sozialisti-
sche Gesellschaftsordnung und Atheismus nicht
einmal in der Theorie mit Sicherheit zusammen-
gehoren, daB aber auf dem Feld der praktischen
Gestaltung es durchaus méglich ist, daB Christen
sich in diese neue Ordnung hineinstellen. Ja, man
mochte sagen, daB die Perspektive erkannt wird,
da in einer solchen Ordnung sogar eine katholische
Mehrheit entstiinde, daB sie gewissermaBen ge-
tauft wiirde. Zumal »sozialistisch« in den Ost-
blocklindern immer mehr zum Synonym fiir mo-
dern, industrialisiert, sozialstaatlich usf. wird. Das
Beispiel Polen dringt sich hier auf, und man darf,
ja muB im oben angedeuteten Sinne all die Beteu-
erungen polnischer Katholiken interpretieren,
welche ihre Mitarbeit am heutigen Polen nicht nur
anbieten, sondern auf ihr Recht des Mittuns po-
chen. Und gleicherweise ist etwa der Passus einer
Ansprache Pauls vi. zu verstehen, welche er am
15. Mai 1966 zu polnischen Pilgern hielt: »Wir
glauben, daB diese Tausendjahrfeier ... weder als
antinational noch als revanchistisch im Sinne
eines Strebens nach theokratischen Privilegien oder
archaischen politischen und sozialen Formen ver-
dichtigt werden kann... Aus diesem Grund mei-
nen Wir, daB diese Feier selbst wirklich nicht im
Widerspruch zur Wohlfahrt und zum Fortschritt
einer modernen Gesellschaft steht, sondern eher
zu ihrer Ehre und zu ihrem Vorteil gereicht.«

Wir zitieren diese Worte, weil sie zeigen, daB die
Kirche aus dem Nachhinken auf die sozialen und
politischen Umbriiche lernte. Gegeniiber den Ge-
sellschaften »sozialistischen« Typs stellt sie sich
ohne Zeitverlust in dem Moment positiv ein, da
diese der Terrorphase entwachsen sind, und bei
ihnen jenes MindestmaB freiheitlicher Existenz als
gesichert gelten darf, welches sie als Partner in
volkerrechtlichen Beziehungen beglaubigt.

Sicherlich sind die oben genannten Hauptlinien
kirchlicher internationaler Politik nicht Objekte
von Offenbarungswissen: Sie waren durchaus auch
auf dem Wege des rationalen und zumal des na-
turrechtlich inspirierten politischen Denkens zu
erarbeiten. UNO, Absurditdt des nuklearen Krie-
ges, Entwicklungshilfspflicht usf. sind denn auch
Postulate, wie sie schon in aller Welt seit langem
verfochten werden. DaB dies in besonderem MaBe
auf die auBerkatholische Welt zutraf, ist wohl auf
die altangewdhnte Abneigung des Katholiken
gegeniiber der Zusammenarbeit mit Anders- oder
gar » Ungldubigen« zuriickzufiihren, auch wenn es
sich um glaubensindifferente Bezirke politischen
Tuns handelte. Wie sehr haben doch beispielsweise
die vulgiren Vorstellungen von der »Weltfrei-
maurerei« die Katholiken behindert, eine Gesin-
nung des Internationalismus zu entwickeln, die
mehr als nur kleinkariertes katholisches Gegen-
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stiick von Weltbiindelei oder eine verspitete
Abendlandideologie war. Und zu sehr sind heute
viele Katholiken geneigt, der EWG ideelle Gehalte
zuzuschreiben, die zumindest einem wirklichen
Gesamteuropa, aber erst recht der UNO zustehen,
Johannes xxm1. gab auch hier eine sinnenfillige
Geste, als er die Konzilsviter in die Paulusbasilika
einlud, um dort unter Jochums Stab Beethovens
Neunte Symphonie mit dem SchluBchor »Alle
Menschen werden Briider« anzuhdren.

Wer als katholischer Publizist seit Jahren fiir die
Idee der Vereinten Nationen und die gewill noch
gebrechliche Gestalt der UNO eintrat, wer fiir die
konsequente Revision der » Kriegslehre« sich ein-
setzte, weiB, in welchem MaBe in den traditionell
katholischen Parteien und Gruppen, ja selbst im
Klerus die alten Auffassungen vorherrschten —und
noch iiberwiegen —, mit welcher Aggressivitit man
rasch mit diskriminierenden Bezeichnungen zur
Stelle war, und mit wieviel Renitenz schlieBlich die
einschldgigen Konzilsauffassungen entgegenge-
nommen wurden.

So steht hinter dem eingangs skizzierten Parado-
xon folgende Bilanz: In der Frage der internationa-
len Moralitdt, deren Losung sich immer mehr als
grundlegendes Erfordernis auch der innerstaat-
lichen Politik im ausgehenden 20. Jahrhundert
erweist, hat es des AnstoBes der Kirche bedurft,
um die katholischen Politiker innerhalb und trotz
ihrer eigenen Miindigkeit die Wege erkennen zu
lassen. Die charismatische Fithrung eines Johannes
XXIL, die entscheidenden Schritte eines Paul v,
und die Beschliisse des Konzils setzten Ziele, die
auf der Ebene der politischen Eigenstindigkeit
von den Laien nur mit unterschiedlichem Einsatz
und blofB allméihlich iibernommen werden, obwohl
deren politische Evidenz nicht zu leugnen ist.

Es ist somit die Voraussetzung einer an sich » ultra-
montanen Situation« gegeben; d.h. die Ziele
dessen, was als die Politik der Katholiken Geltung
beanspruchen kann, wurde von der Spitze der
Kirche aufgezeigt. DaB dabei von seiten der Kirche
keine Gingelung und Kommandierung des »poli-
tischen Katholizismus« praktiziert wird, hingt
mit der Respektierung der Miindigkeit der Chri-
sten und der echten Bejahung der Welt, mithin des
Bereiches der politischen Eigenstindigkeit zusam-
men.

DaB aber auf der nichtkatholischen Seite diese an
sich ultramontane Situation ohne Argwohn be-
trachtet wird, und man eben den alten antikleri-
kalen Vorwurf des Ultramontanismus kaum je
vernimmt, verdient nicht weniger festgehalten zu
werden. Es zeigt, daB dieses Ja der Kirche zur
Welt, in der wir leben, als echt empfunden, dab
die Pluralitit politischer Optionen innerhalb einer
gesamtmenschheitlichen Gesittung — die Menschen-
rechte! — als ehrlich bejaht gilt, und daB man der
Kirche Konsequenzen der Toleranz und der Ge-
wissensfreiheit zutraut. Jeder Katholik, der in die-
ser Gesinnung in der Offentlichkeit arbeitet, ver-
mag selber die Feststellung zu treffen, wie ent-
spannt das noch vor kurzen Jahren von Argwohn




und MiBtrauen belastete Verhéltnis geworden ist.
Unvoreingenommenheit und normales Vertrauen
sind jetzt die Regel; man gilt nicht mehr als AuBen-
seiter schlechthin. Ja, statt dal man édngstlich auf
Abgrenzen und Fernhalten dieser vormals anti-
weltlichen Macht par excellence aus ist, wird der
Sukkurs der Kirche geradezu erwiinscht. So gilt es
hier die Chance wahrzunehmen, nach den zwei
Jahrtausenden alternierender Vor- oder Total-
machtanspriiche von Kirche und Staat zu jener
geordneten Zusammenarbeit zu gelangen, die be-
reits Leo xim. vorausgeschaut hatte (vgl. Hans
Maier, in Kirche und Politik, Fromms Taschen-
biicher Zeitnahes Christentum, 1966, 37).

Symptome

Viel Humanismus - Wieviel Humanitét ?

Gedanken iiber Gespriche zwischen Christen und
Marxisten*

Es ist lingst nicht mehr neu und ungewdhnlich,
wenn christliche (und westliche) Wissenschaftler
mit marxistischen Ideologen diskutieren. In der
Abgeschiedenheit wissenschaftlicher Kongresse ist
bereits seit Jahren der Versuch gemacht worden,
ideologische Standpunkte auf das Vorverstindnis
des Gegners hin zu formulieren, sich ihm zu erkld-
ren und ihn durch eigenes Fragen zur Erklidrung
zu zwingen. Im Rahmen der Paulus-Gesellschaft
finden seit fast drei Jahren diese Konfrontationen
statt. Der in diesem Friihjahr (1967) in Marienbad
geplante Internationale KongreB braucht also
nicht erst bei den Ausschachtungsarbeiten fiir ein
Fundament zu beginnen. Das Fundament ist
schon fertig und ein Stiickchen vom ErdgeschoB
obendrein,

Marxistische Ideologen wie Roger Garaudy und
christliche Theologen wie Johannes Metz haben
kontinuierlich korrespondiert. Daraus ist bereits
ein Buch entstanden wie das von Garaudy-Metz-
Rahner mit dem Titel Der Dialog (Hamburg 1966).
Dies - sowie Aufsitze und Rundfunksendungen —
haben unter einer Gruppe von einigen Hundert
ein Klima geschaffen, in dem sachliche Informa-
tion und harte Konfrontation moglich und selbst-
verstindlich sind. Die Kontinuitédt einer solchen
Gruppe ist ohne Zweifel eines der entscheidenden
Positiva in der Bilanz der Paulus-Gesellschaft.
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Ohne die personelle Bestindigkeit wire es schwer,
zu Erkenntnisfortschritten zu kommen. Allerdings
verpflichten derart giinstige Gesprdchsbedingun-
gen auch zum Fortschritt.

Das Thema der letzten Tagung auf Herrenchiem-
see (1966) lautete wie das des Salzburger Kongres-
ses (1965): »Christliche Humanitdt und marxisti-
scher Humanismus«. Karl Rahner sprach iiber
den christlichen, Roger Garaudy iiber den marxi-
stischen Humanismus, Helmuth Thielicke iiber
christliche und zugleich auch iiber marxistische
Anthropologie. Die kompakte Grundsitzlichkeit
dieser Themen verhinderte vorerst den Schritt ins
Konkrete. Trotzdem war es niitzlich, daB die
Fragen des Vorjahres erneut durchdiskutiert wur-
den, diesmal eben besser und informierter und
gezielter auf den Horizont des Partners hin. Zu-
dem: Was fiir die Teilnehmer der Tagungen von
Salzburg und Herrenchiemsee nicht mehr neu war,
ist fiir Kirche und westliche Gesellschaft noch im-
mer ungewohnt. DaB iiberhaupt — trotz aller dog-
matischen Differenzen — ein gemeinsamer Huma-
nismus, eine Kooperation fiir das Humane, ins
Auge gefaBt wird und nach den Bedingungen fiir
diese historisch notwendige Entwicklung gefragt
wird, ist ebenso ungewohnlich wie die Bereitschaft,
historisch Bedingtes und damit Ersetzbares im
eigenen System aufzugeben und nur das Funda-
mentale und Unaufgebbare an den Gespréchstisch
mitzubringen. Es hat sich herausgestellt, da die
Marxisten und die Katholiken nicht nur dann zum
Gesprich bereit sind, wenn sie eine Minderheit
darstellen. Auf der einen Seite fangen die Marxi-
sten aus den osteuropdischen Lindern an, statt der
bloBen Koexistenz mit Andersdenkenden ein
Konzept des Pluralismus zu entwickeln — was sie
den Marxisten in Frankreich und Italien verdanken
und diese wiederum dem Zwang zu Erfahrungen
mit einer parlamentarischen Demokratie. Auf der
anderen Seite riihren sich — etwa in Spanien — die
Krifte, die fiir den Pluralismus eintreten und dabei
zuerst an einen innerkatholischen, dann gesamt-
christlichen und schlieBlich einen alle Richtungen
umfassenden, demokratischen Pluralismus denken.
Mit diesen Perspektiven sind bereits die Konse-
quenzen genannt, die nicht nur fiir die theoretische
Weltanschauung, sondern auch fiir die konkrete
Politik aus dem Konzept einer Kooperation fiir
soziale Gerechtigkeit und eine humane Entfaltung
aller einzelnen zu ziehen sind.

Im Hinblick auf das Spannungsverhiltnis von
gegenwirtiger politischer Wirklichkeit und zu-
kiinftiger gesellschaftlicher Maglichkeit ist des-
halb eine kurze grundsitzliche Uberlegung not-
wendig.

Der Sinn fiir die sogenannte Wirklichkeit ist niitz-
lich; unerldBlich fiir den, der sich im Ensemble der
wirtschaftlichen, politischen und geistigen Krifte
zurechtfinden will. Dennoch zeichnet beispiels-
weise den schépferischen Politiker oder den krea-

* Uberarbeitete Fassung einer Sendung des West-
deutschen Rundfunks vom 31. 10. 1966



tiven Wissenschaftler etwas anderes aus; mehr als
der Wirklichkeitssinn treibt ihn der Moglichkeits-
sinn: der intellektuelle Mut, im gegenwirtig Wirk-
lichen den evolutiondren Code des zukiinftig Mog-
lichen zu entziffern. Dieses vor allem von der Na-
turwissenschaft und im politischen Handeln ent-
wickelte Erkenntnisprinzip gilt fiir alle geschicht-
lichen Prozesse der Gesellschaft: Der Fortschritt
der gesellschaftlichen Kommunikation und die
Uberwindung zerstérerischer Widerspriiche hingt
geradezu davon ab, in welchem MaBe die Fiih-
rungskrifte einer Gesellschaft bereit und fahig
sind, das Mégliche im Wirklichen zu erkennen.
Was Ernst Bloch im Vorwort zu seinem Buch Das
Prinzip Hoffnung in Anklang an das Mairchen
von einem, der auszog, das Fiirchten zu lernen,
sagt, muB heute auf jede Konfrontation gegen-
sitzlicher Systeme angewendet werden: »Einmal
zog einer weit hinaus, das Fiirchten zu lernen. Das
gelang in der eben vergangenen Zeit leichter und
niher, diese Kunst ward entsetzlich beherrscht.
Doch nun wird, die Urheber der Furcht abgerech-
net, ein uns gemiBeres Gefiihl fillig. Es kommt
darauf an, das Hoffen zu lernen.«

Eben dieser geschichtlichen Notwendigkeit unter-
liegen heute die Konfrontation und morgen der
Dialog zwischen jenen gegensitzlichen oder kon-
kurrierenden Ideologien, die im allgemeinen -
grob und vereinfacht — dem ideologischen Ost-
West-Konflikt zugerechnet werden und zu deren
Gesamterscheinung als Teil auch die Perspektive
des Gegensatzes zwischen Christentum und Mar-
xismus gehort. Christen und Marxisten miissen
ausziehen, das Hoffen zu lernen. Dal einige
wenige es schon gelernt haben, zeigt die Arbeit der
Paulus-Gesellschaft.

Der Beitrag der Naturwissenschaft!

Kann die Naturwissenschaft, die sich innerhalb der
Paulus-Gesellschaft gern als dritte Kraft zwischen
»christlichen und marxistischen Theologen« (so
driickte es Professor Hans Schaefer aus) versteht —
kann sie so etwas wie ideologie-neutrale Aussagen
iiber den Menschen machen, zum Beispiel iiber
seine biologische Herkunft, seine Unterscheidungs-
merkmale im Vergleich zum Tier und anderes
mehr?

Sie kann die Aussagen der marxistischen Ideologie
und der christlichen Anthropologie zwar nicht be-
stitigen oder widerlegen. Aber sic kann diese Aus-
sagen auf ihre Verbindlichkeit hin kontrollieren,
kann also priifen, ob Beobachtungen der Wirklich-
keit haltbar und die darauf aufgebauten Argu-
mente schliissig sind.

Uber diese negative Funktion hinaus aber war es
die Naturwissenschaft, die dem Menschen zum
BewuBtsein gebracht hat, daB auch er der Evolu-
tion unterliegt, das heift: daB seine Entwicklung
zum Humanen keineswegs bereits abgeschlossen
oder auf dem Hohepunkt angelangt ist. Fiir die
Frage nach Humanismus und Humanitt ist dieser
Gedanke natiirlich von groBtem Belang: Jeder
Humanismus hat sich von hierher nicht nur als
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geschichtlich, sondern auch als utopisch zu ent-
werfen — wobei unter utopisch die Hereinnahme
der absolut offenen Zukunft des Menschen in die
Strukturen der Gegenwart zu verstehen ist, Ge-
messen an den Moglichkeiten der Naturwissen-
schaft, Fakten in die Diskussion einzuspeisen, hat
sich das naturwissenschaftliche Denken in Herren-
chiemsee viel zu wenig zu Gehor gebracht - mit
Ausnahme von Schaefers Thesen, die jedoch auch
nicht verhindern konnten, daB die Ideologen und
Theologen die Sache des Humanismus unter sich
auszumachen suchten.

Wie versuchten sie, sich gegenseitig begreiflich zu
machen, was sie unter Humanismus verstehen ?

Die Ausfiihrungen von K. Rahner?

»Ich mochte meinen Beitrag zu dieser Tagung ein-
fach iiberschreiben: Christlicher Humanismus,
Und vielleicht diesem Titel ein Fragezeichen hin-
zufiigen. Wir sind hier zwar in einem Gesprich
zwischen Christen und Marxisten. Und so koénnte
man erwarten, daB ich als Theologe unseren
marxistischen Freunden verstdndlich zu machen
versuche, daB und warum Christentum und Hu-
manismus nach unserer Uberzeugung eine Einheit
bilden, der wahre, volle und ganz zu sich selbst
gekommene Humanismus eben das Christentum
ist. Aber die Frage scheint mir, bevor diese stolze
These formuliert werden kann, so schwierig und
vielschichtig zu sein, daB ich unsere marxistischen
Freunde licber bitten méchte, einer Uberlegung
eines christlichen Theologen zuzuhoren, der sich
selbst fragt, was es denn mit dem Verhiltnis von
Christentum und Humanismus fiir eine Bewandt-
nis habe. Eben das weiB ich nicht so genau.«
Rahner gestand das ehrlich ein und bat auchseinen
Gesprichspartner um solche Ehrlichkeit.

»Zuerst scheint es fiir den christlichen Theologen
ja ganz einfach zu sein. Er weill vom Menschen, er
weiB von Gott, er weill vom Gottmenschen. Und
er bekennt so einen absoluten Humanismus, Er
kann sagen, daB niemand den Menschen ernster
nehmen konne als der Christ. Er kann sagen, daB
das Christentum jedem Menschen eine absolute
Bedeutung und Giiltigkeit zuerkenne, daB diese
Uberantwortetheit an sich selbst die Selbstver-
gessenheit der Liebe zum anderen sein miisse oder
die Holle werde, die man selbst in egoistischer Ein-
sambkeit sei, daB diese Nachstenliebe so radikal zu
sein hat, daB eine letzte und urspriingliche Einheit
von Gottes- und Nichstenliebe besteht (ausdriick-
lich oder unreflektiert), daB Nichstenliebe nur
radikal genug ist, wenn sie sich als Gottesliebe
vollzieht, daB Gottesliebe nur geschieht, und der
Mensch nur weiB, wer Gott ist, wenn er den
Nichsten liebt. Der Theologe sagt sich, dal3 diese
Niichstenliebe nicht bloBe Herzensneigung oder
private Interkommunikation sein darf, die die

1 Er wurde in Herrenchiemsee von dem Physiologen
H. Schaefer (Heidelberg) gegeben.

2 Bs handelt sich hier um Ausschnitte aus der Ton-
bandaufnahme des Vortrags von K. Rahner. Di¢
Fassung ist von ihm nicht iiberarbeitet worden.



sublimste Form des Egoismus sein kann, gerade
weil sie so intim und begliickend zu sein vermag,
sondern niichterner Dienst politischer Liebe wer-
den muB, die die Menschheit meint, den Fernsten
zum Néchsten macht und den Néchsten hart den
Fernen sein 14Bt.«

Rahner fragte die Marxisten, ob solches Christen-
tum nicht Humanismus sei, ob sie nicht froh sein
miiften, daB Christen auf diese Weise versuchen,
Menschen zu sein, ob sie sicher seien, daB ihr
Humanismus der praktisch wahrere und wirk-
samere sei. Er kam sodann auf den konkreten
Humanismus zu sprechen:

»Das Christentum als das der konkreten Christen
bringt einen konkreten Humanismus mit, eben
die geschichtlich vorgegebene und von den Chri-
sten gelebte konkrete Menschlichkeit. Insofern
wirbt es einerseits fiir diesen seinen konkreten
Humanismus und ist es anderseits im geschicht-
lichen praktischen Dialog immer bereit, sich in
seinem konkreten Humanismus radikal verdndern
zu lassen.

Das Christentum macht jeden konkreten Huma-
nismus kontingent, das heiBt aber auf einen ande-
ren, zukiinftigen hin abschaffbar, weil es jeden in
die offene Zukunft Gottes hineinstellt. Inhuman
ist von daher nur jener Humanismus, der die Ver-
wiesenheit des Menschen in das unverfiigbare
Unbegreifliche leugnet, so sich selbst als absolut
setzt und sich weigert, sich selbst in Frage stellen
zu lassen durch neue Entscheidung fiir eine kon-
krete andere Zukunft, die den Willen zur absoluten
Zukunft Gottes konkret realisiert.«

Das Christentum, so fiihrte Rahner aus, versteht
sich nicht nur in der Gegenwart als Pluralitit ver-
schiedener Humanismen (es ist ja vereinbar mit
jeder Kultur), es weist vor allem nach vorn auf den
Pluralismus zukiinftiger Humanismen, »zu denen
die Menschen in freier geschichtlicher Entschei-
dung sich titig und schopferisch aufmachen. Es ist
das Bekenntnis und die Erméichtigung zu einem je
neuen Humanismus der Zukunft, der selbst nicht
eigentlich christlich ist, aber nicht die Sanktio-
nierung eines eigenen konkreten Humanismus. Es
ist aber das Verdikt eines jeden Humanismus, der
sich absolut setzt und so dem Menschen explizit
oder implizit die Offenheit auf eine weitere kon-
krete Zukunft und damit und darin auf die abso-
lute Zukunft Gottes versperren will«.

Rahner befaBte sich in diesem Zusammenhang
mit der Bedeutung des Todes fiir das christliche
Verstindnis des Humanismus: »Wenn es kein
Leben gibt ohne Tod, wenn der Tod selbst ein
Geheimnis ist, dann ist von daher aller Humanis-
mus nochmals eine dunkle Frage. Denn wie kann
der Mensch sich verstehen, wenn er den Tod nicht
versteht? Was wire es aber fiir ein fragwiirdiger
Humanismus, wenn er sich an dieser Frage vor-
beischliche 7«

»Was ist der Tod christlich, der den wahren Hu-
manismus mitbestimmen soll? GewiB ist er zu-
nichst einfach und niichtern ein biologisches
Platzmachen fiir weiteres Leben, fiir andere. Nicht
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als ob damit seine Fragwiirdigkeit aufgehoben, der
radikale Protest gegen ihn als unberechtigt erwie-
sen sei. Aber er ist doch zuerst einmal dieses Platz-
machen fiir andere. Und da dies von einer Person
in Freiheit geschehen soll, hat der Tod schon von
seiner primitivsten Seite als eines biologischen
Ereignisses her einen interkommunikativen, wenn
man will, politischen Charakter, also die Moglich-
keit, ein radikaler Akt der Liebe zum fernsten
Nachsten zu sein, zumal man nicht Platz rdumt fiir
diesen oder jenen Bestimmten, sondern fiir jeder-
mann. Ist der echte konkrete Humanismus nur
der, der sich selbst vollzieht, indem er sich offen
hilt auf die offene, unverfiigte Zukunft aller, dann
gehort der Tod, die Willigkeit zu sterben, zu ihm
selbst als inneres Moment an ihm. Ist aber diese
offene, unverfiigte Zukunft auch als konkret vom
Menschen zu verwirklichende immer nur gegeben
in der sich selbst vorgebenden absoluten Zukunft,
die wir Gott nennen, dann gehéren Tod und Wille
zu dieser absoluten Zukunft zusammen.«

Rahner fragte am SchluB seiner Ausfithrungen:
» Miissen christliche und marxistische Humanisten
Feinde sein? Mir scheint nicht, wenn beide Seiten
begreifen, daB beide der Zukunft mehr verpflichtet
sind als der Vergangenheit. Miissen sie Feinde sein,
weil die konkrete Zukunft, die der Marxist plant,
der widerspricht, die der Christ erbauen will ? Aber
das Christentum als Christentum fordert gar keine
bestimmte konkrete Zukunft, und der Marxist
wird hoffentlich auch nicht meinen, daB er sie
schon als fertigen Fiinfjahresplan in der Tasche
hat. Warum sollten beide also nicht zusammen die
Zukunft planen, die beiden unbekannt ist ? Warum
das Geahnte an ihr: Gerechtigkeit, Freiheit,
Wiirde, Einheit und Differenziertheit der Gesell-
schaft nicht gemeinsam sich deutlicher machen?
Nimmt ein Christ darum diese Zukunft weniger
ernst als der Marxist, weil er sie als die Vermitt-
lung der absoluten Zukunft Gottes will? Wenn so
durchaus ein gemeinsamer Boden fiir einen Dialog
zwischen Marxisten und Christen als gegeben
angenommen werden kann, so soll damit nicht
gesagt werden, es bestiinden keine harten Unter-
schiede, jeder Kampf und jede geschichtliche Ent-
scheidung, die auch Gewalt impliziert, konnte
vermieden werden. So etwas wire ja schon un-
mdoglich, wenn die Zukunft von Christen allein
erbaut wiirde. Denn die geschichtliche, kollektive
Tat der Konstituierung einer Zukunft ist auch im
mildesten Fall nicht das Ergebnis bloBer Theorie,
sondern auch eine aus Theorie allein unableitbare
Praxis, und diese impliziert immer auch Gewalt,
das heiBt eine Verdnderung der geschichtlichen
Situation auch des anderen im voraus zu dessen
Einsicht und freier Zustimmung.

Aber gerade wenn dies von beiden Seiten in antili-
beralistischer Niichternheit eingesehen, zugegeben
und sich gegenseitig zugestanden wiirde, konnte
nicht gerade dann am ehesten Form und Umfang
dieses bleibenden Kampfes so gestaltet werden,
daB immer noch fiir alle ein greifbarer Freiheits-
raum mit einigermafBen ertréglichen Grenzen iibrig



bliebe und jeder Seite es im Mut der Selbstbegren-
zung ein positives Anliegen wire, selber solchen
Freiheitsraum fiir den anderen zu sichern, und
zwar nicht nur, weil das fiir einen selbst in dem
Augenblick niitzlich sein kann, in dem der andere
der Stédrkere ist, sondern weil die eigenen Prinzipien
einem das gebieten, weil Recht erst existiert, wo
der Michtige sich selbst bescheidet, weil man erst
humaner Mensch ist, wenn man darauf verzichtet,
absolut sein zu wollen ? «

Rahner hat dem Begriff »Christlicher Humanis-
mus« ein Fragezeichen angefiigt und dann die
scheinbaren Selbstverstindlichkeiten der Rede
vom »christlichen Humanismus« in neue Fragen
verwandelt. Nach Rahners Referat sind zwei auch
fiir Nichtchristen diskutable Sachverhalte in die
Konfrontation eingebracht.

1. Modernes, vom biblischen Ursprung her den-
kendes Christentum ist seinem Prinzip nach radi-
kaler Humanismus und kann nicht mehr als
»Opium des Volkes« im Sinn von Karl Marx abge-
wertet werden.

2. Das Christentum anerkennt eine Pluralitdt von
Humanismen und weitet diese Offenheit aus auch
auf zukiinftige Humanismen.

Damit hat Rahner das Humanismusproblem in eine
neue Richtung gelenkt: weg von der Aufrechnung
theoretischer Systemunterschiede einschlieBlich
des Zwangs zu Definitionen und hin zu einem
operativen und praktischen, damit aber notwendig
auch kooperativen Humanismus. Das akademische
Humanismus-Problem wurde damit zur Frage
einer konstruktiven Humanismus-Politik. Wenn
jedoch von praktischer Verwirklichung oder gar
Kooperation weitreichend verschiedener Krifte die
Rede sein soll, dann muB man wissen, was der
Gesprichspartner vom anderen ideologischen
Stern dariiber denkt.

Der Beitrag des Marxisten

Roger Garaudy griff die konstruktive Humanis-
mus-Politik als historische Bedingung jeglichen
Fortschritts auf und gab der Diskussion neue
Impulse.

Im »Laboratorium der Hoffnung« konnten Chri-
sten und Marxisten an der Zukunft arbeiten, die
eine gemeinsame Zukunft sei, wenn sie iiberhaupt
eine Zukunft sei. Garaudy konzedierte, daB der
Marxismus vom Christentum lernen konne, ohne
einen Zweifel daran zu lassen, daB nach seiner
Meinung das Christentum dem marxistischen
Weltbild unterlegen sei — unterlegen, weil es sub-
jektivistisch sei, weil es zu wenig an der Verdnde-
rung dieser Welt und der inhumanen Zustinde in
der gegenwartigen Gesellschaft interessiert sei,
weil es die Autonomie und Miindigkeit des Men-
schen nicht bejahe und fordere, weil es als Folge
der Erbsiinde hinstelle, was in Wahrheit iiber-
windbare gesellschaftliche MiBstdnde seien — mit
anderen, marxistischen Worten: Das Christentum
sei dem Marxismus unterlegen, weil es von seinen
Prinzipien her noch immer nicht mehr sei als
»Platonismus fiirs Volk«, noch immer »Opium
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des Volkes« sei und vor lauter Jenseits die Zukunft
nicht sehe.

Dieser Einwand ist entscheidend fiir die Frage, ob
der christliche Humanismus — wie er etwa von
Karl Rahner entworfen worden war — imstande
sei, konkrete Humanitdt hervorzubringen und in
gesellschaftliche Realitidt umzusetzen. Man konnte
auch fragen: Hat das Christentum utopische
Kraft, oder wird die Zukunft als Zukunft des
Menschen unterschlagen ? Weicht nicht die christ-
liche Hoffnung immer wieder vor der humanen
Konkretisierung zuriick, und fliichtet sie sich in die
Unverbindlichkeit metaphysischer Spekulation?
Mit diesen Fragen ist die unterschwellige Kritik
angedeutet, die bei marxistischen Gespréchspart-
nern jeder Einzelkritik zugrunde liegt. Deshalb ist
eine grundsétzliche Klirung des Problems unum-
ginglich. Auf Herrenchiemsee erfiillte diese
Funktion das Referat von Johannes Metz. Seine
Thesen von der Zukunftsorientierung des biblisch-
christlichen Weltverstindnisses, sein Konzept von
der »schopferischen Eschatologie« und von einer
»politischen Theologie« ist nicht nur eine gezielte
Antwort auf die marxistische Kritik am Christen-
tum, sondern dariiber hinaus die theoretische
Grundlegung eines — bisher in dieser Form noch
nicht historisch realisierten — operativen Christen-
tums.

Die Ausfiihrungen von J. B. Metz3

»These 1. Das neuzeitliche Weltverstindnis, vor
dem der christliche Glaube seine Hoffnung verant-
worten muB, ist in einem fundamentalen Sinne
zukunftsorientiert; es hat deshalb nicht primar
kontemplativen, sondern operativen Charakter.
These II. Die neuzeitliche Zukunftsorientierung
und das darin wirksame Verstindnis von Welt als
Geschichte ist selbst fundiert im biblischen Ver-
heiBungsglauben.

1. Gerade die jiingsten Forschungen zeigen, dal
das Offenbarungswort im Alten Testament nicht
primédr Aussagewort ist, aber auch nicht primér
Anredewort, Wort der personalen Selbstmitteilung
Gottes, sondern VerheiBungswort. Seine Aussage
ist Ansage, seine Verkiindigung ist Ankiindigung
des Kommenden und dadurch Aufkiindigung des
Bestehenden. Das dominierende VerheiBungswort
weist Zukunft an; es stiftet den Bund als die
Solidaritdt der Hoffenden, fiir die die Welt erst-
mals als zukunftsorientierte Geschichte erscheint -
im Gegensatz zu den Griechen, fiir die sich die
Welt als bestehender und geschlossener Naturkos-
mos zeigt.

2. In der Botschaft des Neuen Testaments wird die
Zukunftsorientierung des biblischen Glaubens
nicht etwa abgeschafft. Im Gegenteil, die Uber-
zeugung von der Néhe des in Jesus angesagten und
angebrochenen Reiches bewirkte eine solche Kon-
zentration und Mobilisierung auf die Zukunft

3 Hier werden ebenfalls vom Autor nicht 1'.'1?01"
arbeitete Ausschnitte der Tonbandaufnahme seines
Vortrags wiedergegeben.




Gottes, daB daneben alles Nur-Uberlieferte und
Nur-Gegenwiértige seine Eigenbedeutung verlor,
die Zukunft Gottes aber gegenwartsbestimmend
wurde.

Die Auferstehungsbotschaft, die nie getrennt wer-
den kann von der Kreuzesbotschaft, ist wesentlich
eine missionarische VerheiBungsbotschaft. Im
Gehorsam gegen sie sucht der Christ die Welt auf
jene Zukunft hin zu verdndern, die ihm in Jesus
Christus endgiiltig verheiBen ist. Alles ist gerade
auch im Neuen Testament auf schépferische Er-
wartung als die geheime Essenz christlicher Exi-
stenz bezogen.

These III. Die Verantwortung der christlichen
Hoffnung gegeniiber der geschichtlichen Mitwelt
1aBt sich theologisch bestimmen durch den Begriff
ciner »schopferischen Eschatologie<. Diese impli-
ziert als inneres Moment eine Art »politischer
Theologie¢.

1. Die Erlduterung und Begriindung dieser These
sei mit dem Hinweis auf eine denkwiirdige Sentenz
des heiligen Thomas von Aquin begonnen. Tho-
mas von Aquin sagt in seiner scholastischen
Sprache: Der Mensch hat nicht einen finis ultimus
naturalis und einen finis ultimus supernaturalis,
er hat nicht eine natiirliche und eine iibernatiirliche
Endgeschichte; er hat nur einen einzigen finis ulti-
mus, ndmlich die von Gott verheilene Zukunft.
Das heiBt aber: Die Hoffnung, in der sich der
christliche Glaube zur Zukunft verhilt, kann sich
nicht an der Welt und deren Zukunft vorbei
realisieren.

Die christliche Eschatologie ist keine Eschatologie
der rein passiven Erwartung, fiir welche die Welt
und ihre Zeit als eine Art vorgefertigtes Warte-
zimmer erscheint, in dem man desengagiert und
gelangweilt herumzusitzen hédtte — je hoffender,
um so gelangweilter —, bis die Tiir zum Sprech-
zimmer Gottes aufgeht. Die christliche Eschatolo-
gie muB sich vielmehr als eine produktive und
kimpferische Eschatologie verstehen. Die christ-
liche Hoffnung ist niimlich eine Hoffnung, an der
wir - wie einmal Ernst Bloch sehr schén bemerkt
hat - »nicht nur etwas zu trinken, sondern auch
etwas zu kochen haben<. Eschatologischer Glaube
und irdischer Rinsatz schlieBen einander nicht aus,
sondern ein.

Die Theologie der Welt ist weder rein objektivi-
stische Theologie des Kosmos noch rein transzen-
dentale Theologie der Person und Existenz, sie ist
vielmehr vor allem politische Theologie. Die
schopferisch-militante Hoffnung, von der sie ge-
leitet ist, bezieht sich nidmlich wesentlich auf die
Welt als Gesellschaft und auf die weltverindern-
den Kréfte in ihr.

Sie muB sich mit den groBen politisch-sozial-
technischen Utopien auseinandersetzen, mit den
aus der modernen Gesellschaft reifenden Verhei-
Bungen eines universalen Friedens, einer univer-
salen Gerechtigkeit, kurzum einer universalen
I-_lumanisierung der Welt. Denn das Heil, auf das
sich die christliche Hoffnung bezieht, ist nicht nur
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und nicht primér das Heil des einzelnen, sondern
das Heil des Bundes.

These IV. Die schopferisch-militante Eschatologie
ist grundsétzlich verschieden von jedem militanten
Optimismus wie bei Bloch. Sie kanonisiert nicht
den von uns selbst veranstalteten Fortschritt. Sieist
und bleibt Ausdruck einer Hoffnung - gegen alle
Hoffnung, die wir an die selbsterrichteten Gotter
unserer sdkularisierten Gesellschaft kniipfen. Drei
Hinweise hierzu:

1. Christliche Hoffnung ist nicht die List der Ver-
nunft, die Zukunft endgiiltig zu durchschauen und
sie so zu >entmysterialisieren<. Wer hofft, treibt
mit der Zukunft gerade nicht das ungeduldige
Spiel der Besserwisserei: Wie ein Kind bringt er
immer neue Verlegenheiten in dieses Spiel, wie ein
Revolutionierender immer neue Konflikte. Die
christliche Eschatologie ist darum keine Ideologie
der Zukunft. Die Armut ihres Wissens um die
Zukunft ist ihr gerade teuer.

2. Die schopferische Hoffnung der Christen sucht
nicht alle Gestalten menschlicher Selbstentfrem-
dung und jeden >Schmerz der Endlichkeit¢ opti-
mistisch zu iiberspielen und als bloB vorldufig zu
entlarven. Immer namlich wird der Mensch eine
Diskrepanz zwischen dem erfahren, woraufhin er
sich entwirft, und dem, woraufhin er tatsdchlich
lebt, zwischen Idee und Existenz. Immer wird er
hinter den groBen Erfahrungen seines Lebens
zuriickbleiben, sich nicht von ihnen verwandeln
lassen, sondern sie selbst zu den Selbstverstidnd-
lichkeiten seines Alltags verwandeln und nivel-
lieren.

3. Die christliche Hoffnung weiB schlieBlich um
ihre eigene extreme Gefdhrdung; sie weil, in
héchster Kiirze und Dichte gesagt, um den Tod,
vor dem alle leuchtenden Verheiungen zu ver-
dunkeln drohen. Vorgreifendes Einiiben in das
Sterben hat man deshalb die asketische Hoffnung
der Christen genannt, Einiibung in eine Hoffnung,
die auch jede jih entschwundene Zuversicht iiber-
wacht, Einiibung in eine Hoffnung wider alles
Hoffen.

Christliche Hoffnung rei3t die Passion des Todes,
der unsere VerheiBungen bedroht, iiberwindend
an sich, indem sie sich einldBt auf das Wagnis der
briiderlichen Liebe zum Geringsten — in der Nach-
folge Jesu, dessen Sein urspriinglich nicht Selbst-
vollzug, sondern >Dasein-fiir-andere< (Bonhoef-
fer) ist. Christliche Hoffnung ist schopferische
Imitation dieses »Daseins-fiir-andere<; und darin
ist sie nochmals Knechtsgestalt schopferischer
Weltverantwortung. «

Der Beitrag H. Thielickes

Mit diesem Beitrag von Johannes Metz ist die
marxistische Kritik an der christlichen Theologie
insofern kritisch eingegrenzt, als Metz die Fehl-
haltungen der traditionellen Jenseits-Theologie
iiberwindet. Den gleichen Versuch machte H.
Thielicke. Er sprach iiber das marxistische und das
christliche Menschenbild und war in mancher
Hinsicht konkreter als Metz, DaB sein Versuch



dennoch miBlang und sein zweistiindiges Referat
nicht zum Fortgang des Dialogs beitrug, lag viel-
leicht nur an der Ungeschicklichkeit, mit der der
christliche Theologe anhand seiner Kenntnis der
marxistischen Literatur von deren Menschenbild
sprach und mit der er die christliche Gegenthese
formulierte. Das von Thielicke als marxistisch
bezeichnete Menschenbild wurde von Roger
Garaudy und anderen Marxisten als unzuldssig
vereinfacht abgetan — ob zu Recht oder zu Unrecht,
sei dahingestellt. Und was die christliche Gegen-
these anging, so war sie wirklich nur eine Gegen-
these. Wenn man die Quintessenz der christlichen
Anthropologie als dignitas aliena formuliert, also
die Wiirde des Menschen als »fremde«, eben von
Gott her kommende Wiirde auffaBt, dann besti-
tigt man unfreiwillig die marxistische Religions-
kritik; man geht ihr gewissermaBen auf den Leim
falscher Gegensatze. Der Marxist, der dem religios
orientierten Menschenbild vorwirft, es sei hetero-
nom und entfremde den Menschen sich selbst und
seinen Aufgaben in der Gesellschaft, findet sich
durch den Begriff von der dignitas aliena gerade
bestitigt. Gerade das ist es ja, wogegen er im
Namen der Menschenwiirde glaubt kdmpfen zu
miissen.
Trotz der theoretischen Unbrauchbarkeit der von
Thielicke vorgetragenen Formulierung des christ-
lichen Menschenbildes war die These von der
dignitas aliena niitzlich, weil Thielicke mit ihr eine
praktische Absicht verfolgte. Er wollte den Men-
schen vor jedem Zugriff totalitdrer Systeme schiit-
zen und festhalten, daB der Mensch unantastbar
ist, weil Gott selber seine Wiirde garantiert, Hinter
Thielickes Humanismus-Entwurf stand also das
Verlangen nach Humanitit.
Diese Unterscheidung von Humanismus und
Humanitit kann durchaus als der rote Faden der
bisherigen Gespriche gelten. Die Logik der Dis-
kussion fiihrt vom Allgemeinen zum Besonderen,
von der Theorie zur Praxis, vom Abstrakten zum
Konkreten: vom Humanismus-Problem zur Frage
nach der politischen Gestalt der Humanitit.
Wenn man die von Christen und Marxisten pro-
klamierte Denkform des Humanismus in die Ver-
haltensweise der Humanitét iibertragen will, muB3
man konkret werden, muB man iiber Schrift-
stellerprozesse, Ausreiseverbote, Professorenent-
lassungen, Minderheitenschutz, Parteiverbote, Pro-
paganda, Zensur und é#hnliches sprechen. Auf
Herrenchiemsee wurde diese Konkretheit nur fiir
kurze Zeit erreicht, Man fragte zu viel nach Hu-
manismus und zu wenig nach Humanitit., War
diese Flucht in die Theorie eine Ausflucht? Oder
sollte es Riicksicht sein? Dann wire es falsche
Riicksicht gewesen. Denn die Theorie 1dBt sich
nicht ohne ihre praktischen Konsequenzen disku-
tieren, auch dann nicht, wenn man wissenschaft-
lich analysieren will. Ein Humanismus, der sich
nicht in Humanitdt umsetzte, wire inhuman.
Ingo Hermann
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Praxis

Nach der Weltgebetsoktav 1967

Nach Beendigung der Weltgebetsoktav ist es ange-
bracht, sich iiber die bisherigen Erfahrungen
Rechenschaft abzulegen und einige Konsequenzen
daraus zu ziehen.

Im Vergleich zu vergangenen Jahren hat nicht nur
die Zahl der Veranstaltungen, welche die Wieder-
vereinigung der getrennten Christen zum Thema
haben, zugenommen; es hat sich auch am Stil und
an der Gestalt einiges gedndert. Statt einzelner
Vortrige werden in zunehmendem MaBe Podiums-
diskussionen gehalten. Dadurch wird der Dialog
konkreter. Er wird nicht bloB mit einem vorge-
stellten, sondern mit einem personlich anwesenden
Partner gefiihrt. Die Einladung dazu geht sinn-
vollerweise auch nicht nur von einer Seite, z. B.
von einem katholischen Bildungswerk oder einer
evangelischen Gemeinde aus, sondern von beiden
Seiten. Gemeinden, Akademien, Bildungswerke
tun sich zusammen, bereiten alles gemeinsam vor,
laden gemeinsam ein und richten die Einladung an
Teilnehmer aus allen Konfessionen. Das ist gut so.
Es bringt zum Ausdruck, daB die Probleme des
Getrenntseins von beiden Seiten ernst genommen
werden und daB die Briicke zur Uberwindung von
beiden Ufern aus gebaut werden muB. Der Besuch
solcher Podiumsdiskussionen war im allgemeinen
sehr gut. Er zeigt, welche Erwartungen die Teil-
nehmer haben: Sie wollen aus erster Hand infor-
miert werden, die Gespréchspartner im Gesprich
miterleben, sie wollen sehen, welche Atmosphére
in der Diskussion aufkommt und wie die Sprecher
aufeinander reagieren. Man will beide Seiten héren
und sich selbst eine Meinung bilden. GewiB, es
mag auch solche Zuhorer geben, die eine Art
Schauspiel miterleben wollen, bei dem sie selbst
nicht mitagieren, nur zuschauen oder gar den
Richter spielen. Aus eigener Erfahrung aber meine
ich festzustellen zu kdnnen: Die groBe Mehrhei?
der Teilnehmer ist mit Ernst und Ergriffenheit bei
der Sache, und das auch bei schwierigen theolo-
gischen Fragen, die bis vor einiger Zeit nur von
Fachtheologen unter Ausschluff der Offentlichkeit
diskutiert wurden. Man darf also als Konsequenz
festhalten: So wichtig theologische Einzelvortrage
sind, dem Ziel der Weltgebetsoktay, die getrennten
Christen einander niherzubringen, diirften offent-
liche Diskussionen mehr entsprechen, zumal auqh
das Publikum dabei zu Wort kommen kann. D}e
Tendenz geht in diese Richtung. Wir sollten die
Chance nutzen.

Auch bei Gebetsgottesdiensten, die fiir die Wje—
dervereinigung gehalten werden, 14Bt sich 531113
dhnliche Tendenz beobachten. Frither hatf:eljﬂde
Gemeinde fiir sich besondere Gebete oder eigenc



Gebetsgottesdienste abgehalten — allenfalls wurden
Christen der anderen Konfession noch dazu einge-
laden. Heute werden in zunehmendem MaB die
Gottesdienste von beiden Konfessionen gemein-
sam getragen. Texte und Lieder werden zusammen
ausgewdhlt oder neu verfaBt, z. B. durch Text-
kommissionen, in denen Laien und Geistliche bei-
der Konfessionen zusammenarbeiten. Bei dieser
Form der Zusammenarbeit hat man — soweit ich
beobachten konnte — fast durchweg gute Erfah-
rungen gemacht, in Bonn z. B. schon seit mehreren
Jahren. Gelegentlich haben auch kirchliche Behor-
den, denen die erarbeiteten Texte noch zur Geneh-
migung vorgelegt werden muBten, aufgeschlossener
reagiert, als zuvor erwartet. Das ist ermutigend
und sollte viele Gemeinden und ihre Pfarrer und
Pastoren veranlassen, im kommenden Jahr min-
destens diese Form der Zusammenarbeit anzu-
streben. Unterschiedlich allerdings wird noch die
Frage geregelt, an welchem Ort solche Gottes-
dienste stattfinden diirften. In manchen Bistiimern
diirfen nur solche Rdume benutzt werden, in
denen nicht auch Pfarrgottesdienste stattfinden.

In Bonn werden die gemeinsamen Gebetsgottes-
dienste seit Jahren in den Pfarrkirchen gehalten,
mit Erlaubnis des zustéindigen Kolner Ordinariats.
Was in diesem Jahr in Miinster geschah, bedeutet
demgegeniiber einen weiteren Schritt nach vorn.

Dieses Beispiel sollte Schule machen. Denn es
stellt fiir den gegenwirtigen Stand der Beziehungen
zwischen den Konfessionen in etwa die angemes-
senste Form eines gemeinsamen Gottesdienstes
dar. Uber das gemeinsame Beten und Singen vor-
her festgelegter Texte hinaus wurde ein freies
Wort von der Kanzel gesprochen, und zwar vom
evangelischen Geistlichen in der katholischen
Kirche und vom katholischen Geistlichen in der
evangelischen Kirche. So geschah es im katholi-
schen Dom und der evangelischen Apostelkirche,
aber auch in der katholischen Kirche der Univer-
sititskliniken, Darin kommt etwas zum Ausdruck,
was im Beten allein noch nicht in Erscheinung
tritt: die schon bestehende Verbundenheit der
Konfessionen, wie sie durch das gemeinsame
Horen auf Gottes Wort konstituiert ist. Ein solcher
Kanzelaustausch ist dariiber hinaus ein Zeichen
dafiir, daB man Vertrauen zueinander hat, daB
man auch Vertrauen zur Verkiindigung des Evan-
geliums durch einen Vertreter der anderen Kirche
hat,und daB man bereit ist, in einem gemeinsamen
Gottesdienst sich Gottes Wort von einem Geist-
lichen der anderen Konfession sagen zu lassen.
Ein solches Zeichen ist mehr wert als allgemeine
Bekundungen des Wohlwollens zwischen den
Konfessionen. Denn es macht die bestehende Ge-
meinsamkeit erfahrbar und konkret. Freilich
sollte es bei dem gemeinsamen Horen, Beten und
Diskutieren nicht bleiben. In der Praxis des kirch-
lichen Lebens miiBte noch vieles geschehen: ange-
fangen von der gemeinsamen Seelsorge fiir kon-
fessionsverschiedene Ehepaare, die sich in ihrer
Lage von beiden Kirchen allein gelassen fiihlen,
bis hin zur praktischen Zusammenarbeit der kari-
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tativen Verbinde, der Akademien, Bildungswerke,
der sozialen und theologischen Seminare und der
Berufsgruppen. — Die Erfahrungen der gemein-
samen Gottesdienste sollten uns Mut zur Zusam-
menarbeit an allen Bereichen machen.

Peter Lengsfeld

Begegnung am Telefon
Der »neue« Dienst der Telefonseelsorge

Die Kunst des Helfens besteht darin,
daf ich den Menschen dort abhole,
wo er ist. Kierkegaard

Eine Frau wihlt eine Rufnummer. Sie versucht
eine Verbindung herzustellen. Sie ruft an. Der An-
gerufene meldet sich. Sie ist mit ihm verbunden.
Sie kennt ihn nicht. Aber durch die Rufnummer
ist er bezeichnet als einer, der zu antworten be-
reit ist. Sie nennt keinen Namen. Sie beginnt ihn
anzusprechen. »Wiirden Sie mir bitte >Gute
Nacht¢ sagen. Ich bin allein. Ich habe niemanden,
der mir »Gute Nacht< wiinscht.« So lautet ihr
Anspruch. Scheinbar belanglos. Der Angesproche-
ne entspricht ihr. Es ergibt sich ein Gesprich.
Eine Unterhaltung, die Unterhalt gewéhrt.
Wenigstens fiir eine Nacht. Sie wird schlafen
konnen diese Nacht. Weil sie gehalten ist durch
diese Verbindung ...

Eine von vielen. Von vielen, die nicht wagen, sich
dem Schlaf zu iiberlassen, weil sie sich niemals los-
lassen konnten in der Erfahrung bergender Licbe.
Sie sind alleinstehend. Sie haben kein Heim.
Nur vier Wiénde, die sie erdriicken. Sie sind tiich-
tig in ihrem Beruf. Aber der Beruf ist keine Be-
rufung. Man schitzt ihre Arbeit. Sie selbst sind
nicht gefragt. Sie sind gliicklich verheiratet (was
man so gliicklich nennt!). Aber der Partner hat
sie nie innerlich vernommen, angenommen. Sie
bleiben einsam, auch in der Ehe. Sie haben Eltern,
deren Liebe keinen Halt bietet, nicht birgt. Sie
bleiben ungeborgen. Die Umwelt ist sachlich ge-
worden, ohne Wirme. Die alten Bindungen sind
zerbrochen. Nichts trigt mehr. Man ist ungebun-
den. Nichts ist verbindlich, weil niemand ist, der
verbindet. Der Partner ist »ein nettes Ding «, ein
Ding, kein Du, das Antwort zu geben vermdchte.
Leibliche Begegnung wird zum Geschlechtsver-
kehr, 14Bt zwei Menschen ruhelos und ohne Frie-
den zuriick. Sie haben Angst, Lebensangst, Ster-
bensangst. Der Tod ist in die Hospitéler verdrangt.
Die Angst durchherrscht das Leben. Sie trauen
niemandem, am wenigsten sich selbst. Weil die
Eltern ihnen nie etwas zugetraut haben. Oder
weil niemand ihnen angetraut ist. Oder weil es
keine Treue mehr zu geben scheint. Sie haben kein
Vertrauen. Durch ein personliches Wort konnten
sie ihr Gesicht verlieren. Sie sind miBtrauisch und
scheu.

Durch Presse, Rundfunk, ein Plakat oder den Hin-
weis von Bekannten sind sie aufmerksam geworden
auf eine Rufnummer, die man Tag und Nacht an-



rufen kann. Sie haben sie vielleicht lange schon
mit sich herumgetragen. In einer plétzlichen Not,
in der Stunde iibermichtiger Einsamkeit rufen sie
an, greifen sie zum Telefon, mit dem man am
unverbindlichsten eine Verbindung ankniipfen
kann. Man kann die Verbindung beliebig abbre-
chen. Man spricht von ferne, obwohl die Stimme
des anderen nahe ist. Man braucht seinen Namen
nicht zu nennen.

Der andere vernimmt den Ruf. Er nimmt den
Rufenden an. Er hért auf ihn. Er hat Zeit. Man
darf alles sagen. Nichts ist unwichtig. Der Zuho-
rende vernimmt auch das Ungesagte. Der Spre-
chende faBt Zutrauen. Er spricht aus, was ihn be-
wegt, auch das, was er fiir immer in sich verschlos-
sen zu haben wihnte. Vieles davon mag téricht,
beschdmend, abstoBend oder nur die halbe Wahr-
heit sein. Der andere hort weiter zu, geduldig.
Denn so wichtig ist, was gesagt wird — noch kost-
barer ist, daB einer sich ausspricht, vielleicht zum
ersten Mal in seinem Leben. Und noch einmal:
Der andere hort zu. Er verurteilt nicht. Er hat
kein Rezept vorschnell zur Hand. Er liefert keine
billigen Lebensregeln, wie man sie allerorten wohl-
feil erhalten kann. Er will auch nichts von dem, der
ihn da um Hilfe angeht. Er ist einfach da, auf-
merksam und bereit. Er kann schweigen und
schwitzt nicht. Er spiirt die Einmaligkeit und Un-
verwechselbarkeit dieses Geschicks. Er nimmt den
ihn Anrufenden ernst, nicht als einen beliebigen
Fall unter vielen. Denn einer, der leidet, ruft ihn
in seiner Not an, er ist ihm anvertraut. So wichst
das Vertrauen.

Ein Gesprich entwickelt sich. Behutsam werden
die ersten Schritte getan auf der Briicke, die zum
anderen fiihrt. Der Angerufene versucht Anteil zu
nehmen an der Not des Rufenden, um mit ihm das
Notwendige zu finden. Meist wiinscht der Hilfe-
und Ratsuchende das Gesprich fortzusetzen in
der unmittelbaren personlichen Begegnung, die der
telefonischen Vermittlung nicht mehr bedarf.

Im leibhaftigen Gegeniiber erkennt er sich wie in
einem Spiegel und wird seiner selbst inne im an-
gesprochenen und angeschauten Du. Die verhiilit
wirkende Vergangenheit wird in dieser Erinne-
rung offenbar, Niedergehaltenes geduBert und in
der Entgegensetzung anschaubar. Zusammen-
hénge kldren sich, Motive werden deutlich. Schon
einmal beschrittene Wege werden endgiiltig, weil
offenen Auges zuriickgelegt. Frithere Entschei-
dungen werden nacherlebt und damit abgeschie-
den. In der erhellenden und verwandelnden Be-
ziehung des Gespriches bricht die Verschlossen-
heit eines Menschen auf; er gewinnt ein urspriing-
liches Vertrauen und die Kraft, seine Verstrickung
zu losen und sich zu entscheiden.

Die Begegnung im Gesprich ist die der Telefonseel-
sorge eigentiimliche Form der Hilfe. Das schlieBt
nicht aus, daB sie die Verbindung zu Arzten,
Psychologen und Juristen, zu staatlichen und kirch-
lichen Stellen organisierter Fiirsorge herzustellen
sucht. Schnelles, gezieltes Eingreifen und prompte
Vermittlung fachlich qualifizierter Hilfe ist oft un-
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umgénglich. Nur dann bleibt das Gespriich nicht
unverbindlich, vermag es dauerhaft die todliche
Angst und Einsamkeit eines Menschen zu iiber.
winden. Oft muB einer ein langes Stiick seines
Weges begleitet werden. Darum ist dem Kkleinen
Kreis hauptamtlicher Mitarbeiter ein groBerer
Kreis von Helfern angeschlossen, die aufgrund
ihrer speziellen Fihigkeiten oder ihrer Lebens-
erfahrung in der Lage sind, gezielte fachliche Hilfe
und Beratung zu geben. Freilich wird niemand ein-
fach weitergereicht. Jeder kann den zuerst An-
gerufenen so lange in Anspruch nehmen, als er
dies fiir notwendig erachtet.

Schwer lassen sich bestimmte Problemgruppen
aussondern, die an die Mitarbeiter in der Telefon-
seelsorge herangetragen werden. Selten ist ein
Problem isoliert. Es ist gerade die Chance der
unspezialisierten Form der Hilfe, die die Telefon-
seelsorge zu geben versucht, daB sie den Men-
schen ganz in den Blick bekommt und es nicht
mit versachlichten, eingegrenzten Fragen zu tun
hat. Am héufigsten sind wohl die Schwierigkeiten
der mitmenschlichen Beziechungen in Ehe und
Partnerwahl, bzw. das Fehlen solcher Beziehungen,
die Einsamkeit nicht nur alter Menschen, die
Angst dessen, der nicht wei3, wofiir er lebt, den
niemand braucht. Gestorte Verhéltnisse zwischen
Eltern und Kindern, Versagen im Beruf, die Un-
fahigkeit, ein durch Schuld oder Verhiingnis ge-
wirktes Geschick anzunehmen, bilden ebenso-
viele Ursachen oft ausweglos erscheinender Not.
Nicht selten steigert sich diese bis zu einer Ver-
zweiflung, der der selbstgewihlte Tod als einzige
Losung sich anbietet. Viele seelisch Kranke finden
durch den riickhaltlosen und zugleich rational
verantworteten Dienst dessen, den sie ange-
sprochen haben, die Kraft, sich einer psycho-
therapeutischen Behandlung zu unterziehen. Allen
aber bietet die heilende Wirkung des Gespriichs,
die darin geschehende Annahme durch einen ande-
ren, die Moglichkeit, sich selbst mit ihrer Ver-
gangenheit und ihrem »Schatten « anzunehmen
und zu ertragen. Sie beginnen, das Vertrauen zu
erleben und einzuiiben, das ein verantwortetes
Leben in freier Selbstentfaltung begriindet.

Ist solches Tun Seelsorge? Der geliufige Name
» Telefonseelsorge « legt die Vermutung nahe, diese
Arbeit sei eine moderne Form der Verkiindigung
der Frohbotschaft an Menschen, die der Kirche
fernstehen nicht viel mehr als eine neue » Masche«
im kirchlichen Betrieb. Das Zeugnis von Jesus
Christus geschieht jedoch in vielfdltiger Form.
Nicht nur im ausdriicklichen Wort iiber ihn. Wer
die Hilfe der Mitarbeiter in der » Telefonseelsorge«
anruft, ist gewdhnlich weit entfernt von einer
christlichen Gemeinschaft, in der er Halt und Ge-
borgenheit finden kénnte. Sein Glaube ist meist
lingst verloren oder verschiittet. Zumindest ver-
mag er in seinem Glauben nicht die Hilfe und Ant-
wort zu finden, die er sucht. Wer in seinem Leben
nicht die bergende Nzhe licbender Annahme durch
einen anderen erfahrt, wie vermag er zu erfahren,
daB Gott ihm nahe ist? Er hort, Gott sei unser



Vater — sein irdischer Vater ist ihm nur als strenger
Richter erschienen, dessen Forderungen er nie zu
entsprechen vermochte. Wie soll er da glauben? In
der Kirche sieht er nur noch eine iiberlebte Institu-
tion, die unerfiillbare Anspriiche stellt. Der Weg
ins Pfarrhaus ist zu weit., Oft befiirchtet er, auf
seine Fragen eine allgemeine, genormte Antwort zu
erhalten, wohlverpackt in eine fromme Ermahnung,
die ihn nicht betrifft. Das gingige religiose Wort ist
ihm nur mehr eine abgegriffene Miinze, die ihren
Kurswert eingebiiBt hat. SchlieBlich wurzelt auch
lingst nicht jede personliche Not und Gefdhrdung
in einem zu schwachen oder fehlenden Glauben.
Auch gliubige Menschen kénnen sich in unlésbare
Konflikte verstricken.

Der Dienst des »Seelsorgers « am Telefon, auch
des Priesters, ist demnach die Bezeugung der Liebe
Gottes durch eine briiderlich-absichtslose Hilfe,
die niemals versucht, vorschnell die Not des ande-
ren religids zu miBdeuten. Christliche Fiir-Sorge
heiBt hier zundchst riickhaltlose Annahme des
Bruders, so wie er sich erdffnet und im MabBe er
dies tut. Dann mag im Gesprich die Stunde kom-
men, da die Frage nach Gott sich stellt, die Frage
nach dem, in dessen Kraft solch uneingeschrianktes
Ja geschieht. Aber dieses Wort 148t sich nicht er-
zwingen. Der Geist weht, wo er will...
Telefonseelsorgestellen bestehen in GroBstddten
fast aller Linder Europas, einige auch in Ubersee.
Sie sind je nach den ortlichen Gegebenheiten und
den Gruppen, die mitarbeiten, sehr verschieden
organisiert. Alle drei Jahre (zuletzt 1964 in Oxford)
findet ein internationaler KongreB statt, um grund-
sitzliche und praktische Fragen von allgemeinem
Interesse zu besprechen.

Wihrend in manchen Léndern, zum Beispiel in
England und der Schweiz, Christen beider Kon-
fessionen in einer Stelle zusammenarbeiten, ist dies
in Deutschland bisher nicht der Fall. Doch sucht
man auch hier den Eindruck zu vermeiden, Rat
und Hilfe richteten sich nach konfessionellen Ge-
sichtspunkten, zumal sich Menschen aller Bekennt-
nisse und weltanschaulichen Richtungen an die
Telefonseelsorge wenden. Deshalb sollen in einer
Stadt moglichst nicht zwei verschiedene Telefon-
seelsorgestellen arbeiten. Die von katholischen
Christen getragenen Stellen (in Berlin, Stuttgart,
Miinchen, Hamburg, K&ln, Essen, Wuppertal und
Frankfurt) bilden eine » Arbeitsgemeinschaft Tele-
fonseelsorge und Offene Tiir « mit Sitz in Frank-
furt. Die Verbindung mit den in der evangelischen
»Konferenz fiir Telefonseelsorge« (Stuttgart) zu-
sammengeschlossenen Einrichtungen ist gut. Die
T:orm der » Offenen Tiir « (nach dem Muster Ber-
ling) ermoglicht einen ebenso miihelosen Zugang,
wie ihn das Telefon darstellt, und bietet den fiir die
persdnliche Begegnung notwendigen Raum.

I?ie zehn schweizerischen Telefonseelsorgestellen
sind auBer Luzern rein evangelisch-reformiert
orientiert, wobei die meisten fiir Sonderfragen
katholische Geistliche zuziehen. Meist sind sie der
Inneren Mission der Evangelischen Gesellschaft
angegliedert und finanziell von ihr getragen. Es be-
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stehen Stellen in Ziirich, St. Gallen, Bern, Genf,
Aarau, Winterthur, La Chaux-de-Fonds, Biel;
Seewis fiir den Kanton Graubiinden wird dem-
néchst geschlossen. Basel wurde vor Jahren ge-
schlossen, soll aber wieder gedffnet werden. Einzig
die Stelle in Luzern ist von Grund auf interkon-
fessionell; ein eigener Verein wurde als Triger
gegriindet.
Im schweizerischen Dachverband sind alle pro-
testantischen  Stellen  zusammengeschlossen;
Luzern ist nicht Vollmitglied. Bestrebungen auf
einen interkonfessionellen Dachverband hin sind
im Gange.
Zumal in den Abend- und Nachtstunden ist die
Inanspruchnahme des Dienstes groB. Dies zeigt,
daB hier vor allem fiir die groBlen Stadte ein Weg
gefunden wurde, die oft so hilf- und ratlosen Men-
schen zu erreichen. Fiir viele wird dadurch die Bot-
schaft der Kirche wieder glaubwiirdig.

Norbert Wetzel

Predigt iiber die Lesung des 5. Sonntags
nach Ostern: Jak 1,22-27 (gehalten vor
Studenten)

Es ist vielleicht die besondere Gefahr des geistig
titigen Menschen, daB er glaubt, mit der Theorie
schon am Ziel zu sein, mit der Erkenntnis einer
Wirklichkeit sich schon recht zu verhalten. Es gibt
die Freude des Verstehens — als rationales Wissen
um Zusammenhénge oder als schauendes Begrei-
fen der Menschen und Dinge. Man kann sich
selber um solchen Verstehenkdnnens willen sehr
gut sein. Und man kann sich in dieser Selbstver-
liebtheit dariiber hinwegtiuschen, daB die erkannte
Wirklichkeit einen Anspruch stellt.

Von der christlichen Sonderform dieser Tduschung
spricht der Jakobusbrief, wenn er sagt: »Werdet
Titer des Wortes und nicht bloB Horer, indem ihr
euch selbst betriigt.« Natiirlich redet er nicht da-
von, daB jemand auf den Gedanken gekommen
wire, das akustische Horen (ohne wirkliches Ver-
stehen) geniige zum Christsein. Er spricht von
einem verstehenden Horen, das aufgrund dieses
Verstehens sogar von sich denken kann, es sei
fromm. Dieses verstehende Horen aber wird in
scharfer Niichternheit als Selbstbetrug entlarvt,
weil es nicht zum Tun kommt, weil es dem An-
spruch Gottes und der Menschen nicht antwortet.
»Wer aber aufmerksam in das vollkommene Ge-
setz der Freiheit hineinschaut und darin beharrt,
also kein vergeBlicher Horer ist, sondern ein
Titer des Werkes, der wird in seinem Tun selig
sein.« Gerade weil das ein unmoderner Satz ist,
kann er heilen und helfen. Ein Gesetz macht man
sich nicht selbst, sondern man findet es vor. Wir
sind nicht unser eigenes MaB, sondern wir werden
gemessen, gemessen am Anspruch Gottes. Inhalt-
lich ist dieses vollkommene Gesetz das der Gottes-
und Nichstenliebe. Vor seinem Anspruch kann
unsere Selbstverliebtheit nicht bestehen, auch
wenn sie als Verstehen des Wortes Gottes religios



getarnt ist. Indem dieses Gesetz uns richtet, ge-
schieht in uns eine Scheidung, eine Scheidung vor
allem zwischen den Kriften des Du und den
Maichten des falschen Ich-Sagens. In dieser Schei-
dung binden wir uns an Gott und an die begegnen-
den Menschen.

Welch groBartiger Realist der Verfasser des Jako-
busbriefes ist, zeigt, daB er in diesem Zusammen-
hang von der Beharrlichkeit spricht. Es klingt
immer ein wenig enthusiastisch, wenn man von der
Liebe zu Gott und zum Néchsten spricht. Aber es
ist kein Schwirmen gemeint. Wie sehr bediirfen
wir in der tdglichen Liebe tatsichlich der Beharr-
lichkeit: in unserem Beten zu Gott, in unserem
Gutes-Wollen fiir den anderen Menschen, im
gegenseitigen Ertragen, im Annehmen unserer
selbst. Und all das soll nun nicht nur eine Sache
unserer guten Absichten und Meinungen sein,
sondern des Tuns. Dieses Tun aber kennt wieder
neue Hemmnisse: Miidigkeit des Leibes oder des
Geistes, Unaufmerksamkeit und immer wieder
manches Beschéftigtsein nur mit uns selber. Aber
wer den Anspruch beharrlich hért und sich nicht
entmutigen 14Bt durch die eigenen Begrenztheiten,
der findet durch dieses Tun die Freude, der ist in
seinem alltdglichen Leben »selig«, sagt der Text,
und das Wort darf hier sein urspriingliches
Leuchten haben.

Es ist nicht der Sinn dieser Gedanken, Aufgabe,
Rang und Freude des geistigen Lebens zu schmi-
lern. Auch der Verfasser des Jakobusbriefes ist
kein Antiintellektueller. Aber er zeigt niichtern
Gefahren auf. Gerade weil geistiges Erkennen eine
so wunderbare Erfahrung ist, verfiihrt es, mit die-
sem Reichtum bei sich selbst zu bleiben und sich
selbst um dieser Erkenntnis willen gut zu sein. Das
ist die sehr alte Versuchung der Gnosis, die als
geschichtliche Erscheinung aber nur eine Weise ist,
dieser Versuchung zu erliegen. Christsein aber ist
nie in der Erkenntnis am Ziel, sondern in der
Liebe. Das ist die einhellige Aussage aller neute-
stamentlichen Verkiindigung: Nach dem Mat-
thiusevangelium ist die Frage nach der Liebe zum
Néchsten die einzige, die der Herr am Ende stellt.
Das Johannesevangelium ist gerade dadurch eine
antignostische Schrift, daB es die Liebe zum MaB-
stab der Erkenntnis macht. Paulus spricht 1 Ko-
rinther 13 von der Begrenztheit der Erkenntnis und
der Endgiiltigkeit der Liebe. Hier sagt der Jako-
busbrief das gleiche in der niichternen Sprache
des Judenchristentums.

Vielleicht helfen uns diese Gedanken auch zum
Verstindnis des beim ersten Horen doch anst5Bi-
gen SchluBsatzes, »Eine reine und unbefleckte
Frommigkeit ist diese: Waisen und Witwen besu-
chen in ihrer Bedréingnis und sich selbst unbefleckt
bewahren vor der Welt.« Da ist zunéchst ein ganz
praktischer Weg der Liebe gezeigt ; einer von denen,
die zu finden wir so phantasielos sind. Jenes
»Sich-bewahren« aber darf man vielleicht so ver-
stehen: Wer das Gesetz der Freiheit zu horen und
seinen Weg zu gehen sucht, der erfihrt eine Schei-
dung vor dem Anspruch Gottes, nicht nur in sich,
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sondern auch zwischen sich und anderen. Das igt
zunéchst einfach ein Faktum, das mit irgendeinem
richtenden Urteil, das dem Christen nicht erlaubt
ist, nichts zu tun hat. Es gibt ein verschiedenes
Verstehen seiner selbst und der Welt; es gibt ver-
schiedene Normen des Handelns im sozialen wie
im personlichen Bereich. Sich-bewahren vor der
Welt heiBit: diese Verschiedenheit sehen und in
Unterscheidung der Geister darin das Evangelium
als Gesetz der Freiheit wihlen. Niemals aber darf
ein solches Wort einen Mangel an dem Mitmen-
schen und der Welt zugewandter Liebe decken
Es gibt eine unterscheidende Distanz des Christen
in der Welt, die bis zur Geschiedenheit gehen mag.
Aber diese Geschiedenheit hat dann keinen ande-
ren Sinn, als die Liebe zu erméglichen, die Gottes
Anspruch an uns ist. Adolf Smitmans

Predigt iiber 1 Petr 5,6-11
(3. Sonntag nach Pfingsten)

Die erste Lesung der heutigen Liturgie entstammt
dem ersten Petrusbrief, und zwar bildet der ge-
wihlte Abschnitt aus dem 5. Kapitel das kraftvolle
Finale, den AbschluB des ganzen Briefes, Der
Brief selber ist zwischen 58 und 64 in Rom ent-
standen und will ein Trost- und Mahnschreiben
sein an die bedringten Christengemeinden in
Kleinasien. Diese Gemeinden hatten unter der
heidnischen Umwelt viel zu leiden. Verleumdungen
aller Art waren an der Tagesordnung. So war ein
Wort der Aufmunterung, eine geistliche Riicken-
stdrkung durch den Apostel fillig. Sie erfolgt in
unserem Brief, der geprigt ist von Lebensweisheit
und Glaubenskraft.

Das Stiick, das uns zur Betrachtung vorliegt, 1aBt
sich in drei Abschnitte gliedern. Im ersten Ab-
schnitt ist von der Heimsuchung die Rede, von
der Vielfalt der Sorgen und Kiimmernisse, die
unser Leben begleiten. Im zweiten Teil ist das
Thema die Anfechtung und die Siinde. Es ist die
Rede vom Versucher, vom Satan. Dann endlich
folgt im dritten Teil der Ausblick auf die Vollen-
dung und die endgiiltige Herrlichkeit, und alles
endet mit einem liturgischen Lobpreis, mit einer
sogenannten Doxologie.

Am Anfang stehen also unsere Sorgen. Es ist von
der Zeit der Heimsuchung die Rede und davon,
daB wir uns demiitig beugen sollen unter die starke
Hand Gottes. Und dann kommt der kiihne Satz:
»Werfet alle eure Sorgen auf den Herrn, denn Er
sorgt fiir euch!«

Sie werden mir sagen: Leichter gesagt als getan!
Typisch: so kann nur ein Geistlicher reden, der
vom Leben keine groBe Ahnung hat und irgend-
wie im trocknen sitzt. Nun, ich glaube, Petrus,
der uns diese Dinge sagt, hat seinen Anteil an den
Sorgen des Lebens iiberreich gehabt, und er hat
sich durch sein Leben und durch seinen Martyrer-
tod fiir solche Mahnungen legitimiert. Um was
geht eshier?

Es geht vor allem um jene Sorgen und Note unse-



res Lebens, die wir unabhingig von personlicher
Schuld und Siinde zu tragen haben und in denen
sich die Grenzen und Fragwiirdigkeiten unserer
irdischen Existenz offenbaren. Ganz einfach
darum, weil wir begrenzte, irdische Geschopfe
sind, von Natur dem Tode verfallene Kreatur.
Wir haben in unserem Leben mit vielen Sorgen zu
rechnen: seelische und korperliche Krankheiten
und Gebrechen, zunehmendes Alter, wo alles miih-
samer und beschwerlicher wird, finanzielle Note
und Schwierigkeiten, berufliche Probleme, die wir
nicht gut und leicht bewiltigen, familidre Span-
nungen, die wahrscheinlich auch da nicht fehlen,
ja oft gerade da mit besonderer Schirfe hervor-
treten, wo die materiellen Giiter im UberfluB vor-
handen sind. Wie es ja iiberhaupt ein verhdngnis-
voller Irrtum wiire, zu glauben, das Gespenst der
Sorgen lieBe sich durch Wohlstand und klugen
Einsatz der materiellen Mdoglichkeiten, die einem
zur Verfiigung stehen, bannen. Dadurch, daf Sie
ihrem studierenden Sohn einen Wagen kaufen,
wird er kaum fleiBiger arbeiten und seine Examen
endlich mit Erfolg bestehen, und dafiir. daB Sie
einem verwohnten Kind jeden Wunsch erfiillen,
ihm Spielsachen in Mengen von Ihrer Ferienreise
mitbringen, es jetzt im Sommer mit Eis iiberfiit-
tern und schon dem Drittkldssler Tonbandgerit
und Transistorenradio ins Bubenzimmer stellen:
Fiir alles das diirfen Sie keinen Dank erwarten und
weniger Erziehersorgen in den spéteren, oft so
mithsamen Jahren der Pubertit.

Oft will es uns scheinen, daB gerade da, wo leib-
lich-materielle Not gebannt erscheint, wo man,
von auBen gesehen, doch keine Sorgen vermutet —
die haben ja alles, was sie wollen! —, daB gerade da
die seelischen Spannungen und Konflikte, Angste,
Neurosen und Psychosen erschreckend sich breit-
machen, und das ganze Geflecht der zwischen-
menschlichen Beziehungen sich miihsamer und
beschwerlicher gestaltet.

Und schlieBlich auch im besten Fall: Wenn mir die
meisten Sorgen erspart geblieben sind, wenn ich in
Wahrheit ein leichtes, sonniges und gliickliches
Leben habe, es bleibt mir, wie ein Stachel im
Fleisch, die entscheidende Sorge, daB ich sterben
muB. Einmal kommt sie, vielleicht trage ich sie
schon in mir, die Todeskrankheit, die Herz-
schwiche, das Krebsgeschwiir, was immer es sei.
Davon kauft sich niemand los. »Jedermann« ist
ibr verfallen: der Todessorge.

Die Schrift gibt uns Trost in einer Weise, die nur
dem Glaubenden einleuchtet und doch einzig frei
macht und erldst. Unser Bibeltext sagt uns:
Nimm deine Sorgen im Glauben demiitig an,
beuge dich unter Gottes starke Hand. Sorge ist
Heimsuchung durch Gott, und Gott sucht uns mit
Vorliebe heim bei Nacht. Wir miissen leer werden,
miissen die ins Irdische verkrampften Hinde und
Herzen 16sen. Und dann, wenn wir uns gefiigt
haben, wenn du »Ja« gesagt hast zu dem, was nun
¢inmal unabanderlich dein Los ist, dann darfst du
dltl:h entlasten, deine Sorgen auf Gott werfen, sie
seiner Vorsehung iibertragen, und dann trégt er sie
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und dich damit. Deine Sorgen sind dann seine
Sorgen. Du brauchst dich nicht mehr zu sorgen,
weil er fiir dich sorgt. Es ist die Liebessorge Gottes,
die jetzt in dieser MeBfeier zeichenhaft gegen-
wiirtig wird. Darum legen wir unsere Sorgen beim
heiligen Opfer auf den Altar.

Und so wird auch das zweite, von dem Petrus
spricht, iiberwunden und bewiltigt: die Anfech-
tung und die Sorge, die aus der Siinde, aus den
Tiefen Satans, stammt. Viel Not und manche
Sorgen stammen ja aus der Siinde, aus eigenem
und fremdem Versagen. Das gibt ihnen eine beson-
dere Bitterkeit und Hérte. Die Siinde schafft Leid
und offenbart dadurch ihren widergéttlichen,
ihren ddmonischen Ursprung.

Es gibt das Geheimnis des Abgrundes, das Ge-
heimnis des Ddmonischen, das in der Welt und im
Menschenherzen sein Unwesen treibt. Die Offen-
barung stellt es in der Gestalt des Teufels, des ge-
stiirzten Engels als Widersacher Gottes, als per-
sonliche Macht vor unsere erschreckten Augen.
Seitdem Dostojewski seine beriihmte Teufels-
szene in den Briidern Karamasoff entfaltete, und
Bernanos in der Sonne Satans das schreckliche
Teufelslachen ertdnen lieB und in seinem Abbé
Donissan den heiligen Pfarrer von Ars dargestellt
hat, miiBten wir eigentlich wieder wissen, daB es
einen Teufel gibt.

Und wir miilten es noch mehr glauben, nachdem
wir immer wieder und immer grauenvoller von
den Schrecken der Konzentrationslager und des
Krieges zu horen bekommen. Der oberflichliche
Mensch glaubt nicht an den Teufel, der striflich
ahnungslose Mensch, der Vertreter eines Kultur-
und Salonchristentums. Der Teufel hat sein Ge-
sicht gewechselt, seine Maske vertauscht, aber
man muf} taub sein, um den » briillenden Lowen«
zu iiberhoren!

Die Didmonen wirken in unserer Zeit und tragen
ihre Ziige in der Liige, der Ungerechtigkeit und der
Unzucht bis zur Perversion. Bernanos liBt den
Teufel sprechen: » Ich bin die fiir immer verschlos-
sene Tiire, der Weg ohne Ziel, die Liige und der
Untergang! Ich bin die Vortduschung von Liebe,
wo keine ist; Hervorrufen von Seligkeit, wo keine
ist; Perversion und Selbstverzehrung. « Der Sexual-
rausch vieler Menschen ist die Flucht aus der
grauenvollen Langeweile der Gottlosigkeit in ein
kiinstliches, verlogenes Paradies!

Die Schrift fordert von uns Niichternheit, Wach-
samkeit und Widerstand. Widerstehen im Glauben
sollen wir, widerstehen der Siinde und den viel-
fdltigen Verlockungen des Bdsen. Hier gibt es
keine Anpassung an den Zeitgeist. Wir verleugnen
unseren Glauben, wenn wir ihm den Charakter
des Argernisses, und des Widerspruchs nehmen,
wenn wir nicht mehr den christlichen Mut auf-
bringen zum Anderssein.

Das alles aber, und dies ist das dritte, was die
Lesung uns sagen will, das alles ist nur moglich
und nur denkbar aus der Hoffnung heraus. In der
Hoffnung wissen wir um unsere gnadenhafte
Berufung, in der Hoffnung wissen wir um den



Sinn leidvoller Bewdhrung, und in der Hoffnung
wird uns die Vollendung verheiflen.

Und endlich: In der recht verstandenen und inner-
lich mitvollzogenen Feier dieser heiligen Geheim-
nisse ist diese Hoffnung lebendig. Hier ist die ver-
borgene Herrlichkeit Gottes, hier genieBen wir das
Brot als Unterpfand des ewigen Lebens, hier wird
Gott alle Ehre und Verherrlichung, hier sollen wir
wissen und glaubend bekennen, daB wir nach einer
kurzen Zeit des Leidens eintreten werden in die
ewige Vollendung. Josef Bommer

Predigt iiber Mk 16,14-20
am Fest Christi Himmelfahrt

Die Osterkerze ist ausgeloscht. Nach dem Bericht
der Apostelgeschichte wurde Jesus bei der Him-
melfahrt den Blicken seiner Jiinger entzogen. Er
ist es seitdem geblieben.

Ist es also vorbei mit seiner Nihe? Ist Himmel-
fahrt der SchluBpunkt eines groBen Lebens? Ist
Jesus seitdem fort, weit weg, so weit, daB er mit
unserer harten Wirklichkeit nichts mehr zu tun
hitte ? Meint Himmelfahrt etwas in der Vergangen-
heit, ein »Es war einmal«, an das uns ein paar
Briuche jedes Jahr erinnern?

Oder weist uns Himmelfahrt in eine ferne Zukunft:
Sollen wir — wie die Jiinger — die Hinde in den
SchoB legen und zum Himmel] starren und warten,
warten, bis der wiederkommt, der von uns gegan-
gen ist?

Die Botschaft von der Himmelfahrt Jesu stoBt uns
genauso wie die Jiinger damals in die Gegenwart
zuriick. In dieser Gegenwart, heute — und nicht
nur fiir die Vergangenheit und nicht erst in der
Zukunft —, gilt: » Der Herr Jesus wurde in den
Himmel aufgenommen und sitzt nun zur Rechten
Gottes.«

Die alte Vorstellung sieht es so, daBl Gott ihn rechts
an seiner Seite, auf seinem eigenen Thron Platz
nehmen lieB. Dieser Platz gehort ihm nun, er
gehort ihm fiir alle Zeit, und keiner wird ihm je
diesen zentralen Platz streitig machen konnen,
Damit ist angedeutet, daB Jesus fiir immer und fiir
jeden Menschen von groBter, von einzigartiger,
von zentraler Bedeutung ist und bleibt. Er ist der
Herr.

Wenn wir uns das verdeutlichen wollen, kann uns
eine Uberlegung dariiber helfen, was Jesus denn
gewollt und getan hat.

Im Leben des Jesus von Nazareth tritt ein Zug
besonders stark hervor: Dal} er einfrat fiir die-
jenigen unter seinen Mitmenschen, die nach den
MaBstiben der damaligen Gesellschaftsordnung
keinerlei Chance hatten. Was die Fachleute fiir
Religion und Moral verloren gaben, was die
Frommen peinlich mieden, um sich nicht zu ver-
unreinigen, was anstindige Biirger als Gesindel
verabscheuten, genau das liest Jesus auf. Die Her-
untergekommenen, die Zukurzgekommenen, die
Gescheiterten, verkrachten Existenzen und Leute
mit iiblem Ruf. Gerade diejenigen, von denmen
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man sich besser distanzierte, mit denen man keine
Gemeinschaft haben wollte. Er pflegt Gemein-
schaft mit ihnen. Er setzt sich mit ihnen an einen
Tisch und halt festlich Mahl.

Und die Gesellschaft Iduft Sturm. Sie ist empirt,
daB einer ihre Gesetze durchbricht und die Rubhe,
den Frieden der gewohnten Ordnung stort. Das
Gewitter entlddt sich iiber ihn: Sie kreuzigen ihn
und schaffen ihn aus dem Weg.

Aber es gab Menschen, die hatten an ihm zum
ersten Mal erfahren, daB sie etwas wert waren. Er
hatte sie voll genommen. Sie brauchten sich nicht
zu verkriechen. Befreit konnten sie aufatmen, und
sie spiirten auf einmal, was Leben ist. In ihm
erfuhren sie den, der ihre einzige und letzte Hoff-
nung war: Gott.

Dieser Jesus von Nazareth ist unser Herr. Ist er
wirklich der Herr? Setzt sich die Sache durch, die
er vertrat?

Die Welt ist doch voll von solchen, die sich zu
Herren erheben und andere knechten, von solchen,
die um ihrer dunklen Pline willen Hilflose bedriik-
ken, Kinder morden, Voélker und Rassen zer-
treten.

Und in der Kirche gibt es fortwihrend die groBe
Versuchung, es anders und besser zu machen als
Jesus. Wer will sich denn schon kreuzigen lassen!
Wer will nicht vielmehr die Dinge und die Men-
schen in die Hand bekommen: Manchem ist es
Befriedigung, wenn andere sich seiner Macht beu-
gen und ihm gehorchen. Man macht sich viel Sorge
um den eigenen EinfluB — und deshalb miissen
Legionen von Menschen Lasten weitertragen,
unter denen sie stohnen und manchmal zerbre-
chen. Als ob wieder bestimmte Ordnungen Hemr
sein miiften und nicht vielmehr Jesus!

Und auch wir leben doch oft genug davon, andere
unsere eigene Uberlegenheit spiiren zu lassen. Wir
kommen uns gut vor, indem wir uns von gewissen
Menschen absetzen, oder wir halten andere klein,
um selbst groBer herauszukommen. Wir trennen,
wo Jesus verbindet, wir halten uns die Hénde sau-
ber, wo er sie durchbohren 148t.

Wo bleibt da der Herr? Hat man den Ruhestorer
in den Himmel fahren lassen, um den AnstoB los
zu sein und sich nun im Spiegel seiner himm-
lischen Herrlichkeit sonnen zu kénnen ? Ist er nicht
- wie aus der Welt hinausgeschoben, wie abge:
schoben in einen Jenseitshimmel, wo er nun nichts
mehr zu sagen hat?

Nein, er tritt in unsere Mitte — wieder bei einem
Mahl wie damals — und spricht uns an. Und wie:
der - wie die elf damals - muB er auch uns tadeln,
weil wir nicht glauben und weil unser Herz so hart
ist. Darin steckt unser Unglaube und unsere Her-
zenshiirte, daB wir seine Sache verraten haben. Er
wollte verbinden, verséhnen, Menschen ihr Recht
und ihre Wiirde wiedergeben, das AusgestoBene
groBmachen, das Verlorene retten.

Unser Glaube ist gering. Von der Macht des
Herrn Jesus Christus spiirt man ja auch so wenig
Wire es leichter, wenn man sich vergewissern
konnte...? Der Herr bricht alles Argumentieren



ab: Nicht auf sichtbare Manifestationen sollen wir
uns stiitzen und nicht auf spektakulire Visionen
bauen. — Er sagt, es gebe nur eines: »denen glau-
ben, die ihn nach seiner Auferstechung geschen
haben«. — Da sind einige Zeugen, und sie verkiin-
den ihn, und das ist alles; denen haben wir zu
glauben. Es gibt keine andere Vergewisserung, es
gibt nur dieses eine: seine Boten, die seine Sache
vertreten und verkiinden — und unseren Glauben.
Die frohe Botschaft aber, die sie bringen, heiBt:
Jesus, der sich fiir die Sache der andern kreuzigen
lieB, ist nicht eine vergangene Episode, er ist der
Herr!

Akzeptieren wir das, dann #ndert sich etwas an
uns und unserm Leben. In jedem Augenblick, wo
wir das glauben, wird es ein anderes sein als zuvor
und als danach. Denn in diesem Augenblick
machen wir uns seine Sache zu eigen und er be-
ginnt iiber uns zu herrschen. In diesem Augen-
blick, wo wir glauben, werden wir selbst seine
Zeugen.

Er braucht uns, damit das weitergeht, was er be-
gann, Bs kann einem fast unheimlich werden,
wenn man das bedenkt: wie der Herr sich an uns
gebunden hat! Wie er seine Sache daran gebunden
hat, daB wir sie weiter leben! Wie sie nur zu an-
dern Menschen kommt, wenn auch wir anfangen,
mit denen Gemeinschaft zu haben, die man sonst
iibergeht!

Ein letztes sagt uns der Text des Evangeliums von
diesem unserem Dienst: » denen, die glauben (und
darum Zeugnis geben), werden diese Zeichen
folgen: in meinem Namen werden sie Dimonen
austreiben, in neuen Sprachen reden, Schlangen
aufheben, und wenn sie etwas Todliches trinken,
wird es ihnen nicht schaden; Kranken werden sie
die Hiinde auflegen, und sie werden gesund wer-
den«. Unglaubliche Worte! Wir wissen vielleicht
nicht, was wir mit ihnen anfangen sollen, wir
begreifen sie nicht. » Und wenn sie etwas Tddliches
trinken, wird es ihnen nicht schaden!« Warum
soll es dem Diener besser gehen als dem Herrn,
der dem frithen Tode nicht entging ?

Eines will der Text mit diesen uns vielleicht be-
fremdenden Aussagen sicher sehr stark betonen:
DaB das Herrentum Jesu kein Phantom ist. Es
nimmt uns in Dienst. Und dabei bleibt es nicht
wirkungslos, » Der Herr wirkt« mit denen, die ihm
folgcn und mit ihm die Sache des Vaters vertreten,
indem sie fiir die Briider eintreten.

Freilich, was er wirkt, das wissen wir nicht schon
\forhcr, und wir haben es nicht in der Hand. Es
liegt bei ihm, beim Herrn, und bei seinem Geist,
der weht, wo er will.

Die elf Jiinger gingen vom Olberg nach Jerusalem
zuriick, und sie stiegen hinauf in das Obergemach.
Dort waren sie einmiitig beisammen und beteten
um den verheiBenen Heiligen Geist. Sie wuBten
Wwarum! Sie wuBten, daB ohne ihn alles beim
alten bleiben wiirde. Sie wuBten, daB er die Kraft

des neuen Lebens ist, in dem Jesu Herrschaft sich
durchsetzt,
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Auch wir miissen den Herrn bitten: Sende aus
Deinen Geist, und alles wird neu geschaffen, und
Du erneuerst das Angesicht der Erde!

Hans Kessler

Fiirbitten fiir jene, die nicht glauben

Das Wort Gottes, das der Mensch im Glauben
annimmt, ist ihm nicht nur zum eigenen Heil,
sondern auch zur Weitergabe an die Noch-nicht-
Glaubenden oder an die Nicht-mehr-Glaubenden
gegeben. Denn dieses Wort richtet sich an jeden
Menschen ohne Ausnahme. Durch dieses Wort
offenbart sich Gott selbst und wirkt das Heil des
Menschen. Gott bedient sich bei der Ausrichtung
dieses Wortes seiner Glidubigen. Sowohl aus Ge-
horsam gegeniiber dem gottlichen Auftrag wie
auch aus mitmenschlicher Solidaritdt hat jeder
Glédubige sich um das Heil der Nicht-Glaubenden
zu sorgen. Nicht jeder jedoch ist in der Lage,
durch die Verkiindigung des Wortes seinen Mit-
menschen zu dienen. Aber jeder vermag ihnen
durch seine Fiirbitte, die, wenn sie recht vollzogen
wird, ein Werk des Dienstes am andern ist, zu
helfen. Solche Fiirbitte sollte auch in der Liturgie
der Gemeinde ihren Ort haben. Und sie sollte
nicht nur zufillig und gelegentlich geiibt werden.

P LaBt uns beten zu Gott, dem Herrn der Welt,
daB Er alle Menschen, die nicht an Ihn glauben,
erleuchten und zur Umkehr bewege.

Stille

V Gott, der Du in unbegreif licher Liebe Dich allen
Menschen zuwendest, erbarme Dich jener, die
Dich nicht kennen und nicht an Dich glauben.

A Herr, erbarme Dich.

V Gib Dich ihnen zu erkennen und fiihre sie zum
Glauben an Deinen menschgewordenen Sohn.

A Herr, erbarme Dich.

V Schenke jenen, die sich von Dir und Deinem
Wort abgewandt haben, die Gnade, Deine Bot-
schaft neu zu horen und recht zu verstehen.

A Herr, erbarme Dich.

V Sende Deinen Geist auf Deine Glaubigen herab,
damit sie fahig werden, Dein Wort glaubwiirdig
zu bezeugen.

A Herr, erbarme Dich.

V Befreie uns, denen Du den Glauben geschenkt
hast, von jeglicher Uberheblichkeit gegeniiber
denen, die nicht glauben.

A Herr, erbarme Dich.

P Gott, Du lebst und wirkst in allen Menschen und
willst, daB alle zur Erkenntnis Deines Wortes ge-
langen. Fiihre alle zu dem unvergédnglichen Heil,
zu dem Du uns berufen hast, auf daB Dir Anbe-
tung und Ehre von allen erwiesen werde jetzt und
in Ewigkeit.

A Amen.



Politische Erziehung

Der christliche Glaube fordert ein dem politischen
Leben gegeniiber verantwortliches Verhalten.
Gott ist nach diesem Glauben in Liebe der mensch-
lichen Gesellschaft zugewandt, deren Heil er nicht
nur fiir die kiinftige Welt, sondern schon jetzt will.
Darum fordert seine Botschaft die Menschen auf,
sich dieser ihrer Gesellschaft anzunehmen: in
ihren Noten, ihrer Unordnung, ihrem Unheil. Das
Leben der menschlichen Gesellschaft wird heute in
stirkerem MaBe als friiher von der Politik be-
stimmt. Die Politik entscheidet vor allem dariiber,
ob die Menschheit eine Ordnung bekommt, in der
— kalter oder heiBler — Krieg oder Frieden zwischen
den Staaten, soziale Gerechtigkeit oder Ungerech-
tigkeit und Freiheit des einzelnen und ganzer
Gruppen oder Unterdriickung und Vergewalti-
gung herrschen werden. Weil es demnach in der
Politik um den Menschen in seiner geschichtlichen
Existenz geht, darum hat sich der Christ um seines
Glaubens willen ihr zuzuwenden. Deshalb ist denn
auch eine politische Erziehung aus dem Glauben
eine Grundforderung christlicher Erziehung. Ent-
scheidend fiir das rechte Verstindnis dieser Erzie-
hung zur Politik ist freilich die Erkenntnis, daB es
der Glaube selbst ist, der sie verlangt, und nicht
etwa das 4. Gebot, das im Religionsunterricht bis-
her so oft die Rolle der Magna charta der staats-
biirgerlichen Bildung gespielt hat, wobei dem
Staatsbiirger die Funktion des gehorsamen Unter-
tanen gegeniiber der Obrigkeit zugedacht wird.
Ein Religionsunterricht dieser Fagon lebt in einer
vordemokratischen Welt. Er verst6Bt aber nicht
nur gegen die heutige politische Wirklichkeit, son-
dern auch gegen den Glauben, der den miindigen
und verantwortlich handelnden Menschen will.
Aus alledem ergibt sich die Folgerung, daB die
Erziehung der Jugend zu verantwortlich denken-
den und handelnden Menschen eine wesentliche
Aufgabe der kirchlichen Unterweisung ist. Ge-
schieht sie nicht, dann bedeutet dies, daB man es
unterldBt, die Jugend zu einer heute notwendigen
Form der Glaubensverwirklichung zu fiihren.
Denn die Politik ist zu einer Zone geworden, aus
der der Gldubige nicht fliehen darf, in der er sich
vielmehr bewahren muB.

Ein zweites Motiv fiir das politische Engagement
des Christen ist die Nichstenliebe, die dem Glau-
ben entspringt. Sie verpflichtet den Gldubigen zum
selbstlosen Dienst an seinen Mitmenschen. Weil
nun aber das politische Handeln, wenn es recht
geiibt wird, Dienst an der menschlichen Gesell-
schaft ist, darum verweist die Néchstenliebe den
Gldaubigen auf die Politik als einen Ort ihrer
Realisierung. Sie ist in dieser Weise der Jugend zu
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deuten: politisches Handeln als ein Gebot ung
als eine Form der Néchstenliebe. Sich nicht um das
politische Leben zu kiimmern, kann ein Mangelan
Liebe und Gerechtigkeit sein, eine Siinde gegen
das Hauptgebot. Hier liegt eine neue Aufgabe der
Gewissensbildung, die auch in den Gewissens-
spiegeln ihren Niederschlag finden miiBte.

Sieht man die Nichstenliebe unter politischem
Aspekt, dann fdllt auch Licht auf die Frage, auf
welche Art des politischen Tuns sich denn die
Erziehung zu richten habe. Die kirchliche Unter-
weisung hat die Jugend zum Dienst am Gemein-
wohl der Gesellschaft zu erziehen. Es geht bei
dieser politischen Aufgabe vor allem um die Erzie-
hung zur Gerechtigkeit, zum Frieden und zur Frei-
heit, zur Verstdndigung und Versohnung zwischen
den Volkern, Rassen und Parteien. Es geht um die
Verwirklichung der Menschenrechte, um Sach-
lichkeit im politischen Denken, Urteilen und Han-
deln, um Solidaritit mit allen Menschen. Die Un-
terweisung iiber diese Aufgaben darf nicht in der
Form einer abstrakten Belehrung iiber Prinzipien
erfolgen, sondern als eine Hinfiihrung zur tat-
sichlichen Lage der heutigen Gesellschaft, in der
der Friede, die Gerechtigkeit und die Freiheit der
Menschen nicht nur bedroht sind, sondern teil-
weise iiberhaupt nicht existieren. Damit wird
schlieBlich ein Aspekt des politischen Handelns
ins Spiel gebracht, der helfen kann, das Interesse
und die Freude der Jugend an der politischen Auf-
gabe zu wecken. Denn politisches Tun erscheint
bei dieser Aktualisierung nicht als Konservierung
des Bestehenden, sondern als Verdnderung der
Verhéltnisse auf eine bessere, nidmlich mensch-
lichere Welt hin. Dabei miiBte endlich auch der
Jugend bewuBt gemacht werden, daB dieser
Dienst an einer Welt geleistet wird, die eines Tages
durch besonderen Eingriff Gottes zu der ewigen
Erde umgestaltet wird, auf der »Gerechtigkeit
wohnt« (2 Petr 3,13). Theodor Filthaut
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»Priester gelten als Garanten fiir Intakthaltung und Sta-
bilisierung der {iiberlieferten Religion und kénnen wesent-
lich zur Bewahrung des seelischen und sittlichen Gleich-
gewichts der Gesellschaft beitragen. Wo der Priesterstand
eine starke Stellung hat und die Religion das Leben eines
Volkes beherrscht, vollzieht sich ein Xulturwandel
weniger leicht.« So versucht das Lexikon fiir Theologie
und Kirche die soziale Funktion eines Priesterstandes
schlechthin zu beschreiben?; doch merkt jeder auf den
ersten Blick, dall damit geradezu ein Gegenbild zur ge-
sellschaftlichen Realitit unserer eigenen Gegenwart
skizziert ist. Denn »Kulturwandel« ist nicht nur ein
Schlagwort, sondern das zentrale Faktum aller heute ent-
scheidenden Lebensprozesse, und das — nach den MaB-
stidben der iiberlieferten Religion — seelische und sittliche
Ungleichgewicht dieser Gesellschaft ist ein immer wieder-
kehrendes Element in ihrer Beschreibung. Es ist miiBig,
hier nach dem Schuldigen zu suchen — will man nicht jede
Verdnderung, jede Entwicklung, jeden Fortschritt als
einen gegen Gott gerichteten Akt diffamieren —, auBerdem
dndert das ja nichts an der Tatsache, daB der Priester in
den modernen, industriell entwickelten Gesellschaften zu
einer Randfigur geworden ist. Dieser ProzeB der Ent-
funktionalisierung des Priesters in bezug auf die Gesamt-
gesellschaft lieB sich einige Generationen hindurch noch
durch pastorale Konzentration auf die traditionell katho-
lischen Landstriche und auf die schmelzenden Gemeinden
der Kirchentreuen kaschieren. Die von kritischer Skepsis,
industrieller Technik und stidtischer Lebensart kaum be-
rithrte Tradition solcher Refugien mochte auch die iiber-
lieferte Autoritit und Funktion des Priesters nahezu
unberiihrt lassen. Priester und Gemeinde konnten sich
unter derartigen Verhéltnissen gegenseitig versichern,
daB sich im Grunde nichts verindert habe (»Was sie in
Rom auch beschlieBen mégen, wir bleiben katholisch...«).
Gegeniiber all diesen gutgemeinten und nicht unverstind-
lichen Versuchen auch mancher stddtischen Kirchenge-
meinden, Verdnderungen einfach nicht zur Kenntnis zu
nehmen, ist die Offenheit ermutigend, mit der die Schluf3-
mahnung des Dekrets Uber den Dienst und das Leben der
Priester beginnt. Dort heilit es:

»Die Freuden des priesterlichen Lebens vor Augen, kann
diese Heilige Synode auch an den Schwierigkeiten nicht
voriibergehen, unter denen in den heutigen Zeitumstinden
die Priester leiden. Sie weil3, wie sehr sich die wirtschaft-
lichen und sozialen Verhiltnisse und sogar die Sitten der
Menschen in einer Wandlung befinden, wie sehr die Ord-
nung der Werte in der Einschitzung der Menschen sich
dndert. Von da her haben die Priester und bisweilen so-
gar die Glaubigen in der heutigen Welt das Empfinden,

1 J. HAEKEL, Art. Priester, in: 2LThK 8, 738.
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als gehdrten sie nicht mehr zu ihr, und fragen sich angst-
voll, wie sie mit ihr auf geeignete Weise, im Handeln und
in der Sprache, noch Gemeinschaft haben kénnen. Denn
die dem Glauben neu entstandenen Hindernisse, die
scheinbare Vergeblichkeit ihres seelsorglichen Wirkens
und die oft schmerzlich erfahrene Einsamkeit, konnen sie
zur Mutlosigkeit verleiten«?2.

Hier werden in eindrucksvoller Offenheit Realititen be-
nannt, die sich durch keinen trdstensollenden Optimis-
mus wieder wegwischen lassen. Wenige Zeilen spiter
wird ausdriicklich daran erinnert, daB »der Herr mit
seinen Worten »Habt Vertrauen, ich habe die Welt be-
siegt< (Jo 16,33) seiner Kirche keineswegs einen voll-
stindigen Sieg in dieser Weltzeit versprochen [habe]«3,
Das Entscheidende daran, daB realistische Texte wie die-
ser von einem Konzil gutgeheiBen wurden (und nicht
mehr — wie etwa die Hirtenbriefe von Kardinal Suhard
aus den Jahren 1945/1949 — im Grunde doch an einen
einzelnen Autor gebunden blieben), ist die darin ausge-
sprochene Weigerung der Kirche, denen weiterhin Dek-
kung zu geben, die beharrlich behaupten, eigentlich habe
sich doch gar nichts geéindert, und darum miisse man
mit dem »Altbewdhrten« fortfahren wie bisher. Zur ge-
forderten BewubBtseinserhellung gehort auch die Ein-
sicht, daB vieles Altiiberlieferte sich eben nicht mehr be-
wihrt hat, sondern sinn- und funktionslos geworden ist.
Dabei ist Einsicht vielleicht der erste Schritt zur Besse-
rung, aber keineswegs die Garantie fiir (in Zukunft)
richtiges Verhalten und Handeln. Gerade ein genaues Er-
kennen der Wirklichkeit kann fiir einen Priester zum ent-
scheidenden Motiv fiir eine Selbstgettoisierung werden,
die sich in der Pastoral in stindiger Bemiihung um Be-
wahrung vor den Gefahren der modernen Welt nieder-
schligt.

Das andere Extrem — zunehmend hiufiger zu beobachten -
entspricht der Sorge, daf} die Kirche als unmodern gelten
kdnne, wenn nicht vom Baustil der Kirchengebiude, iiber
die Gestaltung der Liturgie im Fernsehhochamt bis zum
Kaplansauto die technische Perfektion und der modische
letzte PAiff den entscheidenden MaBstab abgeben.

Die eine wie die andere Haltung basiert durchaus auf der
realen Erkenntnis moderner Wirklichkeiten — die eine
sicht mehr die Gefahren, die andere mehr positive Mog-
lichkeiten —, beiden gemeinsam aber ist eine dadurch
hervorgerufene Verunsicherung ihres Glaubensbewubt-
seins. Der eine weicht dem Dialog, der Konfrontation
von vornherein angstvoll aus, der andere 148t es gar nicht
zum Dialog kommen, da er dem Neuen, Modischen und
Modernen von vornherein recht gibt. Beiden gemeinsam

2 Konzilsdekrete 3, Recklinghausen 31966, 43 f.
3A.a.0. 441,
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gilt eine der ernsten Ermahnungen im Ro&merbrief:
»Werdet dieser Welt nicht dhnlich, sondern wandelt euch
um durch einen neuen Geist, so daB} ihr priifen konnt,
was Gottes Wille ist, was gut ist, wohlgeféllig und voll-
endet« (12,2). Weder blinde Flucht noch blinde Anpas-
sung, sondern bewuBte, sehende, geistvolle Priifung der
Situation — das wird hier gefordert. Und wo der Glaube
noch anderes ist als ein magisches Trostritual oder ein
modisches Etikett, miilte er dem einzelnen Priester wie
dem Laien die dafiir notwendige Kraft geben kénnen.
Ehe wir uns nun im einzelnen den verschiedenen Berei-
chen zuwenden, in denen sich grundlegende — und das
traditionelle priesterliche Verhalten tangierende — Ver-
dnderungen abspielen, wiren grundsétzlich noch drei
Fragen zu stellen, die ganz bewuBt offen bleiben sollen:

1. Wenn hier von Priester, Priesterbild, Priesterstand die
Rede ist, wird implizit immer eine gewisse Einheitlich-
keit des Verhaltens und Reagierens vorausgesetzt. Das
hat zur Folge, daB} situationsgemiil richtiges Verhalten in
»neuen« Situationen sehr leicht als individuelles, abwei-
chendes Verhalten sanktioniert werden kann. Bedeutet
diese Erwartung der Einheitlichkeit, ja fast Identitdt im
Verhalten (nahegelegt durch den hohen Grad der Ein-
heitlichkeit im liturgischen Ritus) nicht eine zusdtzliche
und in ihren Folgen kaum absehbare psychologische Be-
lastung des Priesters, der in vielen Pastoralsituationen
das Ungeniigen der formalisierten Handlungsanweisung
spiirt, anderseits aber doch die individuelle, von der
Regel abweichende Entscheidung scheut, da er dadurch
nicht nur einen Verweis riskiert, sondern auch die von
ihm selbst je akzeptierte Einheitlichkeit priesterlichen
Verhaltens antastet?4 Mit einem Wort: Sollten die Er-
wartungen hinsichtlich der Einheitlichkeit priesterlicher
Handlungen nicht grundsitzlich — also nicht nur voriiber-
gehend (ad experimentum) — weiter gesteckt werden?

2. Sollte, ja muB man im Zusammenhang damit dann
nicht auch das Recht und die Freiheit auf Irrtum und
falsche Entscheidung (auch in der Pastoral) erhohen?
Das klingt nicht erfreulich, aber man wird die gute Lo-
sung fiir ein neues Problem nicht (oder nur durch Zu-
fall) bekommen, wenn man nicht die Maoglichkeit des
Irrtums und des objektiv falschen Handelns grundsitz-
lich freigibt. Das macht die einzelne Entscheidung natiir-
lich angreifbarer, weniger verbindlich, aber es erspart

‘4 Man konnte hier einwenden, daB jeder Beamte, jede Biirokratie

an Regeln gebunden sei und daB auf dem Einhalten dieser Regeln das
Funktionieren des Apparates beruhe. Demgegeniiber ist jedoch zu
betonen, daB die Einheitlichkeit des Priesterstandes zumindest aus
der Perspektive des »Gldubigen« sich eben nicht aus einer Quasi-
Beamtengemeinschaft herleitet und daB Beamte gerade nicht allen
alles sein sollen, sondern fachlich spezialisiert sind —, Konflikten der
angedeuteten Art deshalb auch relativ leicht mit dem Hinweis auf
ihre Nicht-Zustdndigkeit ausweichen konnen.
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auch die Verlegenheit, problematische Texte in Enzykli-
ken oder Hirtenbriefen sich selbst und anderen auch
spater noch als gut und richtig darzustellen.

3. Unterschétzt man letzten Endes nicht doch die Selb-
stdndigkeit und »Miindigkeit« auch des kirchentreuen
»Volkes«, wenn man ihm Meinungs- und Verhaltens-
verschiedenheiten zwischen Priestern und auch den (zu-
gegebenen) Irrtum einer bischoflichen Entscheidung nicht
zumuten will, aus Sorge, daB bei dem einen oder ande-
ren das Bild von der Kirche als der »unfehlbaren« Scha-
den erleide ?

Wird nicht — und das gilt fiir alle drei Fragen — das Argu-
ment von der »Schwiche der Briider«, um derentwillen
man keinen AnstoB erregen diirfe, allzuoft zur bloBen
Ausrede fiir die Weigerung, das als notwendig Erkannte
wirklich zu tun?

Die Frage nach dem, was eigentlich modern sei in der
modernen Gesellschaft, was sich denn nun wirklich ver-
dndert habe und weiter verindere, bringt den Soziologen
aus drei Griinden in eine gewisse Verlegenheit:

1. Es handelt sich bei den zu nennenden Vorgingen und
Fakten meist um Phinomene, die an sich hinlinglich be-
kannt sind, an die sich jeder von uns mehr oder minder
unmerklich gewdhnt hat, deren Andersartigkeit also
erst durch statistische Vergleiche und historische Gegen-
iiberstellungen wieder ins BewuBtsein gerufen werden
muB. AuBerdem wird es zunehmend wichtig, zwischen
grundsitzlichen und relativen Verdnderungen zu unter-
scheiden. (Das Vorherrschen der Trennung von Arbeits-
platz und Wohnung ist z. B. ein grundsitzliches Unter-
scheidungsmerkmal gegeniiber der vorindustriellen Ge-
sellschaftsordnung, wihrend die Freizeit als Massen-
phénomen erst ein relativ spit auftretendes Problem der
Industriegesellschaft selbst ist.)

2. Man miillte bei dem Versuch, auf die Frage nach den
Verdnderungen in der Gesellschaft eine richtige Antwort
zu geben, eine Vielzahl von Phinomenen zugleich be-
nennen, da die Interdependenz gesellschaftlicher Pro-
zesse bei einer Faktenaufzdhlung gerade zerstort wird.
(So wire z. B. der Riickgang der Kinderzahl der Familie
fiir die Gesellschaft katastrophal, wenn nicht die Uber-
lebenschance fiir das einzelne geborene Kind um etwa das
DreiBigfache gestiegen wire. Zugleich aber wire diese
Steigerung der Uberlebenschance zumindest proble-
matisch, wenn nicht der EinfluB der kirchlichen Moral-
lehre auf das Intimverhalten der Bevolkerung so stark
nachgelassen hitte.)

3. Die Grundtendenzen der einzelnen Entwicklungstrends
sind einander &dhnlich; dem Leser kommt manches
nicht nur deshalb bekannt vor, weil er es selbst so erlebt
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hat, sondern auch deshalb, weil vieles in nur nuanciert
verdnderten Zusammenhingen noch einmal wiederholt
werden muB. (So lieBen sich etwa unter dem Leitbegriff
der »Rationalisierung« Entwicklungen der wirtschaft-
lichen, der staatlichen und der kirchlichen Verwaltung
in fast identischen Darstellungen beschreiben, obwohl
nach auBen hin die Unterschiede und z. T. Gegensétze
zwischen Geld, Nation und Glaube sehr deutlich unter-
strichen wiirden.)

Unter den fiir den Alltag des Priesters, aber auch fiir die
Priesterausbildung wichtigen gesellschaftlichen Verdnde-
rungen sollten heute im wesentlichen die folgenden ge-
nauer bedacht werden:

1. Es besteht eigentlich keine Diskussion mehr dariiber,
daB sich in den Industrielindern der Erde — das sind
(mit Ausnahme Japans) die Gebiete, in denen das Chri-
stentum die stirkste, wenn nicht herrschende Religion
ist — das kapitalistische Wirtschaftssystem durchgesetzt
hat. Angesichts des fast iiberall deutlich gestiegenen Le-
bensstandards in diesem Raum kann man auch von ei-
ner materiellen Bewdhrung dieses Produktions- und Ver-
sorgungssystems sprechen (jedenfalls solange man die
Stichworte Kolonialismus und Weltkrieg soweit zuriick-
dringt, wie das gemeinhin geschieht). Die gerade von
christlicher Seite her angemeldeten und z. T. auch reali-
sierten Bemiithungen um die Abmilderung von zeitweilig
sehr weitreichenden »Nebenfolgen« (Arbeitslosigkeit,
proletarische Verelendung usw.) haben das System selbst
eher gefestigt, denn gefdhrdet, da die — wenn auch relativ
bescheidenen — Nutzeffekte in Form von Konsumgiitern
des gehobenen Bedarfs (Kiihlschrank, Auto, Fernseher)
allmihlich immer breiteren Bevolkerungsgruppen zu-
gute kamen. Dieses mehr oder minder wohlwollende
Sich-Abfinden mit einer Wirtschaftsform, die die mate-
riellen Bediirfnisse der Bevolkerung, wenn nicht gut, so
doch besser als alle bisher erprobten Wirtschaftsformen
zu befriedigen scheint, hat eine Reihe von Auswirkungen
auf die Gestalt des Priesters selbst wie auch auf sein
spezielles Arbeitsfeld: Verkiindigung und Seelsorge.
Denn die Etablierung des marktwirtschaftlichen Systems
in dem Teil der Erde, der sich selbst »freie Welt« nennt,
impliziert die Ausbreitung und das allmahliche Dominant-
Werden eines auf konomische Rationalitét hin zugespitz-
ten Denk- und Lebensstils. Die Frage nach der Effizienz,
der Funktion und der Rentabilitit dringt auch in diejeni-
gen Lebensbereiche ein, die sich nicht allein der Ratio
unterstellt glauben. Es ist schlieBlich ganz »natiirlich«,
daB gegeniiber einer Kirche, die Sakramente »verwaltet«,
»Missionsfeldziige plant«, ein beachtliches Geschick in
der Organisation publizitdtswirksamer GroBveranstal-
tungen entwickelt, ein feinmaschiges Netz von Staats-
vertrigen spinnt, um alle nur moglichen Anspriiche und
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Positionen rechtsgiiltig abzusichern, und schlieBlich ihre
oberste Behorde einer Betriebspriifung durch eine renom-
mierte Rationalisierungsfirma unterwirft —, daB gegeniiber
einer solchen Apparatur auch eine geistliche Berufung
durch den Filter von Kalkulation und Planung hindurch-
lauft. Fragen der sozialen Plazierung, des sozialen Auf-
stiegs, des Prestiges, der Verdienstmdglichkeit, ja viel-
leicht auch der Freizeit und des Urlaubs werden dabei
eine Rolle spielen. Und man kann froh sein, wenn ein
Kandidat fiir das Priesteramt sich diesen Fragen recht-
zeitig, am besten vor dem Studium in aller Niichtern-
heit stellt. Es ist nicht verwunderlich, daB angesichts
dieser Situation die amtierende Priesterschaft in der
Bundesrepublik in einem fiir die Seelsorge bedrohlichen
Ausmal iiberaltert istS, der Priesternachwuchs nur noch
in wenigen — tiiberwiegend lindlichen — Didzesen die
Vorkriegszahlen anndhernd erreicht (Eichstdtt, Fulda,
Hildesheim, Mainz, Rottenburg, Trier und [in der DDR]
MeiBen)6. Die deutliche Reduzierung der Priester-
nachwuchszahlen, deren Folgen lediglich durch Stagna-
tion bzw. Nachlassen der kirchlichen Aktivitit der Be-
volkerung etwas gemildert werden, wird dennoch eine zu-
nehmende Uberlastung des einzelnen Priesters zur Folge
haben, was wiederum die Attraktivitit des Berufes nicht
gerade erhohen diirfte. Diese Austrocknung des Berufs-
standes geschah bisher in einer Situation freier Berufs-
wahl, unter den Fittichen einer Regierungspartei, die auf
das Wort »Christlich« in ihrem Namen groBen Wert
legt und eine religionsfeindliche Propaganda, die es im.
iibrigen kaum gibt, sicher nicht zu Wort kommen lassen
wiirde. Die berufungshemmenden Faktoren liegen offen-
sichtlich in dem relativ breiten Angebot von Berufs- und
Arbeitschancen, die sich als attraktiver erweisen?. Was
hier kurz fiir die Berufswahl des Priesters skizziert wurde,
gilt entsprechend auch fiir die Aktivierung beliebiger
Krifte (Jugendlicher und noch mehr Erwachsener) in
kirchlichen Diensten und Amtern und bezieht sich auch

5 Vgl. DELLEPOORT-GREINACHER-MENGES, Die deutsche Priester-
frage, Mainz 1961,73.
Altersgruppengliederung des deutschen Klerus 1955

Anteil in Prozent unter

Altersgruppen den den der méannl.
Weltpriestern ~ Ordenspr.  Ges.bevolk.
25-40 Jahre 16,0 22,7 32,0
40-65 Jahre 60,1 60,4 52,7
65 Jahre und élter 23,9 16,9 15,3
Summe 100,0 100,0 100,0

6 Vgl. N. GREINACHER, Amt ohne Berufsbild, in: GREINACHER-RISSE
(Hrsg.), Bilanz des deutschen Katholizismus, Mainz 1966, 86f.

7 Es ist interessant, daB die einzige, nur in der DDR gelegene Diozese
- Meissen -, in der sich wohl antireligiése Propaganda, aber kaum
ein kapitalistischer Lebensstil ausbreiten konnte, heute hohere
Priesternachwuchszahlen hat als vor dem Krieg. Vgl. GREINACHER-
RissE, a. a. O. 87.
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auf die Bewertung des priesterlichen Dienstes in der Ge-
meinde. Wo die Erfiillung rationaler Zwecke und die
moglichst genau quantifizierbare Messung von Erfolg
und MibBerfolg bei diesem Bemiihen zum Kriterium jeder
Bewertung wird, verschligt Tradition und Amtsautoritat
nicht viel. Von den traditionellen Funktionen grofer
Religionssysteme: Welterklirung — Handlungsnormie-
rung — Abdeckung von Ohnmachtsgefiihlen8 hat sich in
der modernen Gesellschaft allenfalls die dritte als Seel-
sorge an Kranken, Sterbenden und Trauernden erhalten.
Welterkldrung erwartet man von der Wissenschaft,
Handlungsnormierung geschicht durch die Mehrheit der
anderen. Das alles mag der Priester bedauern oder gar
verurteilen, nur muB er wissen, daB die Welt, in der er
lebt, aus diesem Geist der skeptischen Ratio geboren ist
und in ihrem Funktionieren auch auf ihn angewiesen
bleibt. Diese Entwicklung wirkt sich in doppelter Weise
als Isolierung des Priesters in der Gesellschaft aus:
quantitativ durch die Reduzierung des Nachwuchses,
qualitativ durch eine wachsende Differenz zwischen den
allgemein herrschenden Wertorientierungen und den
Uberzeugungen und Zielsetzungen, die von einem Prie-
steramtskandidaten auch heute noch verlangt werden.

2. So wie die kapitalistische Wirtschaftsgesinnung nach
den beriihmten Thesen Max Webers auf die calvinisti-
sche Ethik zuriickzufiihren ist, ihre religiosen Stiitzen
aber inzwischen ldngst eingebiit hat?®, so ist auch die
Mobilitidt — die regionale und die soziale — in ihren An-
fangen oft aus religiosen Impulsen abzuleiten. Vor allem
waren die nachreformatorischen Abwanderungen oder
Vertreibungen religioser Minderheiten zumindest formal
so begriindet. Dabei erwiesen sich die solcherart zur Frei-
heit Gezwungenen in ihren neuen, z. T. in Ubersee an-
gelegten Siedlungen als die aktiveren und zumindest
wirtschaftlich erfolgreicheren Krifte. Die Geschichte,
insbesondere die Situation der Vereinigten Staaten in
ihrem Verhiltnis zu Europa, zeigt das zur Geniige. Die
Erstarrungen des Ancien régime in Europa wurden dage-
gen durch Revolutionen aufgebrochen, die auch die
Kirche nicht unberiihrt lieBen10, Dabei war es weniger
der Verlust des Kirchenstaats, der sich spiter ja als eine
Befreiung von hinderlichem Ballast erwies, als die schon
1789 iiberraschend deutlich gewordene Moglichkeit der
Unterscheidung eines in mancher Hinsicht revolutiondren
niederen Klerus von einem mehr konservativen Episko-

8 Vgl. A. GEHLEN, Der Mensch, Berlin 21941, 447ff.

9 Vgl. M. WBBER, Die protestantische Ethik und der Geist des Kapi-
talismus, 1905, jetzt in revidierter Ausgabe als Siebenstern Taschen-
buch Nr. 53/54, 27-277.

10 Vgl. W, GuriaN, Die politischen und sozialen Ideen des franzisi-
schen Katholizismus 1789-1914, Monchengladbach 1929, und HANs
MAIER, Revolution und Kirche, Freiburg 1959.
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pat, der allerdings von Ketteler bis zu Suhard stets enga-
gierte Protektoren der Avantgardisten in seinen Reihen
hatte.

Man konnte die ganze Kirchengeschichte der letzten zwei-
hundert Jahre unter diese oft paradoxe Polaritit ordnen;
das Entscheidende, an das hier nur global erinnert wer-
den kann, scheint mir darin zu liegen, daB die Dynamik,
die Wandlung, die Bejahung des Neuen auf Kosten des
Alten schlechthin, nun auch in der Kirche zum Durch-
bruch kommt!!, Kirche ist seitdem nicht mehr nur
Ordnungsmacht im Sinne des stafus quo, der Priester
nicht mehr generell verdichtig, ein vielleicht naiver und
selbst unwissender Diener des jeweils herrschenden
Regimes zu sein. Von Loisy und Déllinger bis hin zu den
Arbeiterpriestern wird die Gestalt des auch gegen die
Kirchenfiihrung selbst rebellierenden Priesters deutlich,
ob nun die Forderungen der modernen Wissenschaft oder
das Verlangen nach sozialer Gerechtigkeit hier die Im-
pulse geben. Voraussetzung fiir die Sinnhaftigkeit von
Aktivititen dieser Art war die Erfahrung oder zumindest
die Uberzeugung, daB auch eine GroBinstitution, wie die
Kirche der Bewegung, der Reform bedarf, wenn sie in
einer dynamisch gewordenen Gesellschaft iiberleben
wollte. Es wird das bleibende Verdienst Johannes’ xxim.
sein, diese schon angestaute Fiille von Einsichten in die
Notwendigkeit von Verdnderungen durch das Konzil ge-
rade noch rechtzeitig in die Kirche integriert zu haben,
die nun auch in der katholischen Theologie als eine
ecclesia semper reformanda bezeichnet wird. Als ein
Symbol fiir die jetzt technisch moglich gewordene und
auch genutzte Mobilitit koénnen auch die Reisen des
Papstes nach Indien und in die USA angesehen werden.
Das Sensationelle daran ist ja nicht die Mobilitit an sich -
sie ist als integrales Charakteristikum jeder modernen
Gesellschaft hinlinglich bekannt —, sondern die Uber-
nahme dieser Verhaltensweisen durch die Kirche, was per
se Akzeptierung dieses Prinzips bedeutet, das nun als
Erginzung oder Korrektiv neben die bis dahin fast allein
giiltigen Grundsétze von ordo und stabilitas tritt.
Schwieriger als diese regionale, mehr duBerliche Mobilitét
ist das Phdnomen der sozialen Mobilitit zu beurteilen.
Schwierig vor allem, weil die Soziologie bis jetzt noch
keinen Konsens iiber die Kriterien zustande gebracht
hat, nach denen sich die soziale Plazierung eines einzelnen
oder einer Gruppe genau bestimmen lieBe. Offiziell gibt
es keine Klassengesellschaft mehr (bei uns), und in der
Tat spricht man nur sehr vage von »denen da obeng, die
ihrerseits auch nicht genau wissen, wer eigentlich »dazu-

11 Vgl. W. SCHOLLGEN, Der Ruf nach der missionarischen Methode,
in: Wort und Wahrheit 7 (1952) 729-37, bes. 733, und K. RAHNER,
Prinzipien und Imperative, in: Wort und Wahrheit 12 (1957) 3371.
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gehort«. Unter diesen Verhiltnissen, in denen eigentlich
nur jeder individuell von sich und seiner angenommenen
Position aus Personen oder Gruppen bestimmen kann,
die nach seiner Meinung iiber ihm oder unter ihm stehen,
ist eine feste Zuordnung des Priesters schlechthin kaum
moglich. Bischofe rangieren protokollarisch ziemlich
weit oben — aber auBerhalb des offiziellen Protokolls
werden auch Bischofe unterschiedlich taxiert. Wagt die
Paderborner Polizei nicht, dem Chauffeur des heimischen
Kardinals ein durch falsches Parken verdientes Straf-
mandat zuzustellen, so diirfte der Betroffene in Hamburg
sicher nur auf die GroBziigigkeit hoffen, die die Polizei
hier »ortsfremden Provinzonkels« ab und zu zuteil wer-
den 14aBt. Priester im einfachen schwarzen Rock sind als
Stand praktisch nicht zu plazieren. Mdgen sie in Wiirzburg
oder Fichstdtt durch ihre Amtstracht noch ein Mini-
mum an »standesgemidBem« Ansehen garantiert bekom-
men, in den meisten Industriestiddten gilt einer soviel, wie
er zeigt oder aus sich macht —, oder er gilt von vorn-
herein als AuBenseiter, dem man ja durchaus freundlich
begegnet, solange man keinen AnlaB hat, ihn zu fiirchten
oder als stérend zu empfinden.

Es bleibt schliellich noch zu erwihnen, dal die regionale
und die soziale Mobilitit — d. h. also die technisch mog-
lich und z. T. notwendig gewordenen relativ hiufigen
Wechsel von Wohnort, Arbeitsplatz und zuweilen auch
Beruf — zugleich auch eine konfessionelle Mobilitidt mit
sich gebracht haben. Wir kennen diese Vorginge mehr
oder minder negativ als religiose Entwurzelung des in die
Stadt gezogenen Landbewohners, wir kennen aus den
USA die Zuordnung einzelner Denominationen zu be-
stimmten Sozialschichten, was dann je nach erreichter be-
ruflicher Position einen Wechsel der »Kirche« nahelegt
oder zumindest zu einer Distanzierung von der als zu
niedrig klassifizierten Konfessionsgruppe fiihrt, der
man bisher angehort hat. Besonders fiir den deutschen
Sprachraum gilt aber auch, daB die sozialen Auswirkungen
der Reformation — ndmlich das Nebeneinander von ver-
schiedenen Konfessionen am konkreten Ort (nicht nur
in der Globalstatistik) — erst jetzt infolge der industriali-
sierungsbedingten Ost-West-Wanderungen im 19. Jahr-
hundert und der Vertreibungen nach dem Zweiten Welt-
krieg wirklich zum Zuge kommen. Dal3 der Nachbar oder
der Arbeitskollege in aller Selbstverstidndlichkeit einer
anderen Konfession angehdrt, ist fiir den Bewohner kon-
fessionell einheitlicher, »geschlossener« Gebiete eine
fundamental neue Erfahrung. Sie wirkt auch entscheidend
auf die Rolle und das Selbstverstindnis des Priesters, der
nun nicht mehr die Kirche, sondern eine von mehreren
Religionsgemeinschaften vertritt; der Konkurrenten be-
kommen hat, mit denen er verglichen werden kann und
wird. Die territoriale Vermischung der Konfessionen —
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bei der es eben nicht mehr die Aufteilung nach dem an
sich ja fragwiirdigen Prinzip des cuius regio, eius religio
gibt — ist schlieBlich auch Ursache fiir die ebenso an-
gestrengten wie oft vergeblichen Konfessionalisierungs-
bemiihungen von der Bekenntnisschule bis hin zum kon-
fessionellen Lesezirkel, Filmklub oder Sportverein. Der
Priester wird dabei unter der Hand zum Interessenvertre-
ter einer Minderheit (oder Mehrheit), jedenfalls aber einer
Teilgruppe, die bestimmte »Wir-auch-Anspriiche« stellt,
die wiederum eher aus der Konkurrenzsituation zu er-
kldren sind, als daB sie einer pastoralen Notwendigkeit
entspriachen.

3. Die Verdnderungen im generativen Verhalten der Be-
volkerung scheinen auf den ersten Blick nur am Rande
des Themas zu liegen. Denn es ist ja gerade der zli-
batdre Priester, von dem mancher meint, daB er infolge
seiner Berufswahl gar nicht in die Verlegenheit kommen
konne, hier fiir sich selbst Konflikte 16sen und Entschei-
dungen féllen zu miissen. Wenn wir hier einmal absehen
von allen individuellen Belastungen, die sich aus dem
Durchhalten des Zélibats ergeben mdgen, und auch die
Probleme unerértert lassen, die sich in der Alltags-
pastoral stellen und oft als das Ansinnen erscheinen, Kon-
flikte, denen man selbst enthoben ist, nun fiir andere 16sen
zu sollen —, dann bleiben dennoch Probleme genug, die
den Priester unmittelbar betreffen.

a. Das erste ist wohl ein Problem des Umlernens, der
Vergegenwirtigung von Fakten, die einigen traditionellen
Elementen des »katholischen Denkens« fundamental zu
widersprechen scheinen. Das entscheidende Faktum ist
das zunichst erstaunliche Paradox, daB die Industrie-
linder der Erde, also jene Gebiete, in denen »Planung«
und »Kontrolle« auch im Intimbereich praktiziert werden,
langfristig ein quantitatives Wachstum der Bevdlkerung
aufweisen, wihrend die Gebiete und Epochen hoher
(d. h. individuell unkontrollierter) Gebiirtigkeit infolge
der heutzutage unvorstellbar hohen Sterblichkeitsquote
von 50 bis 75 Prozent aller Geborenen vor Erlangung der
eigenen Fortpflanzungsfihigkeit im Hinblick auf das Be-
volkerungswachstum eher als Phasen der Stagnation an-
zusehen sind. Diese VergréBerung der Uberlebenschancen
des einzelnen Kindes, die im 19. Jahrhundert dazu fiihrte,
daB in vielen Familien 8, 10 und 12 Kinder nicht nur ge-
boren, sondern auch aufgezogen werden mubBten, liel
Probleme entstehen, die es in der abendldndischen Ge-
schichte bis dahin nicht gab, fiir die deshalb auch weder
Staat noch Kirche praktikable Losungsmodelle zur
Hand hatten!2. Gegen die allmihlich immer mehr um

12 Neben einer immer intensiveren Einschirfung der offiziellen
kirchlichen Sexualmoral sind zu Beginn des 19. Jahrhunderts ja auch
—auf die Dauer ebenso vergebliche — Versuche zur Wiedereinfiihrung
staatlicher Heiratsregelungen zu registrieren. (Vgl. dazu und auch
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sich greifende Selbsthilfe der Bevolkerung mittels aller
moglichen Praktiken der Geburtenkontrolle erwiesen
sich die Argumente der verschiedenen Kirchen auf die
Dauer als nicht stichhaltig, was ja mit entsprechender
Verzogerung auch zu einer allmihlichen Revision der
offiziellen kirchlichen Positionen fiihrte, wobei die Neu-
fassung der offiziellen katholischen Stellungnahme zur
Zeit nur angekiindigt, aber noch nicht endgiiltig formuliert
ist13, Hierbei sind sicherlich eine Vielzahl von Motiva-
tionen und Konsequenzen zu bedenken, doch sollte man
gegeniiber einer vorschnellen, resignierenden Abwer-
tung dieses Prozesses als eines bloBen Nachgebens, einer
Anpassung an das, was man doch nicht mehr #ndern
kann, auch positiv den Akt der Kenntnisnahme neuer
Fakten darin sehen14. Das Merkwiirdige und Besondere

als einfache und instruktive Einfilhrung in das Gesamtthema
K. M. BoLte und D. KAPPE, Struktur und Wandel der Bevilkerung,
Opladen 21965, bes. 241T.)

13 Die Argumente selbst stehen hier nicht zur Debatte. Erwihnt
seien nur ganz kurz folgende, immer wieder vorgebrachte Behaup-
tungen:

a. Geburtenkontrolle richte sich gegen die »Natur« und sei darum
gegen gottliches Gesetz.

Als ob die vom Nachweis einer handwerklichen oder landwirtschaft-
lichen Vollstelle abhidngige Genehmigungspflicht nicht ebenso
»unnatiirlich« war wie — am anderen Ende — die Verringerung der
bis dahin schicksalhaft hingenommenen Kindersterblichkeit durch
die Entwicklung von Medizin und Technik. (Vgl. dazu auch J.
Rock, Geburtenkontrolle, Olten 1964, jetzt auch als Fischer-Taschen-
buch Nr. 753.)

b. Geburtenkontrolle verhindere das gottgewollte Wachstum der
Bevolkerung.

Abgesehen davon, daB dies »volkische« Argument seine Wurzeln
in der Zeit und im Denken nationalstaatlicher Machtpolitik hat (die
»natiirliche« Beseitigung angewachsener Bevolkerungsiiberschiisse
erfolgte dann durch die sich ebenso »natiirlich« entwickelnden Krie-
ge und Weltkriege), stimmt diese Behauptung einfach nicht. Die
wirklich groBe und schnelle Bevdlkerungszunahme erfolgte in
Deutschland und Mitteleuropa erst im 18. und 19. Jahrhundert
(Vgl. BoLTE/KAPEE, a. a. O. 22ff u. 70).

¢. Die Praxis der Geburtenkontrolle als technisch moglich geworde-
ne Trennung von Lust und Pflicht sei eine permanente Einladung zu
Siinde und Ziigellosigkeit.

Diese Behauptung ist nur moglich auf dem Hintergrund einer
Sexualmoral, fiir die Lust schlechthin schon den Anhauch von
Siindhaftigkeit hat, die ferner davon ausgeht, daB »Gelegenheiten«,
die formal da sind, auch stindig genutzt, »miBbraucht« werden (als
ob die Leute nichts anderes zu tun hatten), und die schlieBlich unter-
stellt, daB Triebiiberschiisse in den Zeiten vor Bekanntwerden der
heute iiblichen Kontrollpraktiken nur zu kulturell positiv bewerteten
Leistungen sublimiert worden seien.

Immerhin stellen die Abschnitte 47-52 der Pastoralkonstitution
iiber die Kirche in der Welt von heute schon beachtliche Revisionen
der hier skizzierten und ja noch stindig anzutreffenden Argumen-
tationsreihen dar.

14 Hier soll gar nicht einer Anpassung schlechthin das Wort ge-
redet werden. Im Gegenteil. Funktion, Leistung und Aufgabe der
Kirche in der modernen Gesellschaft (und auch fiir die moderne
Gesellschaft) bestinden ja gerade in der in wirklichkeitsgemédBen
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daran ist nur, daB hier gewissermaBen das Hirtenamt das
Lehramt miithsam und langwierig auf neue Wirklichkei-
ten hinweisen muB, ehe diese dort iiberhaupt wahrgenom-
men werden; Wirklichkeiten, in denen »die Welt«, und
das sind eben auch die Gldubigen der eigenen Kirche,
schon lange zu leben gezwungen ist. Fiir einen Priester
wird die Neuformulierung »der« katholischen Position
zu diesem Thema auf jeden Fall weitreichende Folgen
haben. Fillt sie vergleichsweise »modern« aus, wird das
einen Umlern- und UmdenkprozeB keineswegs iiber-
fliissig machen, sondern geradezu verlangen — dazu sind
die traditionellen, kasuistischen Morallehren zu tief in-
doktriniert worden. Wird die Neufassung dagegen blof
eine verbale Modifikation der »alten« Sexualmoral sein,
dann wird sich der Priester noch mehr als bisher darauf
einrichten miissen, mit Konflikten zu leben — einerlei, auf
welcher Seite er dabei steht.

b. Die hoheren Orts bisher vorherrschende Weigerung
oder das Unvermd&gen, diesen Fragenkomplex wenigstens
neu zu durchdenken, und die Neigung, (noch) Fragende
mit abstrakten Doktrinen abzuspeisen, hat den Priester-
stand insgesamt zutiefst beriihrt und seine Position gegen-
iiber Nichtkatholiken, aber auch gegeniiber vielen Gléau-
bigen der eigenen Kirche verindert. Es breitet sich die An-
sicht aus, der Priester sei inkompetent, zu Fragen des
Ehe- und Sexuallebens iiberhaupt Stellung zu nehmen.
Es gibt keine Statistik dariiber, aber das offensichtliche
Nachlassen der Beichtpraxis »praktizierender« jlingerer
Katholiken diirfte hierin ein wesentliches Motiv haben.
So weitet sich die an dieser Stelle oft augenfiillige Unkennt-
nis oder Einseitigkeit des Priesters in der Sicht der Pro-
bleme zum Verdacht genereller Inkompetenz gegeniiber
den Fragen der Gegenwart aus. Auch die gutwillige Be-
milhung, dennoch dariiber reden und verbindlich raten
zu wollen, kann dann leicht als Dickkdpfigkeit oder
Arroganz erscheinen 15,

Normen gegriindeten Fihigkeit zur Korrektur des bloB Faktischen.
Nur muB man gerade dann, wenn man gegen den Strom schwimmen
will, wenigstens die Beine im Wasser haben. Das Risonnement »am
Ufer« ist sinn- und nutzlos.

15 Die in den Uberlegungen zum Schema XIII (der spéteren Pastoral-
konstitution iiber die Kirche in der Welt von heute) aufgetauchte
Empfehlung, daB die Diener der Kirche hier ihr Nichtwissen zu-
geben und den fragenden Gliubigen an seine eigene Gewissens-
entscheidung verweisen sollten, hitte sehr wohltuend wirken konnen
und sich auch in der nichtkatholischen Offentlichkeit die Primic
»wenigstens ehrlich« (eines der hochsten heute gingigen Wert-
urteile) verdient. Etwas verborgen steckt diese Empfehlung ja auch
noch im verabschiedeten Abschnitt 50 der Konstitution, wo es iiber
die Fruchtbarkeit der Ehe u.a. heiBt: »Hierbei werden sie [die
Eltern] auf ihr eigenes Wohl wie auf das ihrer Kinder — der schon
geborenen oder zu erwartenden — achten. Sie werden auf die materiel-
len wie geistigen Lebensbedingungen der Zeit und ihrer eigenen
Lage ihr Augenmerk richten, sie werden schlieBlich dem Wohl der
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c¢. Der immer mehr zu beobachtende Zug, pastorale Hilfe
in Ehe- und Sexualfragen gar nicht mehr in Anspruch zu
nehmen (allenfalls noch in der technisch verfremdeten
Anonymitit der Telefonseelsorge), eine aufgedrangte Be-
ratung aber als unberechtigte Einmischung zu empfinden
(besonders bei konfessionsverschiedenen Ehen), hat wahr-
scheinlich noch eine andere Ursache als nur die vermutete
Inkompetenz in diesen Fragen. Hier macht sich indirekt
auch die allgemeine Emanzipation des Sexualverhaltens
aus den staatlichen oder kirchlichen Regelungen bemerk-
bar. Die zunehmende Privatisierung dieses ganzen Lebens-
bereiches, die zweifellos eine Reihe neuer Probleme mit
sich bringt und sicher auch nicht die Losung aller bestehen-
den Spannungen ist, hat eine der wesentlichen und den
Priester ganz speziell kennzeichnenden Stiitzen seiner
Autoritit — nidmlich die im Zolibat institutionalisierte
Askeseleistung — weitgehend entwertet. Ehelosigkeit ist
dann nicht nur ein Zeichen von Inkompetenz, sondern —
weil das Sexualverhalten generell der freien Entscheidung
iiberlassen wird16 — eine von vielen Méoglichkeiten pri-
vater Konfliktlésung (z. T. als Versuch einer Konflikt-
vermeidung). Von auBen weithin gar nicht mehr geglaubt
— und insofern auch ein Grund fiir das weitverbreitete
Werturteil, daB Katholiken »falsch« seien (»Sie lieben die
Wahrheit nicht«, wie André Gide sagte) —, sinkt das zoli-
batire Leben aus der einst geachteten und eine spezi-
fische Autoritit begriindenden Askeseleistung allmé&hlich
in die Kategorie einer privaten Marotte ab. Uberlegungen
zu diesem Thema, das nach einem Diskussionsansatz in der
vierten Konzilsperiode vorerst wieder in den Hintergrund
gedriickt wurde, sollten darum nicht nur bei der Frage
nach dem Nutzeffekt im Hinblick auf die Attraktivitit
des Berufes fiir eine méglichst schnell zu erzielende Stei-
gerung des Priesternachwuchses ansetzen, sondern die
Veridnderungen der Funktionswerte des Zolibats in einer
Welt bedenken, die praktisch jedes Sexualverhalten —
also auch den Verzicht darauf — der privaten Entschei-
dung jedes einzelnen iiberlassen hat.

d. SchlieBlich muB an ein sonst kaum bemerktes Faktum
erinnert werden, ndmlich daran, daB die Abnahme der
Kinderzahl der Familie und damit auch das fast vollige
Verschwinden von Todesfillen in den jungen Familien
den Realkontakt, der bei den vielen Taufen, Totenmessen

Familiengemeinschaft, der weltlichen Gesellschaft und der Kirche
Rechnung tragen. Das Urteil dariiber miissen die Eheleute letztlich
selbst fillen.«

16 Vorsichtshalber méchte ich ausdriicklich betonen, daB ich damit
nicht behaupte, es gidbe in diesem Bereich iiberhaupt keine Ver-
haltensnormen mehr. Nur wird im Konfliktfall zwischen verschiede-
nen, einander widersprechenden Normen dem Recht auf individuelle
Entscheidungsfreiheit zwischen ihnen ein relativ groBer Spielraum
zugebilligt werden, besonders gegeniiber manchen nur noch histo-
risch begriindbaren Rechts- und Moralpositionen der Kirche.
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und Beerdigungen sonst ja zwangsldufig war, radikal ver-
mindert hat. DalB3 Priester trotzdem auch heute noch mit
pastoralen Funktionen iiberlastet sind, liegt nicht nur
daran, daB viele Priester auch durchaus unpastorale
Funktionen ausiiben, sondern auch an der Tatsache, daf
der Priesternachwuchs noch starker zuriickgegangen ist
als die Zahl der anfallenden Kasualien in der Gemeinde.
Dabei wirkt sich die Beschrinkung der Kinderzahl
natiirlich auch unmittelbar auf den Klerikernachwuchs
aus; denn aus Okonomischen Griinden braucht heute
niemand mehr ins Kloster zu gehen, und Séhne, fiir die
das Priesterseminar der erste iiberhaupt erreichbare Weg
zum sozialen Aufstieg ist, werden rar. Die indirekt etwas
trostliche Folgerung, die man aus diesem Bedenken
reiner Zahlenrelationen aber auch ziehen kann, liegt in
der Vermutung, dal3 die religiose Praxis, die angeblich
frither so sehr viel intensiver warl7, zum groBen Teil
auch nur aus den Formalkontakten bestand, die man
grundsétzlich auch heute noch aufrechterhilt, fiir die
nur die Anlidsse (Wiederverheiratung nach Tod der Frau
im Wochenbett, viele Geburten, viele Kindersterbefille)
so deutlich zuriickgegangen sind.
Nach diesem summarischen Uberblick iiber einige Kon-
sequenzen, die sich aus der Durchsetzung des kapitali-
stischen Wirtschaftsstils, der Dynamisierung der mab-
geblichen Lebensprozesse und der Veridnderungen im
generativen Verhalten der Bevdlkerung ergeben haben,
sind eigentlich mehr Fragen gestellt als beantwortet.
Das Bild des Priesters, der in der nachtridentinischen
Zeit ja sehr viel mehr und intensiver als der Laie mit der
Vorstellung von »Kirche« selbst identifiziert wurde,
spiegelt nun auch alle Probleme und Spannungen, die
die Kirche in der Welt von heute erfihrt und auszutragen
hat. Wie kann der Priester der durchaus akuten Gefahr
entgehen, zu niemandem mehr wirklichen Zugang zu fin-
den, da es sein Ziel und Auftrag bleibt, allen alles zu sein?
(wird fortgesetzt)

17 Vgl. u. a. den Hinweis Msgr. Jachyms (Wien), da3 wahrscheiu]iclh
auch im Urchristentum nur 10 Prozent der Getauften als »Prakti-
kanten« zu bezeichnen gewesen sind (Vorwort zu Fiinf Jahre Inter-
nationales Institut fiir kirchliche Sozialforschung, Wien 1957, 4).
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»Deutschland, deine Internate.« Noch bevor unter diesem
Titel ein bundesrepublikanisches Massenblatt sein Inter-
esse den Internaten und ihrer Stellung in der Gesellschaft
von heute zuwandte, konnte man bei entsprechend
wachem Umhéren innerhalb der Kirche vernehmlich ge-
nug der Frage begegnen: »Was ist denn los in unseren
Heimen? Wie sieht es aus in unseren Seminarien und
Klosterschulen? Was geht in ihnen vor 7« Dahinter ver-
birgt sich nicht sensationsbestimmte Neugier, sondern ein
gewisses, von Beklemmung und Sorge getragenes Un-
behagen. Es ist sehr an der Zeit, daB die Befragten sich
einer ehrlichen Auseinandersetzung stellen.

Vor Eintritt in die eigentliche Erorterung wird es jedoch
gut sein, knapp und schlicht zu skizzieren, wie wir — die
katholischen Internate — im Horizont der 6ffentlichen Mei-
nung dastehen, welches unser »Image« ist, welche An-
sichten iiber uns im Umlauf sind und welche Urteile unse-
re Arbeit gebildet hat.

Beginnen wir mit der konfessionell neutralen Offentlich-
keit. Sie steht aufs Ganze gesehen uns augenblicklich
loyal bis wohlwollend gegeniiber: Wir haben eine all-
gemein freundliche Presse, die uns dann und wann sogar
titschelt und uns Brauchbarkeit, Aufgeschlossenheit,
Zeitniahe bescheinigt. Das kommt nicht von ungefihr:
Die Kirche gilt seit geraumer Zeit als um Weltoffenheit
und Kontaktsuche mit Andersdenkenden bemiiht. Die
fuBere Optik nicht weniger unserer Internate scheint dem
rechtzu geben: Der sportbegeisterte Pater und die bluejeans-
tragende Nonne sind keine skurrilen Ausnahmen mehr.
Ein weiteres fillt wohl noch starker ins Gewicht: Unsere
Héuser profitieren bis zur Stunde von einer Art Wieder-
gutmachungsbediirfnis der Gesellschaft; man weil um
die Anfeindungen und Verfolgungen, denen die meisten
von uns wihrend der Nazizeit ausgeliefert waren. Das
schafft so etwas wie Immunitdt und hindert manchen
Kritiklustigen, unverbliimt seiner Meinung iiber uns Aus-
druck zu geben. Wie lange diese Schonfrist allerdings
noch vorhilt, vermag niemand zu sagen. Auf sie zu bauen,
wire Zeichen torichter Verblendung. Ungeachtet der im
groBen und ganzen fairen Einschdtzung von seiten auBen-
stehender Beurteiler begegnet man freilich mancherorts
noch wahrhaft bestiirzenden Ansichten iiber katholische
Internate: beispielsweise der Meinung, daB Klosterschii-
ler sich regelmiBig bei ihren Erziehern zur Beichte und Ge-
wissenserdffnung einfinden miiBten. Eingeweihten be-
reiten derlei Verkennungen VerdruB.

Mehr jedoch sollten uns die Stimmen der kirchlichen

1 Den nachfolgenden Ausfithrungen liegt ein Referat zugrunde, das
der Verfasser am 2. April 1966 den in Mainz tagenden katholischen
Internatserziehern Deutschlands vortrug. Zum Thema vgl. meinen
Aufsatz: Internatserzichung heute, in: Stimmen der Zeit 176 (1965)
212-223.
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Offentlichkeit bekiimmern. Wenn nicht alles tiuscht, wer-
den wir kiinftig mit harter Kritik zu rechnen haben, Die
Unzufriedenheit mit uns ist spiirbar. Woher denn sonst
kdmen verantwortungsbewuBte Seelsorger dazu, Eltern
kurzerhand abzuraten, ihre Kinder in ein kirchliches In-
ternat zu schicken ? Man sollte es auch nicht auf die leich-
te Schulter nehmen, wenn jiingere Ordensleute nachdriick-
lich auf die SchlieBung der ihrer Gemeinschaft eigenen
Heime dridngen (» ... es kommt ja nichts dabei heraus«),
Die hauptsichlichen Einwéande: »Gemessen an euerm
Aufwand und euerm Betrieb bringt ihr viel zu wenig akti-
ve, bewuBt in kirchlicher Verantwortung stehende Chri-
sten hervor. Zu viele religios abgestandene junge Men-
schen verlassen eure Hiuser. « Schlimmer noch: »Ein auf-
fallend hoher Anteil von militanten Antiklerikalen und
ausgesprochenen Atheisten verdankt ihre Haltung der
katholischen Internatserziehung.« Dal3 es hier nicht um
aus den Fingern gesogene Anklagen geht, davon wissen
namentlich Hochschulseelsorger ein Lied zu singen.
Von der Kritik am »Produkt« unserer Heimerzichung
geht es dann folgerichtig iiber zur offenen Beanstandung
am System und an der Struktur unserer Héuser: »Es
herrscht bei euch ein verhéngnisvolles Auseinanderklaffen
von Seelsorge und Erziehung«, oder: »Viele eurer Metho-
den und MaBnahmen sind noch in der Vorstellungswelt
vergangener Zeiten befangen, daher eure Priiderie und
das MiBtrauen gegen die unbefangene Entfaltung zwi-
schenmenschlicher Verhéltnisse, die dngstliche Sorge um
die Beobachtung speziell des sechsten Gebotes; daher
auch die stillschweigende Ausrichtung eures Lebensstiles
nach den Postulaten des klésterlichen Daseins.« Das ruft
zwangsliufig zur radikalen Infragestellung: »Ist denn ein
zélibatir oder jungfriulich lebender Christ iiberhaupt in
der Lage und auch befugt, denen Wegweisung zu er-
teilen, die einmal in der Welt ihren Weltauftrag als Chri-
sten erfiillen sollen 7« Und an die Adresse jener Héuser ge-
richtet, die ausdriicklich der Vorbereitung fiir den geist-
lichen Stand verpflichtet sind: »Wie wollt ihr junge Men-
schen zur Ganzhingabe ihres Lebens bringen, wenn ihr
sie an dem, was Gegenstand der Verzichtleistung werden
soll, vorbeifiihrt und so tut, als ginge es bei den um des
Herrn willen dahinzugebenden Werten doch nur um irdisch
belangloses Zeug 7«

Der Kirche selbst zur Frage und zum Ansto geworden,
sollten wir uns endlich einen entschlossenen Anstof zu
umfassender Selbstbesinnung, zu iiberpriifender Kritik
und zu einem neuen Aufbau geben.

Sie ist ungeachtet ihrer Vielfiltigkeit grundlegend unter
einer zweifachen Riicksicht zu betrachten: Sofern ein-
mal unsere Heime eine Institution fiir und eine Verfigung
ilber den jungen Menschen darstellen und sofern zum
andern das Leben der Internate immer auch die besonde-
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ren Schwierigkeiten des Jugendlichen von heute reflek-
tiert.

Was den erstgenannten Gesichtspunkt angeht, wird die
Not der Internate in folgenden Tatbestinden greifbar:
Fast alle kirchlich geleiteten Heime leiden an einem Jahr
fiir Jahr sich verstirkenden Personalmangel: Es fehlen
einfach qualifizierte Erzieher. Das ist weitaus schlimmer
als der iibliche Arger mit unzureichender finanzieller Aus-
stattung und dringend notwendigen Umbauten. Diese
Notlage — da und dort bereits zu einem echten Notstand
ausgewachsen — erinnert schmerzlich an die schwindende
Bereitschaft junger Menschen, sich dem Dienste am Rei-
che Gottes in Priester- und Ordensstand zur Verfiigung
zu stellen. Sie tritt dort noch verschérft zutage, wo man der
Einsicht Raum gibt, dal die Ablegung der Geliibde oder
der Empfang der heiligen Weihen, fiir sich genommen,
dem Christen keineswegs das Zeug zu einem Erzieher ver-
mittelt, ihm Tauglichkeit fiir die pddagogische Arbeit
bescheinigt und eine eigene Fachausbildung eriibrigt.
Das Defizit an Personal erklirt eine ganze Reihe von
typischen Anfilligkeiten: so die vorzeitige Erschépfung
und Verausgabung der vorhandenen Erzieherkrifte. Die
einschligigen Symptome sind bekannt: latente Gereizt-
heit, hektische Betriebsamkeit, peinliche Kurzschliisse
angesichts schwieriger, unvermittelt auftretender Situatio-
nen, Schwund geistiger Regsamkeit, Unlust an filliger,
planméBiger Weiterbildung. AuBerdem: Wenn ein Er-
zieher sich sagen kann, daB er derzeit unersetzbar ist und
auf ldngere Sicht hin niemand, der ihm den Posten strei-
tig machen konnte, zu erwarten steht, wird er in schwa-
chen Minuten geneigt sein, sich »gehen zu lassen«. MiiBte
er indes von vorneherein damit rechnen, daB selbst bei
kleinen Unachtsamkeiten und Pannen seine Vorgesetzten
ihn »feuern« (weil geeignete Nachfolger jederzeit bereit-
stehen), wiirde er zweifellos strenger auf sich achtgeben.
Ferner verdient notiert zu werden, daB in Hiusern, denen
es an zureichendem Personal fehlt, die innere Nihe des
einzelnen Erziehers zu den von ihm betreuten Jugend-
lichen kaum noch gewihrleistet ist, dafiir aber der un-
personliche Apparat des Institutionellen iiberhand-
nimmt. Ein letztes noch: Uberlastete Erzieher lassen die
Schénheit und damit werbende Kraft des Erzieherberufes
nicht mehr in das Auffassungsfeld des Jugendlichen treten.
Das Bild des gehetzten Vorgesetzten wirkt eher abstoBend.
Das diesbeziigliche Urteil lautet oftmals: »Der ist aber
schén dumm.«

Gewichtiger als die eben erorterte und in ihren unmittel-
bar negativen Folgen aufgezeigte Notlage macht sich in-
des fiir eine GroBzahl von Internaten das Fehlen einer
durchreflektierten erzieherlichen Planung (»inneren Fiih-
rung«) bemerkbar. Davon betroffene Heime wissen meist
nicht, an welch gefihrlicher Krankheit sie leiden. Der
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entgegnende Hinweis auf das Funktionieren einer festen
Tagesordnung, auf den geregelten Ablauf der tiglich und
wochentlich im Internat zu verrichtenden Tétigkeiten
streut in diesem Zusammenhang nur Sand in die Augen:
1408t lediglich eine duBere »Mache« erkennen, verlautbart
aber nicht unbedingt die Wirksamkeit eines pidagogi-
schen Konzepts. Das riihrt an eine Grundfrage: Wieviele
Héauser haben wirklich prizise Ideen von dem entwickelt,
was sie (von unten angefangen) bei den jiingsten Schiilern
im Verlauf eines bestimmten Zeitabschnittes anvisieren
und erreichen wollen, worauf bei den mittleren Jahr-
géngen der Akzent der Arbeit zu legen sei und was schlieB-
lich die Ziele sind, die der Erziehung der GroBen voran-
gestellt werden sollen? Die Auswirkungen eines solchen
Vakuums an detaillierter Programmierung? Vor allem
eine tiefgreifende Verddung des gesamten Heimlebens.
Sie kann nicht mittels einiger diirrer, stindig wiederhol-
ter Bekenntnisfeierschlagworte neutralisiert werden. Ent-
scheidend ist sodann die Feststellung, daB in Internaten,
die iiber keine Planung ihrer Erziehungsarbeit verfiigen,
ganz von selbst jenes Bildungsziel hereinriickt, das der
klassischen hoheren Schule eignet und unter streng
christlichem Betracht doch mit einigen Fragezeichen ver-
sehen werden muB: ndherhin die von der Aufklarung in-
spirierte Sicht des Menschen, der, keines gottgewirkten
Heiles, keiner Erlosung bediirftig, sich kraft seines imma-
nenten Intellektes und der »téchne« zu vollenden vermag.
MuB es da iiberraschen, wenn Eltern als die erstrangige
Aufgabe des Internates die Erstellung der fiir den rei-
bungslosen Ablauf der schulischen Ausbildung unum-
ginglich notwendigen Bedingungen betrachten: geregelte
und iiberwachte Arbeitszeit, Eindimmen oder gar volliges
Ausschalten der die Bewiltigung der Schulaufgaben
hemmenden Einfliisse? Solche minimalistische Ein-
schitzung begegnet auf Schritt und Tritt. Ein Haus, das
sie sich als Norm aufreden 148t oder jedenfalls so tut, als
sei es mit ihr einverstanden, gibt klar zu erkennen, dab es
nur Lernkaserne sein will, Satellit der Schule, Zeughaus,
in dem téglich aufs neue die fiir die schulischen Belange
erforderlichen Mittel bereitgestellt und in Empfang ge-
nommen werden. Die Frage, ob denn das Internat nicht in
jedem Fall ein eigenstindiges — den schulischen Interessen
gewil nicht gegenlidufiges, aber doch weit umfassenderes
— Bildungs- und Erziehungsziel verfolgen kénne und auch
miisse, ist bei einem derart verengten Blickwinkel nicht
zu erwarten. Aber selbst gesetzt den Fall, daB Eltern iiber
die Besorgung der Schulanliegen hinaus dem Heim ein
»mehr« abverlangen, trigt bei Konzeptlosigkeit des
Heimes dieses »mehr« zumeist den Charakter eines »ZU
wenig«: Es umfaBt lediglich den Auftrag zur Abwehr von
schidlichen Umwelteinfliissen, gefihrlichen Freundschaf-
ten, schlechten Filmen und entwicklungsstorenden Uber-
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reizungen. Das zwingt zu nachhaltiger Hervorkehrung
restriktiver Verordnungen und fithrt zum volligen Erschlaf-
fen eigentlich erzieherischen Unternehmungsgeistes.
Wenn wir uns daneben nun auch die geschichtliche Ver-
fassung unserer Internate vergegenwértigen, kommt eine
dritte Notlage zum Vorschein: Viele katholische Heime
sind ausgesprochen geschichtsblind; sie entsprechen ein-
fach nicht den Erfordernissen des »kairds«, des Heute.
Diese Geschichtsblindheit findet ihren spezifischen Aus-
druck in einem einseitigen Verhaftetsein an das Gestern:
an Strukturen, Vorstellungen und Wertungen, die Ver-
gangenheit geworden sind und auch Vergangenheit blei-
ben sollen. Welche materialen Gehalte aber stehen hier
in Frage? Vor allem ein dualistisches, wenn auch christ-
lich verbrimtes Gott-Welt-Verstindnis. Es driickt sich
unter anderem in einer verhaltenen Animositdt gegen den
Wertanspruch des Leiblichen sowie in dem Bestreben
nach einer moglichst weitgehenden Entsexualisierung des
Gemeinschaftslebens aus: so als sei die Thematisierung
dieser fiir die Personwerdung doch derart entscheidenden
Lebensbereiche des Leibes und der Geschlechtlichkeit den
Erfordernissen der religitsen Existenz zuwiderlaufend und
darum innerhalb eines kirchlichen Internates besser zu
vermeiden. Die von solcher Tabuierung erhoffte Einspa-
rung an Erziehungsschwierigkeiten ist indes eine duBerst
triigerische Angelegenheit. Die ausgesperrten Bega-
bungen halten keineswegs still. Sie wandern in den Unter-
grund, sammeln zum Widerstand und berennen aus dem
Hinterhalt die Fassade der Wohlanstdndigkeit. Die dann
iiber kurz oder lang eintretenden »Skandale« stellen nur
die fillige Quittung dar. Weiterhin wird die Fixierung
auf das Vergangen-Gestrige auch in der Rolle fal3bar, die
das iiberkommene ekklesiologische Schema immer noch
spielt. Danach konzentriert sich die Kirche im eigent-
lichen um die Hierarchie und das klosterliche Leben. So
manche Institutionalisierungen und Praktiken des re-
ligissen Vollzuges in Internaten zeugen davon: etwa die
Finrichtung der tdglichen Pflichtmesse, die Bemessung
der religios-christlichen Integritit des Jugendlichen nach
der Hiufigkeit des Sakramentenempfanges.

Die Not der Internate ist indes mit dem Verweis auf die
den Internaten als konkreten Einrichtungen unserer Ge-
genwart eigenen Gebrechen keineswegs schon hinreichend
zur Erfassung gebracht. In ihr teilt sich auch die allgemei-
ne Not des jugendlichen Menschen von heute mit. Was
einschligige Untersuchungen hieriiber mitteilen2, ergibt
ungefahr folgendes Bild: In bezug auf die personal-
dialogale Dimension des menschlichen Daseins besteht

2 Vgl. dazu E. FiscHER, Probleme der jungen Generation, Wien 1963;
J. BADER, Jugend in Industriekultur, Miinchen 1962; W. JAIDE, Eine
neue Generation, Miinchen 21963.
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die zentrale Notlage des Jugendlichen in der Erfahrung
radikaler Vereinsamung. Um das zu verstehen, ver-
gegenwirtige man sich nur das Unvermdgen vieler, ge-
rade gutsituierter Eltern, ihren Kindern wirklich ein von
herzlicher Fiirsorge getragenes Zuhause zu bieten. Das
laBt in den davon Betroffenen die intensive Erwartung
liebender Zuwendung einer abgrundtiefen Enttiuschung
und Verbitterung weichen. Daran kann auch eine grof-
ziigige Kompensation mit glanzvollen Konsumgiitern
nichts dndern. Legt man sodann die Bedingungen und
Erfordernisse der Leib-Seele-Ganzheit zugrunde, tritt
ein weiterer schwerwiegender Defekt ans Licht: das ver-
storte und verkiirzte Verhiltnis des heutigen Jugendlichen
zu den elementaren, natiirlichen Wertbereichen. Unter
dem zwingenden Diktat des unterkiihlten, technischen
Lebensablaufes werden bereits dem Kind die sinnber-
genden Giiter des Daseins zur blof fungiblen, mani-
pulierbaren und dem Konsum iiberantworteten Ware de-
gradiert. Das kommt insbesondere in der rein sachhaft
bestimmten Einstellung zum Leib und zu den auf ihn un-
mittelbar hingeordneten Werten zum Ausdruck. Fiir den
Durchschnitt der Jugendlichen ist der Leib lediglich ein
den iibrigen Waren gleichgeschalteter »Kérper«, deshalb
auch »jenseits von gut und bos«. Betrachten wir schlieB-
lich den jungen Menschen im Hinblick auf seine Ent-
wicklungsphasen, wird eine dritte grundlegende Misere
deutlich: das hektische Bemiihen, schon vorzeitig als Er-
wachsener gelten zu wollen; die dadurch hervorgerufenen
Verfrithungserscheinungen sowie die gegeniiber dem auf
Einhaltung der einzelnen Reifungsstufen dringenden
Erwachsenen entbundenen Verhaltensweisen der Arro-
ganz, Widersetzlichkeit und Verachtung.

Was ergibt sich aus dieser kurzen Bestandsaufnahme fiir
unser Anliegen? Sicher das eine: Die Not des Jugend-
lichen von heute, die selbst unter optimalen Erziehungs-
bedingungen eine nur mithsam zu bewiltigende Aufgabe
darstellt, muB sich noch um ein Erhebliches intensivieren
und gleichsam potenzieren, sobald der Jugendliche in ein
Heim kommt, das vom Ballast seiner eigenen Notlage be-
schwert ist.

Angesichts der eben versuchten Gewissenserforschung
mag die bange Frage auftauchen: Steht es wirklich um
uns so schlecht? Haben wir denn iiberhaupt noch Aus-
sicht zu iiberleben ? Oder miissen wir uns damit abfinden,
totzuschrumpfen, hoffnungslos abgehingt und iiberrollt
zu werden? Darauf ist mit aller Entschiedenheit zu ant-
worten: Wir haben eine Chance, eine sehr grofle Chance
sogar. Die gelangt aber erst dann in unser Auffassungs-
vermdégen, wenn wir niichtern und klar der Uberlegung
Raum geben: Was tut uns not? Als erstes und Grund-
legendes brauchen wir ein neues Selbstverstindnis, das
uns den Weg erdffnet zu einem neuen Selbstbewufit-
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sein. Dieses Postulat ist nicht zu hoch gegriffen. Es 143t
sich freilich nur unter der einen Voraussetzung erfiillen,
daB wir zugkriftige Zielvorstellungen von unserem Er-
ziehungsauftrag, vom Woraufhin all unserer Arbeit ent-
wickeln. In und mit der Kraft wiedererworbener Sicher-
heit und Standfestigkeit haben wir dann (zweitens) mutig
und entschlossen, aber dennoch wachen Blickes fiir die je
fillige Stunde, umzuriisten und umzubauen. Dal} ein sol-
cher Eingriff nicht mit ein paar belanglosen Anderungen
am #AuBeren Gefiige abzuleisten ist, vielmehr zu manch
tiefgreifenden Strukturwandlungen anhilt, versteht sich
von selbst.

Sie miissen, wenn ihnen wirklich Zugkraft eignen soll,
aus dem Morgen, aus der Zukunft erhoben werden. Greif-
bar wird uns diese, im voraus befindliche Wirklichkeit
erstrangig im Glauben an das Christusmysterium. Das
mag befremden. Doch sollten wir uns endlich von dem
tief eingewurzelten Argwohn befreien, als ob man mit
Christus nicht modern und zukunftsgerichtet erziehen
konne. Lassen wir es uns von der Offenbarung sagen: Der
Riickgriff auf das Christusereignis ist, richtig gedeutet, Vor-
griff auf das Morgen, Mobilisierung der »neuen Welt,
bringt somit in unser Heute jene wesentliche Dynamik,
die davor bewahrt, ins Gestrige abzufallen und der Gegen-
wart verlustig zu gehen. Das Kommende, auf das wir zu
blicken und dem wir den Auftrag fiir das Heute zu ent-
nehmen haben, tritt uns des weiteren im jungen Menschen
selbst entgegen. Nicht in dem freilich, was er unter dem
Zwang eines seichten Konformismus so obenhin - aus-
spuckt und lauthals als Forderung an die Generation der
Erwachsenen von sich gibt. Vielmehr sind es seine unter-
schwelligen, ihm groBtenteils in ihrer Bedeutsamkeit ver-
borgenen Antriebe, seine tiefsten Sehnsiichte, welche jene
uns verpflichtende Zukunft anténen. Um sie voll wahr-
zunehmen und in ihrer Unverfilschtheit zu erkennen, be-
diirfen wir indes der Fertigkeit, Chiffren zu lesen, ver-
schliisselte Mitteilungen in einen Klartext zu bringen, aus
oftmals unfrisierten, ja abstoBenden Reaktionen sinn-
volle Wegsuche herauszufinden.

Die Befiirchtung, da3 diese beiden, das Morgen uns an-
sagenden Bereiche sich nicht miteinander verspannen
lieBen, sondern ecinen ausweglosen Konflikt zwischen
christlichem und weltlich-vitalem Interesse heraufbe-
schworten, ist unbegriindet. Die nihere Ausfiihrung
wird es bestitigen.

Die unmittelbare Ausrichtung des Erziehungsauftrages
am Christusmysterium verlangt ein Zweifaches: den
jungen Menschen von Christus her zu sehen und ihm so-
dann auf Christus hin den Weg zu weisen.

Von Christus her: Das bedeutet, daB der Jugendliche uns
stindig (nicht nur in gewissen erhabenen, geisterfiillten
Augenblicken) und lebendig (nicht als abstrakte gute
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Meinung) im BewubBtsein gegenwirtig sein muB als der
Ndchste im genuin biblischen Sinn, konkret gesprochen:
als das Du, das uns von Gott zu liebender Begegnung ver-
fiigt wird, in dem uns dariiber hinaus die Prisenz des
Herrn in quasisakramentaler Weise verbiirgt ist (»wer
ein Kind in meinem Namen aufnimmt, nimmt mich auf,
Mt 18,5). Weil so der junge Mensch mit dem Anspruch
des Nichsten an uns herantritt, hat unsere gesamte er-
zieherische Titigkeit das Stigma einer Zu-reichung, eines
personalen Gestus, einer Antwort zu tragen (dies selbst
und gerade dann, wenn es um so unpopulire MaBnahmen
wie Versagungen und Strafen geht). Wie das im einzelnen
aussieht, machen uns etwa die in der groBien Gerichtsrede
bei Matthdus 25,35-43 aufgefiihrten, heilsentscheidenden
Akte mitmenschlicher Fiirsorge hinreichend deutlich:
Das »Besuchen«, auf das Kranke und Gefangene An-
spruch haben, ist offenkundig mehr als eine kurze Visite,
bloBe Nachschau oder duBeres Notiznehmen von einem
Menschen. Es meint im eigentlichen ein von personaler
Zuwendung getragenes Eingehen auf den anderen als Du,
will von Herzen kommende Gabe des Ich an dieses Du
sein, ist deshalb auch nicht durch sachhafte Institutionen
zu ersetzen. Ahnlich verhilt es sich mit dem gegeniiber
Nackten und BloBgestellten zu tédtigenden »Bekleiden«.
Es kann nicht einfach durch das Verpassen von irgend-
welchen Ausriistungsgegenstdnden, durch die Verabrei-
chung einer perfekten Wohnmaschinerie oder einer genau
geregelten Hausordnung abgegolten werden. Schliefilich
erfordert auch das »Beherbergen« des Fremden und Hei-
matlosen ungleich anderes als die Schaffung eines Unter-
standes oder einer »Parkliicke«: ndmlich EinlaB des ande-
ren in den Umkreis liebender Gemeinschaft. Soll nun
die Erziehung im Internat auf das Niveau eines derartigen
»Von-Christus-her« gelangen, mul alles paddagogische
Tun sich in die Verhaltensweisen des Besuchens, Beklei-
dens, Beherbergens hineinveriuBern. Das bedingt frei-
lich, daB3 bereits auf der Basis des Natiirlich-Zwischen-
menschlichen der Jugendliche niemals veranschlagt wer-
den darf als bloBes Objekt erzieherischer Verordnung,
als zum Gehorsam und zur Unterordnung verpflichtetes
Nicht-Ich. Die moderne Pidagogik vermag dem durch die
starke Herausstellung der dialogischen Grundstruktur des
Erzieherlichen beachtenswerten Riickhalt zu geben 3.

Auf Christus hin: Der Christus, der sich als das zentrale
und letzte Ziel unserer Erzichung zu erkennen gibt, be-
inhaltet keine monophysitische oder spiritualistisch-welt-
jenseitige GroBe. Er ist bei aller Erhabenheit, und un-
geachtet seines Einspruches gegen die Siinde, Reprisentant
menschlicher Fiille und Ganzheit, die personifizierte Ge-
3 Dazu M. HErrGer, Die dialogische Grundstrultur des Pidagogi-
schen, in: W. FISCBER, Einfiihrung in die pidagogische Fragestellung
(Grundfragen der Péidagogik, Teil II), Freiburg 1963, 83-106.
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wihr fiir die Vollendung des Menschen wie des Kosmos
insgesamt. Die pddagogische Tragweite dieser Aussage
gilt es sorgfiltig zu bedenken. Weil es Christus nur als
totus homo, als vollintegrierten und unverkiirzten Men-
schen gibt, mu} dem einzelnen Christen gerade um seines
Christseins willen der Weg zu einem ganzheitlichen
Menschentum unbedingt offengehalten werden. Eine
darauf abgestimmte Erziehung hat deshalb dem jungen,
noch unterwegs zur Reife befindlichen Menschen das
Zu-sich-selber-K ommen, das Sich-selber-Finden, und das
bedeutet: die Konfrontation mit jedem fiir ihn belang-
vollen Wert zu gewihrleisten. Sie hat demgemilB ent-
schlossenen Widerstand allen Versuchen entgegenzuset-
zen, welche auf eine Verengung solch menschlicher
Katholizitit abzielen. Die Sorge, man konnte auf diesem
Wege der Profanitiit verfallen und so Christus verfehlen,
besteht von der Sache her zu Unrecht: Wo immer wahr-
haft Menschliches geschieht, ist es stets schon auf das
Christliche hin unterwegs4. Sodann: Nach ausdriicklicher
neutestamentlicher Bezeugung wird Christus auch iiber-
all dort Wirklichkeit, wo zwei oder drei in seinem Namen
versammelt sinds. Wie man dieses »In-seinem-Namen-
Versammeltsein« aufzufassen hat, mag der bekannte
Vers aus der FuBwaschungsliturgie des Griindonnerstags
erldutern: »ubi caritas et amor, Deus ibi est«. Der Herr
erhilt also Gegenwirtigkeit in allen Formen mitmensch-
lichen Zueinanders, die den Rang liebender Vergemein-
schaftung fiir sich beanspruchen konnen. Die Erziehung
auf Christus hin wird es sich infolgedessen besonders
angelegen sein lassen, das Fahigwerden des jungen Men-
schen zu personaler Begegnung zu besorgen und die dafiir
notwendigen »Exerzierfelder« sowie Einiibungsmoglich-
keiten bereitzustellen. DaB hier auch der Ansatz fiir eine
fruchtbare Hinfithrung zur Kirche und Kultfeier liegt,
sei nur am Rande vermerkt.

Stellen wir nun gleichsam zur Vergewisserung und Be-
festigung diesen von der Offenbarung her formulierten
Forderungen die Daten zur Seite, die wir bei Anwendung
einiger Sorgfalt aus dem jungen Menschen von heute
herausbuchstabieren kénnen und die von der modernen
Piadagogik zu Aussagen von hohem Sicherheitsgrad zu-
sammengesetzt werden6. Kein Zweifel: Der Jugendliche
auch unserer Tage besitzt trotz eines beachtlichen MaBes
an Orientierungslosigkeit das Gespiir und die Empféng-
lichkeit fiir ein Ziel. Dieses Ziel vermag durchaus einen
ethischen und ganzmenschlichen Imperativ auf sich zu
ziehen. Allerdings muB es iiberzeugend sein. Das ist es
aber nur, wenn es wirklich als zukunftstrichtig und ge-

4 Zum Ganzen vgl. B. STOECKLE, Ich glaube an die Schopfung, Einsie-
deln 1966, 121-148.

s Mt 18,20.

6 Vgl. J. BADER, a. a. O, 337-350; W. JAIDE, a. a. O. 46-77.
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winnbringend erfahren wird. Welches sind nun die
Kristallisationspunkte solch teleologischen Bezuges? Vor
allem das Verlangen nach Uberwindung der im Grunde
doch schmerzlich empfundenen Ent-zweiung und Des.
integration: Der junge Mensch méochte zu einer inneren
Geschlossenheit, zu einem Frieden mit sich selbst (Indi-
viduation im Sinne C. G. Jungs) gelangen. Daneben geht -
wie aus Befragungen iiberzeugend sichtbar wird — im Hin-
blick auf die Belange des Mitseins der elementarste Wunsch
des Jugendlichen auf ein Dasein in Geborgenheit und Ver-
trauen. Nicht von ungefihr werden als begehrenswerte
Zukunftsziele typisch personal gestimmte Werte genannt:
wirkliche Freundschaft, Haus, Heim, eheliche Partner-
schaft. Dem entspricht auch gewissermaBen als Vorstufe
fiir diese hoheren Giiter der unter der jungen Generation
so stark verbreitete Trend hin zur »kleinen Gruppes,
zum »Team-work«.

Es spricht somit in der Tat mehr dafiir als dagegen, daB
die beiden theologischen Erziehungsprinzipien des »Von-
Christus-her« und »Auf-Christus-hin« die wesenhafte
Antwort enthalten, deren unsere Zeit in Sachen der Ju-
genderziehung bedarf und nach der ein echtes Bediirfnis
im jungen Menschen selbst besteht. Der Vorwurf einer
kurzschliissigen Verkoppelung mit Gegebenheiten, die
nicht miteinander vereinbar sind, 1Bt sich demnach wohl
nicht erheben.

Wenn es uns gelingt, das eben entfaltete Konzept nach
seinem theologischen wie anthropologischen Gehalt als
lebendigen, impulskriftigen Imperativ einzuprigen, haben
wir das notwendige Riistzeug zur Hand, um die gebotene
Umriistung unserer Internate zu bewerkstelligen. Zu wel-
chen MafBinahmen werden wir hauptséchlich gehalten sein?
Vordringliche Aufgabe wird es sein, alles abzubauen und
zu liquidieren, was in und an den Heimen an bloBe Unter-
bringung, Verwahrung und Kaserne gemahnt. Machen
wir uns nichts vor: Selbst in fortschrittlichen Héusern
schldgt nach wie vor (wenn auch in jeweils unterschied-
licher Intensitiit) jenes Erziehungsprinzip durch, das von
den Gesichtspunkten einer optimalen Uberwachung, einer
maximalen Kontrolle der duBeren Lebensfunktion, eines
minutids geregelten Tagesablaufes bestimmt ist. Es gewihr-
leistet sicher einen guten »Betrieb«, birgt aber die Gefahrin
sich, dem jungen Mensch den Weg zu seiner menschlichen
und christlichen Personreife zu verbauen. Positiv gewendet,
bedeutet dies, daB die Sorge um die Beheizung unserer Hei-
me mit einem Klima zwischenmenschlichen Verstehens den
ersten Rang einzunehmen hat. Modell und Ausrichtung
wird unter dieser Riicksicht die Familie sein. Das konnte
freilich zu MiBverstindnissen AnlaB geben. Gewild wire es
Uberheblichkeit, zu glauben, das Internat konne die Familie
kopieren oder gar ersetzen, aber es ist nachgerade eine Le-
bensfrage fiir unsere Heime, inwieweit sie in der Lage sind,
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spezifisch familiire Werte und Funktionen zu verwirk-
lichen und in den Erlebnisbereich des jungen Menschen
einzufiihren. Die Internate werden deshalb ernste An-
strengungen aufzubringen haben, um das mitmenschliche
Zueinander sowohl der Jugendlichen unter sich als von
Jugendlichen und Erziehern nach den Gesetzen der fa-
milidr strukturierten Intimgemeinschaft, der »kleinen
Gruppe« auszurichten. Wir brauchen es nicht zu ver-
schweigen: Dieses Anliegen einer moglichst umfassenden
Re- und Verpersonalisierung kann da und dort sehr wohl
harte Eingriffe notwendig machen, etwa die numerische
Verkleinerung des Heimes. Es scheint heutzutage wirk-
lich nicht mehr verantwortbar, wenn in einem Haus fiir
hundert Jugendliche nur ein Prifekt oder Erzieher zur
Verfiigung steht.

In Verbindung mit der Gliederung gemiB den Erforder-
nissen der Intimgemeinschaft haben wir sodann unsere
ganze erzicherliche Tétigkeit unter die Sorge zu stellen,
daB die uns anvertraute Jugend voll sich selber zu finden
vermag, daB sie sich dem er6ffnen kann, was sie ist. Das
betrifft insbesondere die Integration des eigen- wie gegen-
geschlechtlichen Elementes. Sie muBl im Erziehungs-
programm des Internates ihren festen Platz haben und
darf auf keinen passiven Widerstand bei uns stofBen.

An diesem Punkte unserer Erdrterung zeigt sich nun
auch fern aller MiBdeutbarkeit, wovor wir den jungen
Menschen abzuschirmen und zu »bewahren« haben. Wir
miissen ihn immun zu machen versuchen gegen alle Ein-
fliisse, die ihn dem »sekundéren System« (Mirgeler) des
technischen Funktionalismus und damit personaler Ver-
kiimmerung, dem Abbau der Liebeskraft zutreiben.
Entscheidende Bedeutung kommt in diesem Zusammen-
hang der Anleitung zu verniinftigem Konsumverzicht,
zum Abriicken von dem Diktat des Sozialprestiges zu.
Anzustreben ist der Aufbau einer SelbstbewuBtheit (nicht
zu verwechseln mit Uberheblichkeit), die sich im Wider-
stand gegen das nivellierende Angleichungsbediirfnis des
»Auch-dabei-sein-Wollens« bewéhrt.

Noch ein letzter Hinweis: Die Umriistung des Heimes
stellt an die einzelnen, in der Verantwortung stehenden
Erzieher und Leiter wahrhaft hohe Anforderungen, ver-
langt nicht nur unbedingte Einsatzbereitschaft, sondern
auch den festen Willen, sich selbst neu zu orientieren und
bestindig auf Verbesserung der eigenen Leistung hin-
zuarbeiten. Um was es dabei ndherhin geht, kann durch
zwei grundsitzliche Uberlegungen Aufhellung erfahren:
Obschon der Erzieher aufgrund seines Erwachsenseins
groBenteils geprigt ist vom »Gestern«, mul er doch stets
darauf Bedacht nehmen, sich von diesem »Gestern« ins
»Heute« vorzuholen. Dariiber hinaus ist es ihm auf-
erlegt, noch einen Schritt weiter zu gehen: Er hat {iber das
Heute in das Morgen vorzudringen und so dem Jugend-



154

lichen wahrhaft vor-aus zu sein. Nur wenn er selbst in
seiner Person Ankiindiger und Vorldufer des Morgen ist,
vermag er den Jugendlichen, den Erwachsenen von mor-
gen, wirklich zum Erwachsensein fiihren. Das also kenn-
zeichnet die besondere Position des Erziehers: als Mensch
von gestern im Heute den Menschen von morgen anzusa-
gen. Es ist einleuchtend, daB ein Erzieher iiber eine grofic
innere Mobilitit, iiber Verdnderungsbereitschaft und Mut
zu Neuem verfiigen muB, wenn er eine solche Spannweite
durchhalten will. Nebst dieser mehr formalen Grund-
einstellung gehdrt zur fundamentalen Ausriistung eines
jeden Erziehers die Befidhigung, echt menschliche Wirme,
spontane Herzlichkeit und GroBziigigkeit auszustrahlen.
Sie garantiert dem erzieherlichen Tun das »Ankommen«
und gewéhrleistet damit im jungen Menschen den Auf-
bruch zur Reife. Wohl nicht umsonst preist die Kirche den
groflen Erziecher Don Bosco an seinem Feste mit den
Worten: »Gott gab ihm Weisheit und Einsicht in Fiille
und eine Weite des Herzens gleich dem Sand am Gestade
des Meeres« 7,

Gelegentlich kann man heute der Meinung begegnen,
Internate sollten die Avantgarde der Erziehung sein. So
reiBerisch sich das anhort, ein Kornchen Wahrheit
steckt gewil darin. Gerade das katholische Internat
miiBte sich dem eréffnen: von seinem ganzen Auftrag her
ist es ihm verwehrt, Restposten des Gestern zu sein; es
hat ja die unausweichliche Bestimmung eines Vorpostens
von morgen.

71 Kon 4,29.

Es gibt kein Heiliges Reich mehr, aber viele Titel oder
Insignien, viele Stiicke des Zeremoniells und damit der
Sichtbarkeit, die sie frither fiir ihr glanzvolles Auftreten
entlehnt hatte, leben in der Kirche noch weiter. Wire és
nicht an der Zeit, fiinde man nicht allen Segen, wenn man
wden kaiserlichen Staub, der sich seit Konstantin auf dem
Thron des heiligen Petrus abgesetzt hat, abschiitteln wiirde«?
Das Wort stammt von Johannes XXIII...

Yves M, J. Congar



Forum

Erfahrungen mit liturgischen MeBgeséingen
in deutscher Sprache

7u den wirksamsten Mitteln, die Messe zu einer
lebendigen Feier der Gemeinden zu machen, ge-
horen die volkssprachlichen liturgischen Gesédnge.
Die Verdffentlichungen solcher Gesédnge haben in
den letzten Jahren ungewdhnlich zugenommen. Das
gilt fiir Ordinariums- wie auch fiir Propriumstexte.
Offensichtlich wichst auch die Zahl der Gemein-
den, in denen diese Publikationen gebraucht,
beziehungsweise erprobt werden. Es ist nicht
erstaunlich, daB diese Versuche oft heftige Dis-
kussionen auslésen, in Gemeinden, auf Tagungen
der Kirchenmusiker, in Zeitschriften. Fiir die
praktische Arbeit in den Gemeinden diirfte es
aber vor allem hilfreich sein, iiber Erfahrungen
informiert zu werden, die man mit den verschiede-
nen Formen dieser Gesédnge im deutschen Sprach-
raum gemacht hat. Es geht uns nicht um den
Austrag von Kontroversen, sondern um die Ver-
mittlung von Hilfen fiir alle jene, die in den Ge-
meinden und anderswo Verantwortung fiir die
Gestaltung der Liturgie tragen. Es herrscht in
diesen Kreisen eine weitverbreitete Unsicherheit.
Man weiB, daBl Fragen, wie die folgenden — um
nur einige zu nennen — nicht aus der Luft gegriffen
sind: Worauf ist bei der Wahl der angebotenen
Publikationen zu achten ? Was ist den Gemeinden
zumutbar? Was sollte bei der Einfiihrung und
Fortfiihrung entsprechender Versuche bedacht
werden ?

Dr. Johannes Aengenvoort,
Dozent fiir Kirchenmusik, Essen:

Die neue »Instruktion iiber die Musik in der
Liturgie«, gibt uns auf dem Weg zur Erneuerung
der Liturgie den uns das Konzil gewiesen hat,
neue Impulse und Aufgaben. Kein Zweifel, daB die
Wirklichkeit in den meisten unserer Kirchen noch
weit hinter dem, was hier gefordert wird, zuriick-
bleibt. Und doch gibt es schon eine erfreuliche
Zahl von Gemeinden, die seit lingerem, teils be-
teits seit vorkonziliarer Zeit, daran sind, ihren
Gottesdienst nach diesen Grundsitzen zu gestal-
ten. Thr Driingen hat auch viele Komponisten und
Verlage veranlaBt, entsprechende Gesange bereit-
zustellen, so daB uns heute schon ein vielfiltiges
Angebot dafiir zur Verfiigung steht. Das traditio-
nelle Repertoire an deutschen Kirchenliedern
rei_cht hierfiir nimlich nicht aus, obwohl es ander-
seits auch nicht véllig untauglich ist; wir miissen
nur lernen, anders als bisher damit umzugehen.
Unter den Gesangsgattungen, die die Instruktion
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fiir den liturgischen Gemeindegesang aufziihlt,
werden auBer solchen Liedern noch »Akklama-
tionen, Antiphonen und Psalmen, Kehrverse und
Hymnen« genannt. Was ist damit gemeint ?

Mit » Akklamationen« sind nicht die Antworten
auf den GruBl des Priesters gemeint; denn diese
werden eigens vorher genannt. An anderer Stelle
wird aber das Sanctus als »Akklamation zur
Préfation« bezeichnet. Ahnlich sind auch das
Kyrie und das Agnus Dei Akklamationen oder
das » Heiliger Herre Gott, heiliger starker Gott. ..«
vom Karfreitag; es sind textlich und musikalisch
knapp formulierte Gebilde, die ihren Charakter
als Ovation, als Zuruf einbiiBen, wenn sie — wie in
den iiblichen » MefBliedern« — mit einer liedhaften
Melodie versehen oder gar in eine Paraphrase mit
Metrum, Reim und Strophenbau gebracht werden.
Da »jene Teile, die an sich zum Singen bestimmt
sind, auch wirklich gesungen werden sollen, und
zwar in der von ihrem Wesen verlangten Form,
entspricht es kiinftig nicht mehr der kirchlichen
Weisung, wenn eine Gemeinde diese Teile der
Messe nur spricht oder wenn sie Kyrie-, Sanctus-
und Agnus-Dei-Lieder singt, erst recht nicht,
wenn sie — wie weithin noch bei Sanctus und
Agnus Dei iiblich — erst die Akklamation spricht
und dann noch ein Lied dhnlichen Inhalts anhéngt,
was im Falle des Sanctus doppelt unangemessen
ist, weil dieses »Nach-Sanctus-Lied« auch noch
das eucharistische Hochgebet als Begleitgesang
iiberlagert, wihrend die Strukturgesetze der Litur-
gie Begleitgesiinge nur zu Handlungen, nicht aber
zu feierlichen Priestergebeten zulassen.

Deshalb bestitigt die Instruktion den in Deutsch-
land schon lange bestehenden Brauch, statt der im
MeBbuch verzeichneten Gesidnge inhaltlich &hn-
liche Kirchenlieder zu singen, nur fiir die Gesédnge
zum Einzug, zur Gabenbereitung und Kommunion,
aber nicht fiir die sogenannten »Ordinariums-
gesinge« und nicht fiir den Gesang nach der
Lesung; denn diese »verlangen von ihrem Wesen
her eine andere Form«. Das Credo z. B. ist ein
Bekenntnis des Glaubens. Ein Bekenntnis kann,
braucht aber nicht gesungen zu werden; wird es
gesungen, so darf man nicht um des Singens willen
wesentliche Glaubensartikel auslassen, weil sie
nicht ins Schema eines Strophenliedes zu bringen
sind, und andere ausdehnen, weil man zur Voll-
stindigkeit von Metrum und Strophe noch ein
paar Silben mehr benétigt oder weil sich erst so
der notige Reim einstellt. Man muf also beim
iiberlieferten Text bleiben, und der 148t sich nicht
liedhaft, sondern nur in einer frei flieBenden,
offenen Sprechmelodik singen, zumal auch der
lyrische Charakter einer Liedmelodie nicht dem
sachlich konstatierenden Charakter eines Bekennt-
nisses entspriche.

Wenn die Instruktion neben den Liedern noch
eigens » Hymnen« nennt, so muf3 damit wiederum
eine vom Lied verschiedene sprachliche und musi-
kalische Formgattung gemeint sein. Hymnen wie
das Veni creator spiritus oder das Tantum ergo
sind aber dhnliche metrisch-strophischen Gebilde



wie unser deutsches Kirchenlied, das vom Vorbild
des lateinischen Hymnus geprdgt wurde. Aber
auch freiere Gebilde wie das Gloria, das Tedeum
werden Hymnen genannt; dies ist sogar die &ltere
Bedeutung, die dann auch auf die spiter entstan-
denen Strophengebilde iiberging. Hier muBl man
das Wort also in seinem urspriinglichen Sinn ver-
stehen. Immerhin sind Wesen und Form des
Gloria nicht so empfindlich beeintrichtigt, wie
die anderen Ordinariumsgesdnge, wenn man e€s
paraphrasierend in Form eines Kirchenliedes singt.
Trotzdem sollte die Urform und der Originaltext
nicht leichtfertig aufgegeben werden.

Wir brauchen also fiir die Ordinariumsgesinge
andersartige Vertonungen als die der iiblichen
MeBlieder. Die Gesangbiicher mancher Di6zesen
enthalten schon solche Melodien, andere Bistii-
mer bieten sie in einem ergidnzenden Anhang oder
planen einen solchen. Mehrere Verlage haben
schon eine groBere Anzahl solcher Vertonungen
herausgebracht, meist zugleich fiir den Wechsel
von mehrstimmigem Chor und Gemeinde einge-
richtet. Aus dem vielfdltigen Angebot konnen
Kirchenmusiker und Seelsorger gemeinsam das
auswihlen, was ihnen nach Schwierigkeit, musika-
lischem Stil und Qualitét fiir ihre Gemeinde am
geeignetsten erscheint. Eine Zeitlang sollte dann
ein Vorsdnger und, soweit verfiigbar, eine Schola
diese Gesdnge in moglichst vielen MeBfeiern
immer wieder vorsingen. Eines Sonntags 14dt dann
der Pfarrer die Gemeinde ein, aus den auf Kir-
chenbdnken verteilten Heften die vom Horen
schon vertrauten Melodien mitzusingen, soweit
sie fiir die Gemeinde gekennzeichnet sind, zunédchst
die Akklamationen, spéter auch das Gloria, zu-
letzt das Credo. Einige Minuten vor der Messe
zur Verstdndigung geniigen. Man darf dies aller-
dings nicht auf das » Hochamt« beschriinken; in
allen Messen muf} es geschehen, und an den fol-
genden Werktagen und Sonntagen miissen die
Gesédnge immer wieder gesungen werden, bis sie
den Gldubigen ganz vertraut geworden sind, so
daB sie sie wie ihre Kirchenlieder auswendig mit-
singen konnen. Die Erfahrung lehrt: Nur was sie
miihelos beherrschen, singen sie gern.

Von den Gesdngen des Proprium verlangt vor
allem der Gesang zwischen Lesung und Evange-
lium eine durchgreifende Reform. Weder der
Brauch, ihn nach Art einer Spruchlesung vom
Vorbeter sprechen zu lassen, noch die Gewohn-
heit, hier einfach ein Kirchenlied zu singen, ent-
sprechen seinem Wesen: denn er ist wesentlich
Gesang und zugleich Verkiindigung. Hier soll ein
Vorsidnger oder der Chor einen Psalmtext singen,
zu dem die horende Gemeinde mit einem kurzen
Kehrvers ihre Antwort gibt. Auch hierfiir gibt es
schon viele Vertonungen unter den neueren Ver-
lagsveroffentlichungen, einstimmige und mehr-
stimmige, in schlichter und reicher Form, und
liturgisch-kirchenmusikalische Gremien sind an
der Arbeit, Anleitungen fiir eine solche Vorsin-
gerpsalmodie herauszugeben.

Die iibrigen Propriumsgesénge (Einzug, Gabenbe-
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reitung, Kommunion) sind Begleitgesinge zu
einer liturgischen Handlung. Sie sind ihrem Wesen
nach am wenigsten auf einen bestimmten Text und
auf eine bestimmte literarische und musikalische
Gattung festgelegt. Deshalb konnen hier auch
Kirchenlieder am sinnvollsten verwendet werden,
»sofern sie den Teilen der Messe, dem Fest oder
der liturgischen Zeit entsprechen«. Freilich reichen
sie allein nicht hin. Da sie meist aus einer Zeit mit
ganz anderem Frommigkeitsstil stammen, kom-
men manche wichtige Aussagen der HI. Schrift
und der Liturgie in ihnen gar nicht vor. Die
Instruktion nennt deshalb auBer Liedern und
Hymnen noch » Antiphonen und Psalmen, Kehr-
verse«. Mit Recht entbehren wir auch hier viel-
fach ungern den inhaltvolleren Text aus Schrift
und Liturgie. Man 146t ihn deshalb zusétzlich
zum Eingangs-, Gaben- und Kommunionlied von
einem Vorbeter noch sprechen. Solche kleinen
Spruchlesungen an Stellen, wo die Liturgie gar
keine Lesung vorsieht, fithren aber vollends zur
Verunkldrung ihres Aufbaus und zu sinnlosen
Doppelungen. Die Losung heiBt auch hier: Eine
chorische Antiphon mit Psalmversen und einem
Refrain (Kehrvers) fiir die Gemeinde. Gelegent-
lich kann dabei auch eine Liedstrophe anstelle der
Antiphon den Rahmenvers bilden oder eine motet-
tische Vertonung des Schrifttextes vom Chor vor-
getragen werden. Auch dafiir wird von den Ver-
lagen schon reichhaltiges Material angeboten.

Chr. Feer,
Pfarrer, Basel:

Stellung und Bedeutung der landessprachlichen
Gesénge sind durch die Liturgiereform in bedeu-
tendem MaBe gedndert und gehoben worden.
Das ist sehr erfreulich, sind doch dadurch ganz
neue Méglichkeiten eréffnet. Diese Neuerung hat
aber nicht nur bedichtige Freude gefunden, son-
dern auch extreme Befiirworter und ebenso extre-
me Gegner.

I. Um die neuen Moglichkeiten richtig einzu-
schitzen und in der Auseinandersetzung pro und
contra den richtigen Weg zu finden, ist von grund-
legender Bedeutung, das ganze Problem »an den
richtigen Ort zu stellen«. Die Kirchenmusik ist
ein Teil der Liturgie. Sie soll der Liturgie dienen,
sich ihr einfiigen, mithelfen, die Liturgie feierlich
zu gestalten und die tdtige Teilnahme der ganzen
Gemeinde erleichtern und férdern. Der Kirchep-
gesang wird dort freudig erklingen, wo die Bereit-
schaft zur liturgischen Mitfeier lebendig ist. Hin-
filhrung zum Verstdndnis der Liturgie ist darum
ein notwendiger Teil der kirchenmusikalischen Bi}-
dung. Diesen Zusammenhang betont auch die
» Instruktion iiber die Musik in der Liturgie« vom
5. Miérz 1967. Unter Nr. 5 lesen wir dort: »Ihre
vornehme Form nimmt eine liturgische Haltung
an, wenn man sie singend vollzieht, die liturgl-
schen Diener jeder Stufe ihr Dienstamt ausiiben
und das Volk sich an ihr beteiligt. In dieser Form




wird nimlich das Beten inniger zum Ausdruck
gebracht, das Mysterium der heiligen Liturgie und
ihr hierarchisches und gemeinschaftliches Wesen
besser verdeutlicht, durch den Einklang der Stim-
men die Einheit der Herzen vertieft, durch den
Glanz des heiligen Geschehens der Geist leichter
zur Hohe erhoben, und die ganze Feier wird klarer
zum Vorausbild der himmlischen Liturgie der
heiligen Stadt Jerusalem.« Weil Kirchenmusik
und heilige Liturgie so eng miteinander verbunden
sind, muB auch erstrebt werden, daB im Gottes-
dienst nicht nur gesungen wird, sondern dafB3 auch
wiirdig gesungen wird. Kult verlangt Kultur. Nur
der gute Gesang ist des Mysteriums wiirdig und
dient der Feierlichkeit. Dabei bedeutet feierlich
durchaus nicht pompos. Feierlichkeit kann sehr
schlicht sein. Schlicht heiBt aber nicht schlecht.
Und einfach ist nicht gleichbedeutend mit armselig.
So wesentlich und unabdingbar der Volksgesang
in der liturgischen Feier ist und so klar es heute
sein sollte, daB es keinen Gottesdienst gibt ohne
die titige Teilnahme der Gemeinde, so ist damit
doch nicht gesagt, dall nur noch der Volksgesang
das Ideal des kirchlichen Gesanges ist. Gute
Kirchenchére haben heute nicht nur ihre Berechti-
gung wie bisher, sie haben gerade bei der heutigen
Erneuerung eine ganz besondere Aufgabe. Sie sol-
len den kunstvollen Gesang fordern und so
Stiitze sein auch fiir die singende Gemeinde.
Darum wird die musikalische und seelsorglich-
liturgische Betreuung der Chore von entscheiden-
der Bedeutung sein bei der Einfithrung der volks-
sprachlichen Liturgiegesdnge, und von der guten
Zusammenarbeit zwischen den Kirchenmusikern
und Seelsorgern wird Entscheidendes abhdngen.

II. Die Offnung der Liturgie fiir den landessprach-
lichen Gesang schafft reiche, neue Moglichkeiten.
Schon von der Musik her ergeben sich verschie-
denste Arten: Gesdnge in Ruf- und Liedform,
Psalmengesang mit Leitversen, ein- und mehr-
stimmige Kompositionen, singende Gemeinde,
Kantor, Kirchenchor, der nicht auszuschopfende
Reichtum im Orgelspiel, Altes und Neues, Be-
wihrtes und Schoépfungen, die erst noch der
Erprobung durch die Praxis bediirfen. Fiir alle
diese musikalischen Werke bestehen verschieden-
ste Einbaumdglichkeiten in die gottesdienstlichen
Feiern. Man muB diese Vielfalt sehen, um sich
vor Einseitigkeiten zu bewahren.

Diese Bereicherung ist sehr wertvoll. Liturgie soll
lebendig sein. Sie will ja Leben geben und Leben
umgestalten, Die Lebendigkeit der liturgischen
Feier kann in weitem MaBe geférdert oder auch
gehemmt werden durch den Gesang. Die reichere
Auswahl an Gesingen erlaubt es auch, die Feier
dem Kirchenjahr, den liturgischen Festen und der
Sonderheit jeder Pfarrei anzupassen.

Da es wesentlich ist, daB die ganze Gemeinde in
die heilige Feier einbezogen wird, wird die Aus-
wahl neuer Geséinge weitgehend von den didzesa-
nen Kirchenbiichern abhingig sein. Das neue
Kirchengesangbuch der deutschsprachigen, schwei-
zerischen Ditzesen und das dazugehdrende Werk-
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buch beweisen, daB sehr viele Moglichkeiten
offenstehen.

Anderseits darf die groBie Fiille nicht dazu ver-
filhren, des Guten nun zu viel zu wollen. Ein
kluges Mafhalten ist geboten. Wir diirfen nicht
vergessen, daf nicht alle Gldubigen gute Sédnger
sind oder besondere Freude am Singen haben.
Wir miissen auch auf diese Leute Riicksicht neh-
men. Wir diirfen weiter nicht iibersehen, daB
auch das gesprochene Gebet neben dem gesunge-
nen sein Recht behilt und dafl auch fiir das stille
Beten und die Meditation Raum sein mufl. Wenn
der Gesang so gestaltet ist, daB} er an Betriebsam-
keit gemahnt, dann dient er der Liturgie nicht
mehr, und wenn das Volk iiberfordert wird, tut
man dem Volksgesang einen schlechten Dienst.
Wenn ein Fachmann schreibt: » Nie hat man vom
Volksgesang soviel Unmogliches verlangt wie
heute. Will man die liturgische Bewegung und den
Gebrauch der Landessprache in der Liturgie
schidigen, dann iiberfordere man den Gemeinde-
gesang«, dann weist uns das tatsdchlich hin auf
eine Gefahr.

MaBhalten gilt auch in der Frage: deutsche oder
lateinische Messegesénge ? Selbstversténdlich deut-
sche, aber auch lateinische. Das gilt besonders fiir
jene Pfarreien, in denen das mehrstimmige, latei-
nische Amt und der gregorianische Choral bisher
mit Liebe gepflegt wurden.

Diese Forderung, MaB zu halten, wird sanktioniert
und interpretiert durch die Darlegungen iiber das
»Prinzip der gestuften Feierlichkeit«, das die
»Instruktion tiber die Musik in der Liturgie« ent-
hilt und empfiehlt (Nr. 28{F; 38).

III. Neben dem deutschen Amt und vor allem
dort, wo das deutsche Amt noch nicht méglich
ist, hat die Betsingmesse ihre grofBe Bedeutung.
Gut gestaltet, ist diese Form liturgisch und musi-
kalisch wertvoll und beim Kirchenvolke auch be-
liebt. Sie erlaubt reichen Wechsel und Anpassung
an die Gegebenheiten in den einzelnen Gemeinden.
Voraussetzung ist aber die gute Gestaltung. Es
darf nicht darum gehen, einfach mdoglichst viele
Lieder zu singen oder wahllos Geséinge aneinan-
derzureihen. Das Liedgut muB der MeBfeier ent-
sprechen und funktionsgerecht verwendet werden.
Das Lied muB die heilige Handlung begleiten, ihr
dienen, darf sie nicht iiberdecken oder durchbre-
chen. Im deutschsprachigen Kulturraum haben
wir im Kirchenlied einen iiberaus kostbaren
Schatz. Psalmengesang kann eine Abwechslung
dazu schaffen. Das Lied kann in verschiedenen
Moglichkeiten verwendet werden: Man kann ein
Lied ganz von der Gemeinde singen lassen, man
kann einzelne Strophen singen, andere sprechen.
Bei vielen Gesidngen besteht die Moglichkeit, daB
ein Chor in den einstimmigen Volksgesang mehr-
stimmige Strophen einfiigt. Auch Orgelstrophen
als Zwischenglieder und gute Vor- und Nachspiele
kénnen wertvolle Bereicherung bieten und die
Gliubigen anregen zu stillem Mitbeten. Besondere
Feierlichkeit erlangt die Betsingmesse, wenn nicht
nur einstimmige Volksgesénge, sondern dazu auch



mehrstimmige Chorkompositionen gesungen wer-
den. Solche Betsingmessen mit Kirchenchor haben
sich gut bewdhrt. Mit verhdltnismidBig wenigen
Geséngen kann so Abwechslung und Feierlichkeit
erreicht werden.

IV. Neue Gesidnge verlangen Proben. Zur Probe
gehort auch die Lied-Katechese. Proben aber
sind wohl nirgends sehr beliebt. Gemeindeproben
werden vielerorts auf Schwierigkeiten stoen. Wo
mit der Schuljugend geprobt werden kann, ist
eine grofBe Hilfe geboten. Gute Erfahrungen wur-
den an verschiedenen Orten damit gemacht, daB
man gelegentlich, nicht allzu oft, die sonntagliche
Predigt zeitlich beschrdnkt und dafiir mit der
Gemeinde eine Probe durchfiithrt. Mit Hilfe von
Vorsdngern, Orgel oder andern Instrumenten
kann eine solche Probe anregend gestaltet werden.
Auch Kirchenchore und Singgruppen koénnen
mithelfen, eine Gemeinde auf neue Gesénge vor-
zubereiten. Ein Lied, an einigen Sonntagen vor-
gesungen, z.B.in einer Betsingmesse, oder in
einem Zwischenspiel von der Orgel vorgespielt,
ist wesentlich leichter einzuiiben. Die neuen Ge-
sdnge stellen an unser Kirchenvolk grofle Anfor-
derungen. Aber durch ein gutes Zusammenwirken
zwischen dem Chorleiter, dem Organisten und den
Seelsorgern konnen erfreuliche Erfolge erreicht
werden.

Hermann Grofe-Jéger,
Dozent an der Pddagogischen Hochschule I
in Miinster|Westf.:

Das Singen in der Muttersprache ist eine der
bedeutsamsten Moglichkeiten, die Gemeinsam-
keit der versammelten Gemeinde auszudriicken,
sie erfahrbar zu machen und sie zugleich auch zu
fordern. Diese Gemeinsamkeit ist durch die vor-
gegebenen Inhalte des liturgischen Geschehens
und durch die liturgischen Texte entscheidend
mitbestimmt. Darum miissen volkssprachliche
liturgische Gesange immer zwei Forderungen
geniigen: Thre durch Wort und Melodie bestimmte
Form muf so gewihlt sein, daB sie jedem Gemein-
demitglied, das in gesammelter Aufmerksamkeit
mitfeiert, den Vollzug ermoglicht. Volkssprach-
liche liturgische Gesinge miissen zugleich aber
auch der Aufgabe und dem Sinn des einzelnen
liturgischen Gesanges als Element der Liturgie ent-
sprechen. Kurz: Die Gesdnge miissen zugleich
gemeindegerecht und liturgiegerecht sein. Beide
Forderungen lassen sich in der gegenwirtigen
Situation aus vielen Griinden nur selten voll erfiil-
len. Das im Folgenden Gesagte muf3 darum not-
wendig stiickhaft sein.

Bei der Auswahl volkssprachlicher liturgischer
Gesédnge ist zu unterscheiden zwischen denen,
durch die die Gemeinde eine liturgische Handlung
begleitet (Gesang zum Einzug, zur Gabenberei-
tung, zur Kommunion="Prozessionsgesénge), und
den Geséngen, die selbst liturgischer Vollzug sind
(Kyrie, Gloria, Gesang zwischen den Lesungen,
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falls er vom Volke ausgefilhrt wird; Sanktus,
Agnus Dei, Credo, falls man sich entschlieBt, es
zu singen). — Wir wollen uns hier auf die Prozes-
sionsgesdnge beschrinken.

Als gemeindegerechte Gesangsformen zum Ein-
zug, zur Gabenbereitung und zur Kommunion
bieten sich das Kirchenlied und der Kehrvers mit
solistischen bzw. chorischem Psalmgesang an,
Kirchenlieder haben den Vorteil, bekannt zu sein,
Die strophische Gliederung ihrer Texte und die
Gestaltqualitdt vieler Kirchenliedmelodien er-
moglichen einen relativ schnellen und genauen
Nachvollzug durch die Gemeinde. Der Nachteil
der Kirchenlieder liegt in der Tatsache, daB die
Aussage ihrer Texte oft liturgiefern, manchmal
theologisch ungenau und h#ufig in der sprach-
lichen Gewandung vergangener Jahrhunderte -
vor allem barock und rationalistisch — gefaBt sind.
Manche Melodie ist durch Zeitgeschmack und
musikalische Konvention bestimmt. Daher erken-
nen immer mehr Gemeindemitglieder solche Lie-
der mit Recht nicht als Ausdrucksmoglichkeit
ihres eigenen Betens an. Wer darum Kirchenlieder
fiir die Eucharistiefeier aussucht, sollte sich nicht
leiten lassen durch die jahreszeitliche Gestimmt-
heit eines Liedes, durch den Textanfang der ersten
Strophe oder durch gelegentliche dulere Entspre-
chungen einiger Wortfiigungen zum liturgischen
Text, sondern sich fragen: Entspricht der Inhalt
des Liedes der liturgischen Funktion? Kann ich
der Gemeinde zumuten, ihn in dieser sprachlichen
und musikalischen Form betend zu vollzichen?
Manchmal hilft das Weglassen einer oder mehre-
rer Strophen. Ein Teil unserer Kirchenlieder er-
weist sich aber als fiir die Liturgie unbrauch-
bar.

Nun ist es eine bekannte Tatsache, daB der Ge-
halt der in der gottesdienstlichen Versammlung
gesungenen Lieder uns innerlich wenig trifft. Die
meisten Gldubigen erfahren wohl die Stimmungs-
gehalte eines Liedes. Sie haben aber nicht gelernt,
sich den Inhalten bewuBt zuzuwenden. Wer ein
neues Kirchenlied einfiihrt, sollte darum nicht nur
die Melodie der ersten Strophe »iiben«. Viele
Gemeindemitglieder freuen sich iiber ein Wort,
das ihnen hilft, neue und auch altbekannte Lieder
ein wenig bewuBter betend singen zu konnen. Die
Verlebendigung des Kirchenliedsingens beginnt in
der Predigt und in der Liedkatechese, die uns den
Sinngehalt der Lieder erschlieBen helfen. Eine
Verlebendigung der duBeren Gestaltung des Sin-
gens ist die Folge. Dazu sollen in gebotenerKiirze
einige Beispiele folgen:

1. Die Strophen werden im Wechsel zwischen
Gemeinde und Chor bzw. Schola gesungen (Kir-
chenliedsitze im Christophorus-Verlag, Verlag
Bieler u. a.). Fiir viele Menschen wird das Mit-
singen anf diese Weise angenehmer. Sie sind im
Alltagsleben nicht gewdhnt, iiber lingere Strek-
ken zu singen. Hinzu kommt, daB sie den Inhalt
der vorgesungenen Strophe einmal horend auf-
nehmen konnen.

2. Die Gemeinde singt ausgewihlte Strophen;




zwischen den Strophen werden Psalmverse ge-
sungen oder gesprochen.

Beispiele: 4. Sonntag nach Ostern — Eingangslied;
Gemeinde: » Nun singt dem Herrn ein neues Lied«,
erste Strophe — Versgruppen aus Ps 97 - Ge-
meinde: » Nun singt dem Herrn« oder eine weite-
re Strophe. 7. Sonntag nach Pfingsten — Eingangs-
lied; Gemeinde: » Nun jauchzt dem Herren alle
Welt« — Versgruppen aus Ps 46 — Wiederholung
der Strophe oder einer weiteren.

Auf diese Weise konnen die Tagestexte, wenn
auch nur in unvollkommener Gestaltung, in den
Gemeindegesang hineingenommen werden.

3. Aus Kirchenliedern werden Strophen ausge-
wihlt, die in einem bestimmten Bezug zur Lesung,
zum Evangelium, zum Anlall der Eucharistie-
feier stehen. Man darf jedoch nicht davon aus-
gehen, daB die Gottesdienstbesucher gewdhnt
sind, Beziige selbstdndig herzustellen. Die Gldu-
bigen miissen darum vorher in einer Weise ge-
fiihrt werden, die sie nicht belehren will, sondern
freundlich auffordert.

Beispiel: Epistel von Fronleichnam - danach
kurze Stille — Kommentator bzw. Diakon: » Nun
laBt uns im gemeinsamen Gesang folgenden Text
bedenken: Dein heiliger Leib ist in den Tod ge-
geben, daB wir alle dadurch leben . . .« (»Gott sei
gelobet«, zweite Strophe).

Wir sind uns bewuBt, daB alle angefiihrten Bei-
spiele Ubergangslosungen sein miissen, die auf
die Dauer nicht befriedigen konnen.

Mit Hilfe von Kehrversen kann man dem Inhalt
der liturgischen Texte besser gerecht werden als
mit Kirchenliedern. Man miiite dann aber zu
jeder Eucharistiefeier neue Kehrverse singen. Ein
stindiges Uben neuer Verse iiberfordert jedoch
die gutwilligsten Gemeindemitglieder. Es wire
darum falsch, als Prozessionsgesinge immer neue
Kehrverse mit Psalmen zu wihlen. Einen Aus-
weg versucht die »Singende Gemeinde« (Griine-
wald- und Christophorus-Verlag). Hier werden
Gruppenmelodien fiir eine Festzeit angeboten,
auf die von Sonntag zu Sonntag wechselnd litur-
gienahe Texte gesungen werden konnen. Diese
Form ist aber nur von Gemeinden zu leisten, die
an lebendige Wechselgeséinge gewdhnt worden
sind; und auch dieses Singen wird monoton,
wennman es iiber mehrere Monate hin ausschlies3-
lich praktiziert.

Die Einfiihrung von Kehrvers und Psalmgesang
ist nur dann anzuraten, wenn der Gemeinde der
Sinn eines solchen Singens geduldig erschlossen
wird. Es geht nicht um das Angebot einer neuen
Form, sondern um das Angebot einer neuen
Méglichkeit, innerlich beteiligter und bewubBter
singend zu beten. Darum muB der Text der
Kehrverse so beschaffen sein, daB es sich lohnt,
ihn wiederholt zu betrachten. Der Psalmgesang
soll die Aussage des Kehrverses erweitern. Dar-
aus folgt, daB sein Vortrag in der Regel durch
¢inen Solisten geschehen muB, damit er verstind-
lich ist,

Der Wechsel von aktivem Singen (ndmlich des
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Kehrverses) und aktivem Hoéren (ndmlich des
Psalms) birgt die Moglichkeit, es mit »geistli-
chem Gewinn« zu tun. Der Gewinn stellt sich
aber nicht von selbst ein. Die Gemeinde mul} zu
dieser ihr fremden Verhaltensweise des wechseln-
den Singens und Hoérens immer wieder hinge-
filhrt werden. Die Erfahrung lehrt, daB3 die Kehr-
verse am besten aufgenommen werden, die den
Umfang eines Aussagesatzes nicht iiberschreiten.
Ihre sprachliche Gestalt ist dann am besten,
wenn sie zwei aufeinander bezogene Satzglieder
bringt (Der Herr ist mein Hirt, nichts kann mir
fehlen. — Wo die Giite und die Liebe, da ist
Gott). Sie konnen auch musikalisch durch ein-
ander entsprechende, »antwortende« Melodie-
teile (» Auf- und Abgesang«) gestaltet werden.
Die Melodie bekommt dadurch eine fiir das
Singen giinstige Gestaltqualitit. Die melodische
Gestaltqualitit wird noch erhoht durch prig-
nante, unverwechselbare rhythmische Gestaltung.
Das ist z. B.bei Kompositionen von Fritz
Schieri (Uni-Verlag) und bei manchen Kehrver-
sen aus dem » Neuen Psalmbuch « (Christophorus)
der Fall. Kehrverse, die ein einfaches rhythmi-
sches Motiv mehrmals wiederholen (Siehe, wir
kommen, kommen mit Jauchzen, unsere Gaben
zu bringen — Medolie von Kronberg, Verlag
Coppenrath), priagen sich zwar schnell ein; sie
sind aber auch schneller »abgegriffen«. Wenn
textliche und musikalische Gestaltung eines
Kehrverses sehr kurz sind (Rede, Herr, dein
Diener hort), sind auch sie schnell im Ohr. Die
Erfahrung zeigt aber, daB sie nur schleppend und
zogernd gesungen werden, Denn auch beim
Kehrverssingen muf3 man sich in einer aufwérts-
fithrenden Melodiestrecke spannen, in einer mu-
sikalischen SchluBformel entspannen konnen.
Sind Verse zu kurz, dann ist ihre Melodie ver-
klungen, bevor sich der Sédnger eingeschwungen
hat.

Unsere Uberlegungen und Erfahrungen zeigen,
daB die beiden Formen Kirchenlied und Kehr-
vers teilweise den Erfordernissen gemeindege-
rechten Singens geniigen. Sie sind aber nicht
authentisch liturgische Gesangstexte. Das litur-
giewidrige Nebeneinander gemeindeiiblichen Sin-
gens und verbindlicher Texte des Graduale
Romanum mub so lange bleiben, bis ein Graduale
simplex Texte bringt, die — in die Muttersprache
iibertragen — in ihrer Aussage wie Gestalt den
Gemeindemitgliedern zugénglich sind und musi-
kalisch giiltig gestaltet werden konnen. Selbst
wenn das hoffentlich im nidchsten Schritt der
Liturgiereform — erreicht ist, heiBt auch dann die
Alternative nicht: Kirchenlied oder Kehrvers.
Unsere Alternative heit: Unerschlossenes Ab-
singen wenig verstandener Gesdnge oder bewuB-
tes, innerlich bewegendes und bewegtes Singen,
das geistlichen Gewinn bringt. Zum letzteren
sind wir wenig erzogen. Hier liegt — parallel zur
Erstellung gemeindegeeigneter Texte und Melo-
dien - ein weites, vernachldssigtes Feld pastoral-
liturgischer Bemiithungen.



Es handelt sich im Folgenden um die Er-
gebnisse eines Erfahrungsaustausches zwi-
schen Diakonen aus dem Pfarrpraktikum
und Studenten aus dem Priesterseminar in
Miinster, die von cand. theol. Giinther
Grothe zusammengestellt wurden.
Zwei Anliegen kennzeichnen die liturgischen Re-
formen unserer Zeit: bessere Verstindlichkeit des
Wortes Gottes durch die Landessprache und
stirkere Teilnahme der ganzen Gemeinde am
liturgischen Geschehen.

1. » Verliederung«

Im deutschen Kirchenlied finden beide Forderun-
gen eine gewisse Entsprechung: Musikalische
Gestaltung, Wort in der Landessprache und aktive
Beteiligung verwirklichen sich darin in organischer
und volkstiimlicher Weise, allerdings auch in der
Form eines bequemen Kompromisses! Die Hoch-
schitzung des Liedgutes hat denn auch bis an den
Rand einer totalen » Verliederung« unseres gesam-
ten Gemeindegottesdienstes gefiihrt, die die Auf-
geschlossenheit fiir andere Formen zu ldhmen
droht. Hier geht es besonders um die »gewohnli-
chen« Sonntagsgottesdienste und nicht so sehr
um die Feiertags- und Sondergottesdienste, an
deren musikalischer Ausgestaltung sich gegen-
wirtig die heftigsten Auseinandersetzungen ent-
ziinden.

II. » Leitverstechnik«

So hat es das Lied Israels und der Kirche, der
Psalmengesang, schwer, auf dem Wege des respon-
sorialen Gesanges, der sogenannten » Antiphonen-
messe«, wieder Eingang in die Liturgie der Pfarrei
zu finden, ist er doch seit langem in das Offizium
der Monche und Priester verbannt. Der Respon-
sorialgesang bezieht die Gemeinde besser als das
Lied in das Geschehen ein durch den Wechsel von
Singen und Horen, durch groBere Anpassungs-
fahigkeit an die jeweilige Festzeit und deren Aus-
sage und durch stirkere Aktualitdt der musikali-
schen Gestalt (als Fernziel!).

Es hat sich in den bisher vorliegenden Ausgaben
responsorialer Gesinge durchaus bewihrt, wenn
die Leitverse sich textlich und musikalisch mehr
an die deutsche Liedform anschlieBen (Liedfrag-
mente zu benutzen, ist dagegen kiinstlerisch frag-
wiirdig und findet in den Gemeinden auch keinen
Widerhall). Liedformige Leitverse bilden einen
guten Kontrapunkt zur Psalmodie.

Sie sind jedoch hdufig zu kurz: am besten haben
sich zweigliedrige Verse bewihrt, die in der Mitte
eine Pause und inhaltlich eine gewisse Wieder-
holung aufweisen. Es ist ein ungeschriebenes Ge-
setz, daB der Gesang einer groBen Gemeinschaft
der Einstimmung, des Hohepunktes und des Aus-
klingens bedarf. Fehlt eines dieser Elemente, so
ermiidet er schnell, es fehlt ihm die innere Span-
nung, und der Gesang stoBt auf Ablehnung. Es
ist ehrlicherweise zuzugeben, daB sehr viele der
vorliegenden »Antiphonenmessen« in der Quali-
tit der Leitverse groBe Méngel aufweisen und so
bei niemand als den Liturgen Anklang finden. Es
hat sich dagegen herausgestellt, daB zunéchst sehr
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schwer »eingéngige« Melodien langlebiger sind,
und es bedarf hdufig nur der Geduld, die Gemein-
de immer wieder mit den Wechselgesingen ver-
traut zu machen.

In den meisten der erschienenen Ausgaben wird
fiir die Psalmodie das gregorianische Modell ver-
wendet. Das ist iiber die ersten Versuche hinays
nicht zu empfehlen. Die sprachrhythmischen Ver-
hiltnisse sind im Deutschen zu vielgestaltig, als
dal sie sich den engen Regeln der lateinischen
Psalmodie beugen konnten. Lidngere Worteinhei-
ten auf einem Ton gesungen, sind unertriglich zu
hoéren; daher ist eine differenziertere Melodiefiih-
rung und ein volles Auskomponieren und Aus-
schreiben des ganzen Textes zu fordern. - Eine
erweiterte und modernere Harmonik scheint sich
auch nur sehr zégernd durchzusetzen.

Mit den Eigengesetzen der deutschen Sprache
hidngt eng die Frage nach der Vortragsweise zu-
sammen. Das »Scholaprinzip« des Chorals er-
scheint vielen Liturgen als unaufgebbar. Der von
der Schola vorgetragene Psalmtext wird jedoch
infolge schlechter akustischer Bedingungen und
mangelnder Ubereinstimmung meist bis zur Un-
kenntlichkeit verstiimmelt. So bringt man die neue
Psalmodie um ihren wichtigsten Vorzug: die
Textverstandlichkeit. Der deutsche Unisonoge-
sang als Regelfall widerspricht auch dem musikali-
schen Empfinden unserer Zeit. Die Schola sollte
vielmehr die Gemeinde bei den Leitversen unter-
stiitzen; zu den Psalmversen sollte ein (jeweils
verschiedener) Vorsdnger aus ihrer Reihe hervor-
treten. So sollte das Amt des Vorsdngers (Kan-
tors), mehr als in den bisherigen Veroffentlichun-
gen geschehen, eine Aufwertung erfahren.

I11. Problem des Ordinarium-Proprium

Das iiberstrapazierte Liedgut erfihrt durch die
Pflege der Psalmodie anders als bisher echte Auf-
wertung: Es wird situationsgerechter und nicht
mehr als LiickenbiiBer in den Gottesdienst ein-
bezogen. Das wirft die Frage nach der angemesse-
nen Gestaltung der einzelnen MeBelemente auf.
Wenn auch die Diskussion dariiber noch lange
nicht zum AbschluB gelangt ist, kommt man doch
immer mehr von der bisher iiblichen Zusammen-
fassung verschiedener Teile zu » Ordinarium« und
»Proprium« als gleichgestaltete Zyklen ab, dic
willkiirlich ist und aus der Tradition des lateini-
schen Chorals stammt.

So wird es z. B. dem Wesen des Graduale nicht
gerecht, wenn es — wie in den meisten vorliegenden
Antiphonenreihen - liturgisch und musikalisch
gleichgesetzt wird mit den »ritusbegleitenden«
Gesiingen (Hucke) zu Einzug, Opferung und
Kommunion. Als »Antwortgesang« auf das so-
eben gehorte Wort Gottes hat sich ein im Wechsel
gesungener Hymnus bewdhrt (alte oder neue
Ubertragungen lateinischer Hymnen nach den
urspriinglichen Melodien oder auf die Melodie
bekannter Lieder). Ebenso wére eine schweigende
Antwort denkbar: das Horen einer Motette odet
eines Musikstiickes.

Aus dem Ordinarium hat das Credo es immer




schon den Musikern schwer gemacht wegen seiner
Textfiille und der mangelnden Poesie seiner
Sprache. Daher findet es selbst im feierlichsten
Gottesdienst seinen besten Ausdruck im gemein-
samen, nicht unterteilten Sprechen der Gemeinde.
In den meisten Ausgaben neuer deutscher Ordina-
rien werden wie das Credo alle Teile vollig gleich-
artig behandelt.

Die Stileinheit einer ganz gesungenen Messe
(»deutsches Hochamt«) erscheint uns als ein fal-
scher Asthetizismus. Der Charakter des jeweiligen
liturgischen Elementes muB oberste Richtschnur
sein, wonach die Gestaltung in behutsamer Ab-
wechslung vorgenommen wird. Dabei gibt es noch
viele ungenutzte Méoglichkeiten: etwa das Spre-
chen mit einer dem Sprachrhythmus angepalten
Musikbegleitung. Der Psalmengesang ist ja von je-
her mit Zupfinstrumenten gestiitzt worden; so ist
die Gitarre als Begleitinstrument der deutschen
Psalmodie an sich angemessener als die Orgel mit
ihrem linearen Ton; sie ist daher — auch im Sinne
der neuen Instruktion iiber die Kirchenmusik — als
wliturgiefdhig« zu bezeichnen.

Obwohl die Zahl der kirchenmusikalischen Neu-
erscheinungen schon seit ldngerer Zeit ungewdhn-
lich hoch ist, stehen wir ganz am Anfang, und den
meisten Verdffentlichungen haftet noch das Vor-
liufige eines Experiments an. Es bleibt uns nichts
anderes iibrig, als aus der Fiille des Angebotenen
einzelne Teile, gelungene Leitverse etwa, auszu-
wihlen und diese in unseren Gemeinden heimisch
zu machen. Die Gemeinde muB wieder liturgische
Grundziige erkennen konnen, nicht unndtige
Prinzipien oder die vermeintliche Autoritit eines
starren Kodex von Geséingen. Damit sie sich nicht
der Neuererwillkiir ausgesetzt fiihlt, muB sie
geduldig in den Sinn der Reformen eingefiihrt
werden. Nicht linger darf sie gedankenlos mit
Liedern beschéftigt werden, sondern sie muB teil-
haben an der ganzen Fiille und Vielgestaltigkeit, die
die Kirchenmusik schon immer aufgewiesen hat.

Dr. Helmut Hucke,
Assistent, Neu Isenburg:

Bs ist im deutschen Sprachbereich die Meinung
weit verbreitet, Liturgiereform und Liturgiefeier
in der Muttersprache liefen hinsichtlich des Ge-
sanges darauf hinaus, daB die »liturgischen«
Texte des Graduale romanum in deutscher Sprache
gesungen werden. Nun hat man freilich lingst die
Erfahrung gemacht, daB das bei den Geséingen des
Proprium missae im allgemeinen gar nicht mog-
lich ist, jedenfalls, wenn das Volk daran teilneh-
men soll. Denn die Texte des Proprium missae
sind nach Umfang und Struktur mit den Formen
des gregorianischen Gesangs verkniipft; sie sind
nur durch diese Formen und den musikalischen
Stil der rémischen Schola cantorum im 7./8. Jahr-
hundert zu erkliren. Als schlichtere und dem
Volksgesang wie der deutschen Sprache adiquate
»liturgische« Ersatzform scheint sich die Offizi-
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umspsalmodie mit ihren kiirzeren Antiphonen
anzubieten. Und so werden die »wechselnden
Gesidnge der Messe« allenthalben als Psalmodie
nach den gregorianischen Offiziums- oder neu-
komponierten Psalmténen mit Kurzkehrversen
fiir die Gemeinde vorgelegt. Nur dieser Weg, so
behauptet ein Verlagsprospekt, der mir gerade
dieser Tage auf den Tisch gekommen ist, »fiihrt
heraus aus dem Dilemma«: »Die Losung heiBt:
Ein Kernwort der Schrift als Refrain der Gemein-
de zum Psalmengesang eines oder mehrerer Vor-
singer.« So werden dann an die Stelle der mit
Recht beklagten » Verliedung« unseres Gottes-
dienstes lauter gleichférmige Wechselgesdnge ge-
setzt — hdufig von fragwiirdiger musikalischer
Qualitdt und in Serienproduktion gefertigt —, wo
die Tradition des liturgischen Gesangs mit gutem
Grund verschiedene Formen und Stile unter-
schieden hat. Und genau das tritt ein, wovor der
fragliche Prospekt warnt: Es wird in der Liturgie-
feier »die Funktion ihrer Teile und ihre abgewo-
gene Gesamt-Struktur« verunkldrt, »anstatt —
wie das Konzil fordert — ihren Aufbau klarer als
bisher hervortreten zu lassen«.

Das Grundkapital des kirchlichen Volksgesangs
im deutschen Sprachraum ist das Kirchenlied.
Und es wire grotesk, einerseits von der Anpassung
der Liturgie in den Missionsldndern zu reden und
anderseits unser Kirchenlied aus der Liturgie zu
verbannen. Freilich geniigt es nicht, daBl man die
geldufigen Kirchenlieder weiter singt, wir brau-
chen auch neue Lieder, und viele Kirchenlieder
der Vergangenheit kénnen wir nicht mehr gebrau-
chen. Der liturgische Volksgesang in der Mutter-
sprache kann sich auch nicht auf die Liedform
beschrinken. Die Antworten auf den GruB und im
Dialog mit dem Priester kann man nicht in Lied-
form bringen. Ebensowenig das Gebet des Herrn.
Auch dem Sanctus, als der Akklamation zur
Prifation, ist die in sich gerundete, geschlossene
Liedform wenig angemessen. Viel weniger noch
kann man der Gemeinde zumuten, anstelle ihrer
Akklamation zum Hochgebet ein » Sanctus-Lied«
zu singen wie etwa »LalBt uns erheben Herz und
Stimm«: Auf diese Weise verwehrt man der
Gemeinde ihre tdtige Teilnahme am Hochgebet
und I4Bt sie stattdessen die Liturgie kommentieren.
Mit dem Sanctus und dem Gebet des Herrn be-
ginnt, wie die am 5. Mérz dieses Jahres veroffent-
lichte Instruktion iiber die Musik in der Liturgie
aufzeigt (Art. 29), der Volksgesang in der Euchari-
stiefeier. Dieser Gesang kann sich entfalten, in-
dem weitere Teile der Messe gesungen werden.
Da sind einmal die Gesidnge des »Ordinarium
missae« und die Fiirbitten (Art. 30). Es liegt in-
zwischen eine ganze Reihe von Vertonungen des
»Ordinarium missae« in deutscher Sprache vor.
Die Qualitdt dieser Kompositionen ist unter-
schiedlich, aber sie ist im ganzen nicht schlechter
als die Qualitdt dessen, was in den letzten Jahr-
zehnten an lateinischen » Messen« vorgelegt wor-
den ist. In einigen dieser deutschen MeBordinarien
zeichnet sich bereits ab, wie die Auseinanderset-



zung mit dem altgewohnten Text im neuen Ge-
wand der Muttersprache und das erwachende,
neue Gespiir fiir die liturgische Funktionshaftig-
keit der Gesinge auch zu einer kiinstlerischen
Erneuerung fiihrt. In vielen Gemeinden ist bereits
die eine oder andere dieser Vertonungen heimisch
geworden, und es ist zu wiinschen, daB das iiberall
geschehe. Freilich wird das » Ordinarium missae«
in der Praxis kiinftig nicht mehr die Rolle spielen,
die bisher die mehrstimmige »Messe« spielte.
Bezeichnenderweise gebraucht die neue Instruk-
tion den Begriff des »Ordinarium missae« und
ebenso den des »Proprium missae« durchgehend
in Anfithrungszeichen, und sie spricht einmal vom
»sogenannten Ordinarium missae« (Art. 34). Sie
tut das mit gutem Grund, denn die Teile dieser
beiden Zyklen sind doch sehr verschiedenartig und
haben verschiedenen Stellenwert. Es ist beispiels-
weise eine andere Frage, ob man das Sanctus singt
oder ob man das Credo singt. Das Sanctus solite
in der Regel gesungen werden. Ob man das Glau-
bensbekenntnis iiberhaupt singen und nicht besser
sprechen sollte, ist der Uberlegung wert. Und bei
den anderen drei Gesdngen des »Ordinarium
missae« scheint der Vollzug des damit gemeinten
Ritus nicht unbedingt den Wortlaut zu verlangen,
der im Missale romanum steht; man wird beispiels-
weise das Agnus Dei sicherlich in der Form des
Liedes » O du Lamm Gottes unschuldig. .. « singen
kénnen. Der territorialen Autoritit werden in
dieser Beziehung bereits durch Art. 55 der neuen
Instruktion bedeutsame Vollmachten gegeben,
und es ist zu erwarten, daBl die Liturgiereform
groBere Freiheit geben wird.

Unter den Gesidngen des »Proprium missae« hat
»der in der Art des Graduale oder des Antwort-
psalms ausgefilhrte Gesang nach den Lesungen
eine besondere Bedeutung« (Art. 33). Die Wieder-
belebung dieses Gesangs wird in der Praxis Schwie-
rigkeiten bereiten, weil er nicht mehr gewohnt
war. Und es wird darauf ankommen, dal man
nicht einem neuen Formalismus verfillt, indem
man den Psalm an dieser Stelle auf irgendeine
Weise bloB absolviert, anstatt sich dariiber Re-
chenschaft zu geben, daB Sinn und Funktion die-
ses Gesangs eine bestimmte Vortragsweise und
insbesondere einen bestimmten Vortragsstil erfor-
dern. Auch hier liegen gute Vertonungen vor. An
zweiter Stelle ist das Alleluja vor dem Evangelium
zu nennen (Art. 31c¢): Ein Alleluja kann man
eigentlich gar nicht sprechen, man mul} es singen.
Die iibrigen drei Gesdnge des » Proprium missae«,
Introitus, Offertorium und Communio, konnen
nach der Instruktion (Art. 32) auch in Form von
Kirchenliedern gesungen werden. Als Kommunion-
gesang diirfte schon aus praktischen Erwigungen
im allgemeinen ein Wechselgesang (ein Lied oder
ein Psalm oder ein anderer Gesang mit Kehrvers, in
den man auch ohne Gesangbuch einstimmen kann)
vorzuziehen sein. Es sei denn, daB man ein Dank-
lied nach der Kommunion singt und den Kommu-
niongang von einem Gesang des Chors oder Orgel-
musik begleiten 146t. Zum Beginn der Liturgie-
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feier scheint die geschlossene, sammelnde Lied-
form recht gut geeignet, falls nicht eine Einzugs.
prozession stattfindet. In diesem Falle ist aber
‘dem Psalmengesang mit Kurzkehrvers eine ent-
wickeltere Form mit einer Rahmenstrophe des
Chors vorzuziehen, wie sie sich im AnschluB an
die altchristliche Form des Troparion in den roma-
nischen Lindern inzwischen bewidhrt hat. Im
Text solcher Troparien wird das heilsgeschicht-
liche Ereignis, das es zu feiern gilt, zusammenge-
faBt und in die gegenwartige Gemeinde hineinge-
stellt. In diesem Bereich fehlt es noch an Texten
und Vertonungen in deutscher Sprache. Der Ge-
sang zum Offertorium schlieBlich wird sich in
Zukunft moglicherweise auf die Fille beschrin-
ken, in denen eine Gabenprozession stattfindet,
Aus dem Gesagten ergibt sich, daB manches von
dem, was heute an Gesdngen zur Liturgiefeier
angeboten wird, iiberholt ist und einer rechtver-
standenen Liturgiereform zuwiderlduft. Es geht in
der Liturgiereform nicht einfach darum, daB die
Texte, die bisher in lateinischer Sprache gesungen
(oder nicht gesungen) wurden, nunmehr in der
Muttersprache gesungen werden. Es geht auchnicht
einfach darum, daB die Formen des gregoriani-
schen Gesangs oder, wo das nicht moglich ist,
wenigstens Ersatzformen, die den Vorzug haben,
ebenfalls gregorianischer Herkunft zu sein, in den
deutschen Volksgesang iibertragen werden. Es
geht vielmehr darum, daB Sinn und Funktion jedes
einzelnen Gesanges bedacht werden. Sie sind zu
konfrontieren mit den traditionellen Formen des
liturgischen Gesangs, unseres kirchlichen Volks-
gesangs, mit den musikalischen Ausdrucksweisen
unserer Zeit und mit den Voraussetzungen und
Verhiltnissen der je gegenwirtigen liturgischen
Versammlung. Dann wird die Kritik gegenstands-
los, die an mancherlei heute dargebotenen Gesin-
gen fiir die Liturgiefeier in der Muttersprache
geiibt werden muB. Die Rede freilich, man wolle
zundchst einmal beim Herk&mmlichen bleiben
und mit der Einfithrung des Neuen abwarten,
bis gute Gesinge in der Muttersprache vorligen,
ist eine pure Ausrede. Wer sich geniigend Urteils-
vermogen zutraut, um das sagen zu konnen, der
miiBte eigentlich auch in der Lage sein, unter dem,
was vorliegt, das Gute zu erkennen.

Helmut Leeb,
Universitéitsassistent, Sachsenbrunn| Osterreich:

Die hier berichteten Erfahrungen mit liturgischen
MeBgesdngen in deutscher Sprache in Osterreich
und speziell in Wien wurden nicht aufgrund einer
allgemeinen Befragung, einer soziologischen Un-
tersuchung, sondern aus personlichen Erlebnissen
gewonnen. Diese personlichen Erfahrungen wol-
len aber nicht bloB mitgeteilt sein, sondern es soll
vielmehr versucht werden, das Erfahrene auch zu
erwagen und kritisch zu beurteilen.

I. Zu den liturgischen MeBgesingen gehort si.cher
auch das deutsche Kirchenlied. Fiir die meisten




Gemeinden in der Dibzese Wien ist das deutsche
Kirchenlied das einzige Mittel, um durch Gesang
aktiv am Gottesdienst teilnehmen zu konnen. Die
Erfahrungen mit deutschen Kirchenliedern sind
zahlreich und schon alt. Sie brauchen hier nicht
wiederholt zu werden. Zwei unangenehme Folgen,
die sich aus der Verwendung des Kirchenliedes bei
der MeDBfeier ergeben haben, seien aber doch
kurz erwdhnt

1. Singt cine Gemeinde bei der Messe nur und
immer Kirchenlieder, dann kann der Gefahr
ciner » Verliedung« der Messe nicht entgangen
werden. Unter » Verliedung« wird ein Vorgang
verstanden, bei dem die einzelnen Strukturen,
Funktionen der Geséinge und der gegliederte Auf-
bau des Gottesvolkes eingeebnet, nivelliert, ver-
simplifiziert wird.

2. Statt die Gemeinde eine Strophe nach der ande-
ren singen zu lassen, erwies es sich als vorteilhaf-
ter, die verschiedenen Strophen eines Liedes im
Wechsel mit Chor und Schola zu singen. Im
Wechselgesang werden Aufmerksamkeit und Freu-
de am Singen gesteigert; Ermiidung und Uberan-
strengung, die sich durch pausenloses Singen ein-
stellen, konnen so vermieden werden.

I, Viele Seelsorger und Kirchenmusiker halten
jene MeBfeier, bei der das sogenannte Ordinarium
und Proprium in wortlicher Ubersetzung gesungen
wird, fiir vorbildlich und erstrebenswert, da in
diesem Fall die Texte der Gesdnge eben genau mit
den liturgischen Biichern iibereinstimmen. In
Osterreich liegt eine Fiille derartiger Kompositio-
nen vor: fiir einstimmigen Volks- oder Schola-
gesang und fiir mehrstimmigen Chorgesang. Wel-
che Erfahrungen wurden mit dieser sogenannten
»Idealform« gemacht ?

1. Fiir einstimmigen Gesang vertonten z. B. Vin-
zenz Goller und Hermann Kronsteiner das Pro-
prium fiir das ganze Kirchenjahr. Wurden diese
Propriengeséinge in eine Gemeinde eingefiihrt, so
ergaben sich nicht geringe Schwierigkeiten. Die
standig wechselnden Texte und Melodien vermoch-
te auch eine willige und iiberdurchschnittliche
Pfarrgemeinde nicht zu erlernen. Hochstens Elite-
gruppen wie Seminar- und Klostergemeinschaften
konnten mehrere derartige Vertonungen des
Proprium in ihr kirchenmusikalisches Repertoire
aufnehmen. In der Folge oder oft schon von An-
fang an wurde daher der Gesang der Proprien
ciner Schola iibertragen. Damit glaubte man litur-
giewissenschaftlich exakt zu verfahren, waren ja
auch die komplizierten Melodien des Graduale
Romanum mit dem Text des Proprium immer von
ciner Schola und niemals vom Volk gesungen
worden. Das Pfarrvolk, das von liturgiewissen-
schaftlicher Exaktheit nichts wissen wollte, fithlte
sich aber dadurch benachteiligt, verdringt und
zuriickgesetzt. Den Vorwurf, »jetzt nach der
Liturgiereform hat das Volk viel weniger zu sin-
geng, horte man in diesem Zusammenhang nicht
selten. Dazu muB aber noch gesagt werden, daB
die liturgiewissenschaftliche Argumentation, das
ganze Volk habe sich niemals am Singen des
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Proprium des Graduale Romanum beteiligt, zwar
richtig, heute aber unter neuem Vorzeichen zu
sehen ist. Das Volk muBte bekanntlich im Mittel-
alter deshalb auf ein Mitsingen beim Proprium
verzichten, weil eine Beteiligung des Volkes am
liturgischen Gesang immer weniger moglich wur-
de, da dieser immer kunstvoller gestaltet wurde;
dazu schien auch eine aktive Beteiligung des Vol-
kes an der Liturgie nicht mehr erstrebenswert, da
der Vollzug der Liturgie alleinige Sache des Klerus
geworden war.

2. Eine weitere Schwierigkeit bei der Einfithrung
einstimmiger Vertonungen des Proprium nach der
Art Hermann Kronsteiners in den Gemeinde-
gottesdienst ergab sich aus der melodisch-rhythmi-
schen Gestaltung dieser Kompositionen. Da sogar
die beste deutsche Ubersetzung der lateinischen
Texte in kein rhythmisches oder metrisches
Schema gebracht werden konnte — der Grundsatz
der moglichst wortgetreuen Ubersetzung erlaubte
dies nicht —, sahen sich die Komponisten »ge-
zwungen«, die vorliegenden Texte in freiem
Sprechrhythmus zu vertonen. Der vorgegebene,
»unmusikalische« Text, an dem nichts gedndert
werden durfte, hatte ja nach dieser Ansicht den
Primat inne. So war von vornherein der Verzicht
auf eine klare, einprigsame Rhythmik und im
Zusammenhang damit der Verzicht auf eine Peri-
odik in der Melodie einer Beteiligung des ganzen
Volkes am Gesang eher feindlich als freundlich
gesinnt. Die »Rezitationsmelodik« dieser Kom-
positionen, mit der der Text am leichtesten wieder-
gegeben werden konnte, fiihrte zu einer musikali-
schen Verarmung. Der funktionelle Sinn z. B. des
Einzugsgesanges, der, vom heiligen Text her in-
spiriert, eine reiche musikalische Entfaltung for-
dern wiirde, wurde ins Gegenteil verkehrt. Man
vergleiche z. B. eine Introitusantiphon aus dem
Graduale Romanum mit einer Antiphon Hermann
Kronsteiners aus seinem »Lied der Kirche,
dann wird das Gemeinte noch deutlicher: dort
reiche Melodik, die sogar den Schrifttext in Klei-
nigkeiten #ndert, wenn es die Musik erfordert,
hier strenge Persolvierung eines iibersetzten Tex-
tes mit einer sparsamen, trockenen Melodie. Ich
konnte selbst in einer Wiener Arbeiterpfarrei
erleben, daB derartige Vertonungen des Proprium
dem Wiener Kirchenvolk fremd blieben und auch
von einer musikalischen Elite nicht nachempfun-
den werden konnte.

Das eben Gesagte gilt auch fiir mehrstimmige Ver-
tonungen des Proprium in Falsibordonisitzen
oder nach bestimmten Melodiemodellen, die jedem
Text angepalBt werden kénnen.

3. Der Vorwurf der musikalischen Verarmung
kann hingegen vielen mehrstimmigen, auskom-
ponierten Vertonungen des Proprium fiir verschie-
dene Besetzungen nicht gemacht werden. In
Osterreich gibt es nicht wenige kiinstlerisch wert-
volle Kompositionen dieser Art, die auch von den
Chéren gerne gesungen werden. Einen Mangel
weisen aber diese mit dem »liturgischen« Text
vollig iibereinstimmenden Kompositionen doch



auf: Das Volk ist von einer Beteiligung am Gesang
ausgeschlossen. Wie schon vorher erwihnt, ist
dies aber kein Mangel, der den heutigen liturgie-
wissenschaftlichen Erkenntnissen iiber Aufgabe,
Sinn und Struktur der sogenannten Proprienge-
sidnge entgegensteht. Aus diesem Grund entstan-
den in letzter Zeit Kompositionen, die unter mog-
lichst wortlicher Verwendung der Texte des Prop-
rium auch das Volk mit einem Kehrvers in den
Gesang miteinbeziehen wollen. Als Musterbeispiel
fiir diese Versuche seien die » Deutschen Proprien«
von Fritz Schieri genannt, Diese neuartigen Pro-
priengeséinge, deutlich strukturiert in Volksgesang
(Kehrvers) und Chorgesang (z. B. Introitusanti-
phon) und Sologesang (Psalmverse), zeigen bei-
spielhaft den gegliederten Aufbau der Gemeinde
und diirften einen Weg in die Zukunft weisen.

III. Neben den liturgischen Gesédngen, die genau
den Text des Proprium bringen, gibt es seit eini-
gen Jahren eine Gruppe von Publikationen, die
man am besten unter dem Titel » Psalmenbiicher«
oder »Antiphonare« zusammenfassen konnte,
Darunter sind Veroffentlichungen zu verstehen,
die fiir das Singen eingerichtete deutsche Psalmen
und eine Reihe von Kehrversen enthalten, mit
anderen Worten, die fiir die responsorische Psal-
modie bestimmt sind. Abgesehen vom unter-
schiedlichen kiinstlerischen Niveau der einzelnen
Kompositionen und von manchen noch unge-
18sten Problemen, die das Psallieren in deutscher
Sprache mit sich bringt, konnen im allgemeinen
gute Erfahrungen mit diesen Antiphonaren be-
richtet werden. Von vornherein nicht belastet,
einen »kodifizierten« Text vertonen zu miissen,
von dem unter keinen Umstdnden abgewichen
werden durfte, konnten die Komponisten einen
musikalischen, sangbaren Text zum Vertonen
wihlen. Die Texte konnten rhythmisch oder sogar
metrisch eingerichtet werden; im Zusammenhang
damit ergab sich leicht ein periodischer Bau der
Melodie. Kurze Kehrverse schienen besonders
geeignet, sofort vom Volk nachgesungen werden
zu konnen. Ein guter Volkskehrvers mufl auBer-
dem rhythmisch pragnant, melodisch einfach sein
und soll im Text nur einen Gedanken enthalten,
diesen aber klar ausdriicken. Die derzeit reifste
Verdffentlichung dieser Art ist wohl das »Neue
Psalmenbuch« (Christophorusverlag). Es zeigte
sich, daB nach der Lesung und wihrend der Aus-
teilung der Kommunion die responsoriale Psal-
modie ihren Platz, den sie in der Eucharistiefeier
zur Zeit der Kirchenviter innehatte, wieder erobern
konnte. Zum Einzug und auch zur Gabenberei-
tung diirften reichere Formen, wie sie z. B. Fritz
Schieri in seinen »Deutschen Proprien« versucht,
vorzuziehen sein.

Diese Stellungnahme zu einigen kirchenmusikali-
schen Problemen will nur Anregung sein, die
Situation der Kirchenmusik im gegenwirtigen
Stadium der liturgischen Erneuerung zu iiberprii-
fen und die Erneuerung der Kirchenmusik im
Geiste des Konzils noch nicht als abgeschlossen
zu betrachten.
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P. Dr. Basilius Senger OSB,
Abtei Gerleve:

Bis zur Stunde verlaufen die meisten Gespriche
und Diskussionen iiber die kirchenmusikalischen
Verhiltnisse der Gegenwart, vor allem auch iiber
mufttersprachliche MeBgesdnge, sehr unbefriedi-
gend. Die Ratlosigkeit erreicht oft einen gewissen
Hohepunkt, indem die einen iiber die musikalische
Qualitét vieler neuer Versuche schimpfen und die
anderen entgegnend auf vieles hinweisen, was seit
langem oft aus unseren Gesangbiichern in Text
und Melodie an Unzumutbarem gewohnheits-
mdaBig praktiziert wird. Um die gegenwirtige Lage
recht erfassen und beurteilen zu kénnen, mub
man mutig die Realitdten, die Grenzen und Vor-
aussetzungen unserer Moglichkeiten sehen. Sonst
redet man aneinander vorbei und bekommt den
Lauf der Entwicklung nicht in den Gesichtskreis.
Die iiberfdllige liturgische Erneuerung ist erst
eingeleitet; die Reform ist auf dem Wege. » Perfek-
tes« ist auf keinem Gebiet schnell zu erwarten.
Endgiiltige » Direktiven« sind nicht das Gebot der
Stunde. Es sind unendlich viele Faktoren von
Schwierigkeiten zu beriicksichtigen. Die » Liturgie-
fahigkeit des heutigen Menschen« ist weithin un-
terentwickelt, die liturgische Erziehung allzu
hiufig unzulinglich, das liturgische Verstéindnis
allzuoft verkiimmert. Das mag eine demoskopi-
sche Umfrage in Deutschland vom Juni 1966 ver-
deutlichen, die erhoben haben will: Unter der
Voraussetzung, daB in einer Kirche am Sonntag
zwei oder mehr MeBfeiern sind, befiirworten 50
Prozent aller Katholiken, daB »wenigstens eine
davon als stille lateinische Messe gefeiert werden
sollte«. Unter den regelmédBigen Kirchgingern
treten sogar 50 Prozent dafiir ein. Immerhin fin-
den 67 Prozent aller deutschen Katholiken den
Zuwachs der deutschen Sprache in der MeBlitur-
gle gut.

Nun hat uns die berechtigte und nicht aufzuhalten-
de Entwicklung des Dringens auf méglichst voll-
stdndigen muttersprachlichen Vollzug der Litur-
gie in neuer und unausweichlicher Schérfe vor die
Probleme gestellt, die einerseits nicht von heute
auf morgen zu bewiltigen sind, die anderseits
aber sofort wenigstens schrittweise in der Praxis
Versuche und Erprobungen veranlassen miissen.
Die Schwierigkeiten, Unsicherheiten und oftmals
unbefriedigenden Losungen des Anfangs verdek-
ken dabei allzu leicht das frohgemute BewubBtsein,
vor chancenreichen Aufgaben zu stehen, die in
dieser Breite selten einer Generation gestellt sind.
Zu ihrer Bewiltigung sind nicht zuletzt verant-
wortungsbewuBte Experimente in harter und ge-
duldiger Arbeit notwendig.

Schon die Ubersetzung in die deutsche Sprache
zeigt in allen Bereichen ihre Schwierigkeiten. Und
oft erkennt man, daB sich vieles gar nicht »iiberset-
zen« 14Bt; es bedarf auch der Neuschopfungen.
Das entspricht dem Verlauf der liturgischen Ge-
samtreform, die nicht Restauration, sondern auch
Weiterentwicklung anstrebt. Wenn wir diese und




andere Schwierigkeiten und Aufgaben im Vorfeld
unserer Fragestellung sehen, kann es uns nicht
wundern, daB sich von der kirchenmusikalischen
Seite her besondere Schwierigkeiten und Aufga-
ben ergeben. Konservierende oder restaurierende
Bestrebungen wiirden im Augenblick einer hilf-
losen Resignation gleichen. Im Gegenteil muB
sich gerade die Kirchenmusik bemiihen, den Ab-
stand zur liturgischen Erneuerung aufzuholen
und diese mitzutragen. Leider muB ja einer Auto-
ritdt wie J. A. Jungmann ST zugestimmt werden,
der bereits 1963 (in: ZkTh 85 [1963] 355) fest-
stellte: »Es ist eine bekannte Tatsache, daB die
ernsthafteste Gegnerschaft, mit der die liturgische
Erneuerung, seitdem sie zu einer Macht in der
Kirche geworden ist, immer noch zu rechnen hat,
von der Seite der Kirchenmusik kommt.« Damit
sollen nicht die Bemiihungen ganzer Generatio-
nen von verdienstvollen Kirchenmusikern miB-
achtet werden. Aber die gemeinten Spannungen
haben tiefe Wurzeln. Sie sind teils bedingt durch
geschichtliche Umstéinde. Wihrend die liturgische
Erneuerung ihren Fortgang nahm, entfremdeten
sich dieser Bewegung die Kirchenmusiker, die all-
zusehr darauf bedacht waren, lediglich ihr teil-
weise kiinstlerisch wertvolles Repertoire zu hiiten.
Die pastorelle Ausrichtung der liturgischen Erneue-
rungsbewegung wurde nicht oder nur mit Vor-
behalten mitvollzogen. Zum anderen Teil sind die
genannten Spannungen vom Wesen der Kirchen-
musik und ihrer eigenen inneren Krise her ver-
stindlich. Fiir einen fruchtbaren Fortgang der
liturgischen Erneuerung ist das Zusammengehen
und Zusammenwirken von Liturgikern und Kir-
chenmusikern unumginglich.

Die Notwendigkeit der liturgischen Musik ist in
der Liturgiekonstitution des Zweiten Vatikanums
emneut festgestellt worden. » Der mit dem Wort
verbundene gottesdienstliche Gesang« macht
»einen notwendigen und integrierenden Bestand-
teil der feierlichen Liturgie« aus (112). Vor allem
ist die » Eucharistie« als dankender Lobpreis Got-
tes im Herrenmahl in der Regel zu singen. Das
gesprochene Gebet kann hier nur als Ersatz fiir
das gesungene Gebet angesehen werden. Man
kann den Kirchengesang zwar als eine dienende
Kunst ansehen; besser aber sagt man, daB er zum
liturgischen Vollzug selbst gehért. Die tétige Teil-
nahme der ganzen Gemeinde an der MeBfeier, das
oberste Gesetz der der Ehre Gottes und Heiligung
der Gldubigen dienenden Liturgie, kann nicht
von der gemeinschaftsbildenden Kraft des Gesan-
ges absehen, wo sich die Worte im gleichen Rhyth-
mus finden und die Melodie die Stimmen zum
Binklang bringt — als Ausdruck der einen Gemein-
schaft der Liebe und des Friedens. Die Musik
gibt dem Wort nicht nur eine gréBere Eindring-
lichkeit; sondern das gesungene Wort ist die voll-
kommenere Form der menschlichen Sprache.
»Das totale Wort und das sakrale Wort sind
Gesang« (Gelineau).

Dementsprechend duBert sich auch die rémische
»Instruktion iiber die Musik in der Liturgie« vom
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5. 3. 1967. Sie folgert, daB »vor allem diejenigen
Teile, die an sich zum Singen bestimmt sind, auch
wirklich gesungen werden, und zwar in der von
ihrem Wesen verlangten Art und Form« (Nr. 6).
Sie kennt zwar noch die Unterscheidung zwischen
missa sollemnis, cantata und lecta; an mehreren
Stellen empfiehlt sie aber ausdriicklich, aus dieser
Einteilung kein starres Schema zu machen. Die
»Riicksicht auf seelsorgliche Vorteile« sollen je
nach den Moglichkeiten Zwischenstufen angeben,
daB selbst in der missa lecta bestimmte Teile ge-
sungen werden, um dem wesensgerechteren Ziel
niher zu kommen (Nr. 28ff). Praktisch bedeutet
das, jeweils so viel zu singen, wie es den Umstéin-
den und Moglichkeiten entspricht. Uberhaupt
zeigt die Instruktion entgegen fritheren offiziellen
Verlautbarungen zu diesem Thema deutlich die
Gesamttendenz, weniger auf legalistische Grenzen
zu starren, als vielmehr dem Geist der liturgi-
schen Erneuerung entsprechend die Entwicklung
weiterzufithren. Bereits die Liturgiekonstitution
des Konzils von 1963 hat die Kirchenmusiker auf-
gefordert, neue Vertonungen zu schaffen, die
»nicht nur von groferen Sdngerchdren gesungen
werden konnen, sondern auch kleineren Choren
angepaBt sind und die titige Teilnahme der gan-
zen Gemeinde der Gliubigen fordern« (Nr. 121).
Wir stehen in einer Ubergangszeit, in der die
Anwendung der Weisungen des Konzils und der
nachkonziliaren Dokumente auch fiir das Gebiet
des liturgischen Gesanges viele Probleme aufwer-
fen. Im ganzen der Entwicklung ist ein Zug zu
groBerer Freiheit festzustellen. So erledigen sich
die Fragen nach den authentischen Texten von
selbst, wenn man bedenkt, daBl weder ein starres
Festhalten am gegenwirtigen romischen Missale
noch an bisherigen deutschen Ubersetzungen
moglich ist. Es kommt dabei auch nicht auf
Wortklaubereien und Silbenstecherei an, sondern
daB die liturgische Sprache kultfihig, ausdrucks-,
klang- und rhythmusklar ist und daB jeweils Wort
und Tonkunst eine Einheit bilden. Darin wird
letztlich begriindet sein, ob muttersprachliche
Texte vollinhaltlich Liturgie darstellen. Auch
» Geschmacksfragen« treten vor den grundsétz-
lichen und wesentlichen Gesichtspunkten in den
Hintergrund. Es gibt viele Verwirklichungsmog-
lichkeiten, aus denen die fiir die gegebenen Um-
stinde giinstige ausgewdhlt werden kann. Mit
welchem Recht zum Beispiel kann man von einem
Stilbruch reden, wenn in einer MeBfeier neben
einem lateinischen Ordinarium die iibrigen Texte
des Priesters, des Chores und der Gemeinde in der
Muttersprache erklingen! Wo das Kyrie und
Gloria der ersten und achten Choralmesse latei-
nisch verantwortet werden kann, muB nicht auch
noch oder schon die lateinische Oration und die
lateinische Prifation von Ostern verkraftet wer-
den konnen. Die titige Teilnahme aller an den
jedem zukommenden Teilen und das moglichst
unmittelbare Mitfeiernkénnen jedes Gliedes der
Gemeinde sind oberste Prinzipien.

»Wir diirfen mehr, als wir konnen« gilt in der



liturgischen Praxis in besonderem MaB fiir
deutschsprachige MeBgesdnge. Aufgrund der vor-
konziliaren kirchlichen Gesetzgebung waren in
der Muttersprache nur Lieder oder Paraphrasen
erlaubt. Angesichts der heutigen neuen Moglich-
keiten stehen wir plotzlich vor einer groBen
Liicke und vor einem Nachholbedarf, der so
schnell nicht eingeholt werden kann. So sollte
man iiber jede Initiative auf diesem Gebiet erfreut
sein. Hier will auch unsere Reihe »Deutsche
Gesidnge zur Eucharistiefeier« (herausgegeben bei
A. Laumann, Diilmen) ein Beitrag sein, der sich
angesichts der Mannigfaltigkeit der Bediirfnisse
und der Verschiedenheit der  Verhiltnisse aus-
driicklich nicht auf eine Form und einen Stil
festlegen will; sondern schon durch ein vielgestal-
tiges Angebot soll die Verschiedenartigkeit der
Moglichkeiten deutlich werden. Das ist bereits
durch die groBe Breite von Herkunft, Stil und
Absicht der Mitarbeiter dokumentiert (Wilhelm
Béaumer, Coesfeld; Giinter Berger, Delmenhorst;
Alfred Berghorn, Buer; Othmar Brand, Coesfeld;
Hans Brinkmann, Dortmund; August Leufgens,
Diiren; Josef Strickling, Marl; die Arbeiten weite-
rer Autoren sind fest eingeplant). Diese Breite
reicht von einstimmigen Melodien nach Art deut-
scher Gregorianik bis zu stark rhythmisch ge-
priagten Gesédngen, von leichter bis zu schwieriger
einzustudierender Mehrstimmigkeit, von traditio-
nelleren Stilarten bis zum Stil zeitgenOssischer
Kompositionen. Es handelt sich um Ordinarien
und Proprien, um Kinder- und Schulmessen.

Immer wird die ganze Gemeinde aktiv mitbetei-
ligt. Jedes Gemeindemitglied hat das » Singblatt«
in der Hand, der Chor das » Chorblatt«. Der litur-
gische Dienst von Kantor, Schola und Chor voll-
zieht sich innerhalb, mit und fiir die Gemeinde.
Bei den Ordinarien ist der Gesichtspunkt beson-
ders wichtig, dafl die Gemeinde ihren Anteil leicht
und richtig mitvollziehen kann. Dabei muB} beach-
tet werden, welche Rolle dem jeweiligen Gesang
zukommt; er muB dem Inhalt und der Funktion
gemil geprigt sein. Auch bei den Proprien, be-
sonders jeweils bei den Prozessionsgesdngen, soll
die ganze Gemeinde beteiligt sein. Ihr stehen die
kurzen Liedrufe oder auch die ldngeren Kehrverse
zu. Die Psalmodie kann sich an die gregoriani-
schen Tone anschlieBen oder eine freiere Form
wahlen, etwa die in der Art von Gelineau. Sie
kann einstimmig und mehrstimmig gefaBt sein.
Es empfiehlt sich, mehrstimmige Sitze so einzu-
richten, daBB sie auch auf einstimmigen Gesang
von Schola oder Kantor im Wechsel mit der
Gemeinde reduzierbar sind. Als Leitverse lassen
sich auch Kirchenlieder verwenden. Und wieder-
um gibt es den Wechsel von einstimmigen Anti-
phonen und mehrstimmiger Psalmodie oder von
mehrstimmigen Antiphonen und einstimmiger
Psalmodie. Den groBten Anklang haben unsere
Kindermessen gefunden, die wechselweise ein-
bis dreistimmig gesungen werden kénnen und bei
vielfachen Improvisationsmoglichkeiten den Ein-
satz des Orffschen Instrumentariums vorsehen.
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Den Kirchenchdren sei nachdriicklich gesagt, daf
sich ihre Rolle aufgrund der liturgischen Erneue-
rung zwar verdndert. Thre Bedeutung gewinnt
aber dadurch, daB sie der tédtigen Teilnahme aller
am meisten dienen kénnen. Die von der Liturgie-
konstitution erwiinschte antiphonare und respon-
soriale Gesangsweise macht den Kirchenchor fast
unentbehrlich. Es wire zweifellos eine Verkiimme-
rung und Verarmung, wenn diese nur einstimmig
vollzogen wiirde. Zudem kann der Kirchenchor
mehrere Scholen bilden, die fiir die verschiedenen
Gottesdienste sich verantwortlich zeigen und so
als Séngergruppe dem Ganzen der Gemeinde die-
nen.

In drei Minuten der Vorbereitung des jeweiligen
Gottesdienstes 148t sich mit Hinweisen auf die
Gestaltung nach und nach mit der Gemeinde vieles
einiiben.

Nur eintrachtiges Zusammenwirken von Seelsor-
gern, Musikern und Gemeindevolk und vielfdl-
tiges Bemithen und Experimentieren kann die
Entwicklung weiterfithren. Wir kdénnen und diir-
fen nicht warten, bis »offizielle Stellen« die »aus-
gereifte Form« vorlegen. Die Zeiten des Uber-
ganges, in denen wir stehen, werden noch lange
dauern.

Paul Schwaller,
Kaplan, Schachen|Schweiz:

I. Situation

Eine GroBzahl der Pfarreien in unserm Sprach-
gebiet pflegt offenbar ausschlieBlich nur zwei
Formen der MeBfeier mit Gesang: das lateinische
Amt und die Betsingmesse.

Die Form der Betsingmesse hat uns fiir das Litur-
gieverstidndnis in den letzten dreiBig Jahren wert-
vollste Dienste erwiesen. Sie machte die Gemeinde
schrittweise mit der Idee vertraut, legitim eine
bestimmte Gruppe von Gesingen in der MeBfeier
bestreiten zu diirfen. Allerdings fehlten oft die
geeigneten Mittel dazu. Mit Ausnahme der Sanc-
tus-Lieder standen kaum Gesédnge zur Verfiigung,
welche das » Ordinarium« der Messe wiedergaben.
Kein Wunder, wenn die wortliche Vertonung die-
ser Teile bis in die jiinste Zeit mit Verboten belegt
war. Der 7. Mérz 1965 #nderte schlagartig die
Situation. Er 6ffnete aber auch vielen rasch fabri-
zierten und dilettantischen Lésungen iiber Nacht
Tiir und Tor. Schlechte Erfahrungen und gesunde
Reaktion bewirkten somit, daB es bei der altbe-
wihrten und gut eingespielten Praxis blieb, in der
Betsingmesse fiinf Lieder singen zu lassen, welche
mit Ausnahme des Sanctus vor allem das »Pro-
prium« der Messe paraphrasierten. Als vollgiiltige
Alternative gewohnte man sich daran, das »Ordi-
narium« zu rezitieren. Aber auch so spiirte man
immer und iiberall die Enge einer ungeniigenden
Losung. Diese stereotype Praxis muBte sich haupt-
sdchlich auf das symmetrisch gebaute Strophen-
lied beschrinken und nahm auf die verschieden-
artige Bedeutung der einzelnen Teile der Messe




keine Riicksicht. Bisweilen wurde ein Strophen-
licd iiber mehrere Teile der Messe verteilt. Man
wollte deshalb dieser Monotonie entfliechen, wel-
che mit den immer gleichen Liedern alles iiber den
gleichen Leisten schldgt. Die Tendenz kam auf,
die MeBfeier durch das Rezitieren der liturgischen
Propriumstexte farbiger zu gestalten — im Grunde
eine bequeme Flucht in die » Sprechmesse«, wel-
che wiederum unsachlich und unterschiedslos als
»Texte« behandelt, was an sich Gesang wiére.
Wohin sollte das fiihren ?

Verbleibt das lateinische Amt. Hier verlief die Ent-
wicklung gerade umgekehrt: Das » Ordinarium«
der Messe erfuhr einen gewaltigen Ausbau. Es
wurde zur autonomen Form, zur » Messe« in der
Messe, bei welcher ganz andere Gesetze als jene
der Liturgie galten. Das ermoglichte den Beteilig-
ten kaum mehr, in Gestalt und Aufbau der MeB-
feier Einsicht zu gewinnen. Indem man die Teile
des » Ordinariums« im gleichen Stil vertonte, ver-
loren sie ihren urspriinglichen Charakter als Ruf,
Akklamation, Hymnus oder Litanei. Anderseits
blieb das »Proprium« den meisten Choren ein
Fremdwort — es nahm sich meist recht kldglich aus
neben dem brillanten mehrstimmigen » Ordinari-
um, sofern es tiberhaupt zur Ausfithrung kam.
In beiden Formen wurde so das wesentliche Ord-
nungsgefiige der Messe verbaut und manches ein-
geebnet, was eigentlich hervorgehoben sein sollte.
Man wurde den Eindruck nicht los, die Situation
sei auf die Dauer untragbar und die Gestaltung
unserer gesungenen Messen falsch eingespurt.

II. Neue Wege

Nun erschien im Mérz dieses Jahres die erwartete
Instruktion Musicam sacram iiber die Musik in
der Liturgie. Sie sieht die echte Feierlichkeit einer
liturgischen Handlung nicht in der Pracht des
Gesanges oder einem aufwendigen Zeremoniell,
sondern im wesensgemiiBen Vollzug all ihrer Teile
(Art. 11). Sie strebt die Einheit der liturgischen
Handlung an und setzt Akzente, welche das Ganze
in den richtigen Proportionen erscheinen lassen.
Darum erméglichen uns diese Ausfithrungsbe-
stimmungen zur Liturgiekonstitution, neue Wege
zu gehen, die aus der unbefriedigenden Situation
herausfiihren.

Einmal legt die Instruktion groBtes Gewicht auf
den gesungenen Vollzug der liturgischen Hand-
lung. Natiirlich werden die pastorellen Gegeben-
heiten immer zu beriicksichtigen sein. Die Messe
kann immer gesungen oder gesprochen werden.
Sie soll aber nicht nur auf diese beiden Moglich-
keiten beschriinkt bleiben. Zur » Feier« der Messe
_gehtirt namlich wesentlich der Gesang, und nichts
ist schoner, als wenn eine ganze Gemeinde ihren
Glauben und ihre Frommigkeit singend ausdriickt
(Art. 16). Die gesungene Messe soll als Normal-
fall angestrebt werden. Erst der Gesang bewirkt
ein wirkliches »una voce«. Wer mitsingt, tut mehr,
als er alltéglich tut, denn im Alltag singt man
heute kaum mehr. Gesang bedeutet darum Enga-
gement, Mittun in gesteigerter Form. In Paran-
these gesagt: Man wird sich somit abgewdhnen
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miissen, die Gesangsteile in der Liturgie als Texte
zu betrachten, die auch gesungen werden kdnnen.
Wir miissen darum in Zukunft besorgt sein, daf3
jene Teile wirklich gesungen werden, die zum
Singen bestimmt sind (Art. 6). Aber nicht wie ein
aufgeklebter Schmuck, der zum liturgischen Ge-
schehen keine organische Beziehung hat. Die
Gemeinde iibt ihren Gesang als vollgiiltigen litur-
gischen Dienst aus. Gerade weil sie nun recht-
miBig mitwirkt, ist es nicht belanglos, was und
wann sie singt. Die Instruktion gibt auch hier
eindeutige Hinweise. Sie legt groBtes Gewicht
darauf, daB die wichtigsten Teile der Messe hervor-
gehoben werden. Ein Vergleich kann das Anliegen
veranschaulichen. Wir kennen sicher Gebédude-
komplexe, bei denen man willkiirlich Stockwerke
aufbaute, nach Bedarf Anbauten machte und
serienweise Erker und Tiirmchen anbrachte. Mit
dem Herumlaborieren ist das Ganze undurch-
sichtig geworden. Bei einer Sanierung wird man
auf die Baulinie achten, das zentrale Gebdude
herausstellen und die Zutaten in die richtige Pro-
portion bringen. Genau so muf} es in Zukunft
vermehrt unsere Sorge sein, dem Gottesdienst das
richtige » Profil« zu geben, indem wir die zentralen
Teile herausstellen und die iibrigen Riten und
Gesiinge ein- und unterordnen. Die Geséinge des
Priesters und der Gemeinde sind geeignet, die
wichtigen liturgischen Handlungen zu charakteri-
sieren und musikalisch zu akzentuieren. Aus die-
sem Grund sieht die Instruktion fiir die gesungene
Messe gestufte Formen der Teilnahme vor. Zur
ersten Form, die immer vollzogen werden soll,
gehoren vor allem die Akklamationen zum Evan-
gelium und die Gesdnge, welche den Kanon der
Messe umgeben — ein deutlicher Hinweis, wo fortan
musikalisch die Akzente zu setzen sind. Die zweite
Form umfaBt die iibrigen Teile des » Ordinariums«
(Kyrie, Gloria, Credo, Agnus Dei) und die Fiir-
bitten. Diese Ausweitung ist bezeichnend, heiBt
es doch, daB auch im Amt mit muttersprachlichen
Gesdngen das Schwergewicht auf die Teile des
Ordinariums zu legen ist. Erst die dritte Form
empfiehlt den Gesang des » Propriums«.

Mit dieser dreifachen Aufteilung will offensicht-
lich festgelegt sein, nach welcher Skala unsere
Sorge um die sinngemiBe Gestaltung der Messe in
Zukunft sich zu richten hat.

II1. Kriterien

Jetzt wird es leichter fallen, aus der Flut von Neu-
erscheinungen auf dem Gebiet der Melgesinge
das Richtige zu wihlen. Die musikalische Qualitét
der verschiedenen Kompositionen steht hier auBBer
Betracht. Wichtig fiir Auswahl und Vortragsweise
der Gesidnge wird es vorerst sein, »daB in jeder
liturgischen Feier mit Gesang die gesamte Ge-
meinde der Gliubigen die ihr zukommende tatige
Anteilnahme auch zu leisten vermag« (LK 114).
Von verstiegenen Experimenten wird man schon
dem singenden Kirchenvolk zulieb die Finger las-
sen. Noch entscheidender fillt die liturgische Eig-
nung eines MeBgesangs ins Gewicht. Wer fiir die
Gestaltung von Gottesdiensten Verantwortung



trégt, muB wissen, welche Funktion jeder Gesang
ausiibt und welche Stellung innerhalb der MeBfeier
er einnimmt. MaBstab fiir Inhalt und Form eines
jeden Liedes und Gesanges ist die gottesdienst-
liche Funktion.

Das heiBt fiir die einzelnen Gesénge des » Ordina-
riums«: Das Kyrie ist ein Ruf, wohl Rest einer
Bittlitanei. Als zweiter Gesang zum Einzug hitte
es keine Funktion, kann den eigentlichen Einzugs-
gesang auch schwerlich ersetzen. Viele deuten das
Kyrie als Anruf, als ein » Adsum« der zum Gottes-
dienst versammelten Gemeinde. Diesem Anruf-
charakter muB8 darum der Gesang in Form und
Ausfiihrung entsprechen. — Im Gloria besitzen wir
eines der letzten Stiicke friihchristlicher, freistro-
phiger Hymnodie. Es ist darum seinem Wesen nach
Gesang. Allerdings bietet eine freirhythmische
Ausfiihrung nicht geringe Schwierigkeiten. War-
um sollte deshalb nicht auch ein hymnisches Lied
mit verwandtem Text die Funktion des Gloria
iibernehmen kénnen? In besondern Fillen diirfte
dieser Gesang am chesten dem Chor anvertraut
werden, ohne Beteiligung der Gemeinden. — Im
Gegensatz zum Gloria ist das Credo ein urspriing-
lich gesprochener Text, eine dogmatische Aussage,
ein Bekenntnis. Gemeinsames Sprechen wird sei-
ner Funktion also durchaus gerecht. Singen
schafft aber Gemeinsamkeit. Darum stellt sich
hier die Frage: Konnte ein Credo-Lied, das die
wichtigsten Glaubensgeheimnisse enthilt, das ge-
meinschaftliche GlaubensbewuBtsein nicht stir-
ker zum Ausdruck bringen? Dem Credo in der
Messe kommt ja eine andere Bedeutung zu als
jenem bei der Taufe. — Im Sanctus stimmt die
Gemeinde in den unaufhérlichen Jubel der Engel
ein. Wie dic dltesten Vertonungen zeigen, ist es
als unmittelbare Fortsetzung der Prifation ver-
standen worden. Jeder Sanctus-Gesang soll daher
den Charakter einer Akklamation haben, von der
ganzen Gemeinde mit dem Priester gesungen.
Das heifit aber nicht, »una voce« miisse mit
»einstimmig« iibersetzt werden. Gemeindelied und
mehrstimmiger Uberchor diirften sich sehr wohl
eignen, die akklamatorische Funktion dieses
hymnischen Gesanges zum Ausdruck zu bringen.
— Das Agnus Dei hat als einziger Ordinariums-
Gesang die Aufgabe, eine Handlung zu begleiten:
die Brotbrechung. Dafiir eignet sich vor allem die
litaneiartige Rufform, da die Anrufung so oft als
nétig wiederholt werden kann (Art. 34 der In-
struktion). — Nur andeutungsweise sei hier ver-
merkt: Beim »Proprium« der Messe ist wohl zu
beachten, daBl die Gesinge seiner dynamischen
Funktion entsprechen. Diese wechselnden Teile
haben fiir das Kolorit der einzelnen Feier zu sor-
gen und zudem als Prozessionsgesiinge eine Bewe-
gung zu begleiten: den Einzug, (den Gabengang),
den Kommuniongang. Der spezielle Fall der
Zwischengesinge wird noch Gegenstand mancher
Erorterung bilden.

Auf diese Weise wird es dem Praktiker immer bes-
ser gelingen, aus der verwirrenden Fiille der
neuen Werke und Werklein das Giiltige heraus-
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zugreifen. Indem er die Struktur und Ordnung des
Ganzen kennt, ist er in der Lage, die einzelnen
Teile richtig zu werten. Diese differenzierte Be-
trachtungsweise erlaubt es ihm auch, die viel-
faltigen Moglichkeiten sachgerecht einzubauen,
welche mit dem Sologesang des Kantors, der
Mehrstimmigkeit und dem Orgelspiel gegeben
sind. Aus der Fihigkeit heraus, zwischen dem
werdenden Gemeingut und den bestehenden For-
men der Tradition ausgeglichen zu proportionie-
ren, wird er schlieBlich zu verhindern wissen, daf
eine Form verabsolutiert oder gegen eine andere
ausgespielt wird, denn »kein Ritus dispensiert von
der Liebe« (Georges Bernanos).

Symptome

Theologenerziehung im Umbruch

Nach eingehenden Beratungen mit den Priestern
und Theologen des Collegium Borromaeum im
Wintersemester 1965/66 wurden Grundgedanken
und praktische Vorschlidge zur Theologenausbil-
dung erarbeitet, die im Sommersemester 1966 ins
Experiment iiberfiihrt werden konnten und seit-
dem das Seminarleben bestimmen.

Wohl wird man sagen miissen, daB mehr als zwei
Semester notwendig sind, um Giite oder Schwiche
eines solchen Versuchs genauer fassen zu konnen.
Trotzdem scheint es geboten, eine erste Bilanz
zu ziehen.

I. Die Gliederung der Hausgemeinschaft

An der Spitze aller Beratungen stand immer wie-
der die Frage, wie das Zusammenleben der Theo-
logen auszusehen hat, um fiir den Weg zum Amt
des Bistumspriesters fruchtbar werden zu kénnen.

a) Voriiberlegungen

Es ist nicht richtig, die Priester und Theologen
des Hauses in einem klaren Gegeniiber von Er-
ziechern und Zoglingen zu sehen. Nicht nur die
Gnadengaben und Charismen der Vorsteher dicj-
nen dem Aufbau einer Gemeinde im Geiste Chri-
sti; die Gemeinschaft eines Seminars muf3 dahin
trachten, auch die Fihigkeiten und Charismen d'er
Theologen fiir den gemeinsamen Weg zum Prie-
stertum fruchtbar zu machen. Das verlangt bei
einer Aufgliederung der Theologengemeinschaft
die Beachtung des Subsidiarititsprinzips. In einer
wenig gegliederten groBen Gemeinschaft gibt es




nur wenige verschiedene Aufgaben und Verant-
wortlichkeiten. Eine Mitverantwortung kann da-
bei nicht weit reichen, weil sie sich von der groen
Zahl schnell iiberfordert sidhe. Damit fdllt die Ver-
antwortung fast ganz auf die Verantwortungsspit-
ze, auf den Dircktor, zuriick. Umgekehrt: Je
differenzierter die Aufgliederung der Gemein-
schaft ist, um so deutlicher kristallisieren sich
Ansatzpunkte fiir eine abgestufte Mitverantwor-
tung heraus, die dann wegen der kleineren Zahl
in der Gruppe auch erheblich weiter reichen kann.
Fiir die Gliederung der Hausgemeinschaft wurden
daher drei Grundsédtze aufgestellt. Erstens: Zur
horizontalen Gliederung der Semesterkurse muB
eine vertikale Gliederung durch alle Semester
kommen, um geeignete Voraussetzungen fiir eine
differenzierte Mitverantwortung zu schaffen und
die wachsenden Fihigkeiten und Gnadengaben
der Theologen fiir alle fruchtbar machen zu
konnen. Zweitens: Um eine Mitverantwortung in
moglichst umfassendem Sinne verwirklichen zu
kénnen, muB zur Einzelverantwortung (der
Gruppensenioren, der Semestersenioren u. 4.)
in wichtigen Bereichen auch eine Gruppenverant-
wortung (der Gruppenversammlung, des Senioren-
konsulats u. 4.) kommen. Drittens: Aufgliederung
und Mitverantwortung miissen so beschaffen sein,
daB sie die Existenz und die Entfaltung bestehen-
der lebendiger Zellen in der Gemeinschaft (Equipe
u. 4.) nicht behindern, sondern méglichst als Auf-
bauelement mit einbeziehen.

Fruchtbare Auswirkungen einer solchen Auf-
gliederung fiir die Ausbildung zum Priesteramt
kann man aus dreifacher Richtung erwarten: aus
der Ausbildung der Fihigkeit zum Dialog und
zum geistlichen Gesprdch; aus der Einiibung
in die Verantwortung fiir andere und in Aufgaben
der Fithrung anderer; aus der Einiibung in die
Teamarbeit als Form moderner Seelsorge.

b) Versuch im Sommersemester 1966 und Winter-
semester 1966/67

Die Hausgemeinschaft von rund 160 Theologen
(. - 4. Semester und 7. — 8. Semester) wird in
12 Gruppen aufgeteilt, die sich jeweils zu an-
nihernd gleichen Teilen aus den verschiedenen Se-
mesterkursen zusammensetzen. Bestehende Equi-
pes (freiwillige Zusammenschliisse einiger Gleich-
gesinnter zu geistlichem Austausch und geistlicher
Anregung) werden zum groBen Teil geschlossen
in dic Gruppen iibernommen. Die dlteren Semester
stellen (durch Wahl) die Senioren fiir diese Grup-
pen. Die Gruppen bilden Wohngemeinschaften
und haben auBer den Einzelzimmern jeweils ein
gemeinsames Wohnzimmer.

Als gemeinsame Aufgabe wird fiir die Gruppe
eine wochentliche Eucharistiefeier in einer be-
stimmten Pfarrei der Stadt festgelegt; dieser Kon-
takt zur Pfarrei kann in andere Aufgaben wie
Krankenbesuche, begrenzte Mitarbeit in Sozial-
aufgaben u. 4. hineinfiihren. Eine wesentliche
A}Jfgabe der Gruppe im Haus ist die Gewdhr-
leistung der Hausordnung in ihrem Bereich. Im
Rahmen der Hausgemeinschaft werden Auf-
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gaben verschiedener Bereiche (liturgische Dienste,
Tischdienste u. 4.) moglichst gruppenweise ver-
teilt. Daneben konnen sich verschiedene Gewohn-
heiten gemeinsamen Tuns herausbilden; so vor
allem: Schriftlesung und Schriftgesprich, Grup-
pengottesdienste im Haus, gelegentliches gemein-
sames Friihstiick oder Abendessen auf dem Wohn-
zimmer.

Fiir jeweils zwei Gruppen soll ein Priester des
Hauses zum Einzel- und Gruppengespriach zur
Verfiigung stehen und besonders den geistlichen
Austausch in der Gruppe fordern.

Eine umfangreiche Mitverantwortung fiir alle
Vorginge in der Hausgemeinschaft und eine
stindige Koordinierung der Arbeit in den ein-
zelnen Gruppen soll der wichentliche Konsult der
Gruppen- und Semestersenioren mit dem Vor-
stand des Hauses gewihrleisten.

¢) Erfahrungen der zwei Semester

Die Anfangsschwierigkeiten waren nicht zu
iibersehen. Wir bewegten uns alle auf ungewohn-
tem Geldnde. Der erste Versuch des Zusammen-
wachsens gelang je nach Gruppe sehr unterschied-
lich. In einigen Gruppen entstand rasch eine star-
ke Bindung aneinander und ein ausgeprigtes
VerantwortungsbewuBtsein der Alteren fiir die
Jiingeren. In anderen Gruppen blieb der Kon-
takt lockerer, unverbindlicher. Eine groBe Rolle
spielte dabei, wie weit die dlteren Semester in der
Gruppe sich vom Senior zur gemeinsamen Ver-
antwortung fithren lieBen oder dem gewohnten
privatisierenden Dasein den Vorzug gaben. Die
mitverantwortliche Rolle des Gruppenseniors
bildete sich im Laufe der Zeit deutlicher heraus
und ist heute aus der Gruppe nicht mehr weg-
zudenken. Den jiingeren Semestern wurde durch
die Gruppe das Einleben und Eingewthnen sehr
erleichtert und von den dlteren Semestern manche
personliche Lebenshilfe geleistet. Das Leben im
kleinen Kreis der Gruppe machte anderseits
auch rasch sichtbar, wo Kontaktarmut und
Mangel an VerantwortungsbewufBtsein und -be-
reitschaft (in den jiingeren wie in den é&lteren
Semestern) zu iiberwinden waren. Im wdchent-
lichen Seniorenkonsulat wurde anfangs die Ten-
denz sichtbar, moglichst viel Verantwortung
wieder dem Direktor allein zuzuschieben, zumal
dort, wo es um die Regelung und Durchsetzung
unbeliebter, um der Gemeinschaft willen aber
notwendiger Disziplinforderungen ging. Dann
aber bildete sich eine wachsende Bereitschaft und
ein wachsendes Engagement zur Verantwortung
fiir die ganze Theologengemeinschaft heraus. Der
»Sand im Getriebe« des Hauses nahm erheblich
ab. Man kann jetzt oft von Theologen héren, daB
sie gern im Haus sind, zumal in ihrer Gruppe.
Erst im letzten Semester gelang es, mehr geeignete
Priester zu finden und ins Haus zu holen, die im
Nebenamt »geistliche Kontaktstellen« bilden fiir
jeweils zwei Gruppen. Aus der bisherigen Arbeit
ist zu sehen, daB diese Hilfe absolut notwendig
ist, wenn das Leben in den Gruppen geniigend
inneren Tiefgang bekommen soll.



II. Die Lebensordnung der Theologen

Es bedurfte sehr eingehender gemeinsamer Uber-
legung, um Sinn, Ziel und Hauptelemente einer
Lebensordnung fiir Theologen zu erarbeiten und
einen praktikablen Entwurf fiir das Sommer-
semester 1966 zu Papier zu bringen, der mit eini-
gen kleinen Korrekturen auch im letzten Semester
in Ubung war.

a) Voriiberlegung

Die Lebensordnung unserer Theologen im Se-
minar muB so beschaffen sein, daB3 sie eine ein-
fithrende Funktion erfiillen kann zur spéteren Be-
wiltigung der Aufgabe des Bistumspriesters:
sich entsprechend der jeweiligen Situation selbst
eine Lebensform zu schaffen und sie personlich
durchzutragen. Das kann nicht dadurch ge-
schehen, daf eine gemeinsame Hausordnung alle
wesentlichen Elemente des Lebens eines Bistums-
priesters einzufangen, einzuordnen und als Vor-
schrift sozusagen zu garantieren versucht, um sie
durch eine langjdhrige Gewohnung fiir spiter
sicherzustellen. Es fehlt dann genau das hin-
filhrende Element: die Forderung des Wachstums
in der personlichen Initiative und Entscheidung
fiir ein je nach der Situation neu konkret zu ord-
nendes Leben. Vielmehr muB eine Lebensordnung
unserer Theologen neben einem bestimmten MafB
an gemeinsamer Einiibung und neben regelmaBi-
gen AnstdoBen auch weiten Raum schaffen fiir
eine umfangreiche Entfaltung von Eigeninitiative
und Entscheidungsfihigkeit.

Eine Ordnung der Hausgemeinschaft wird also
nicht alle notwendigen Elemente der Lebens-
ordnung eines Theologen enthalten — auch nicht
(und gerade nicht) in den wichtigsten Bereichen —,
sondern regelmédBig die Planung der Gruppe, der
kleinen Equipe und des einzelnen miteinkalku-
lieren und geradezu herausfordern.

b) Versuch im Sommersemester 1966 und Winter-
semester 1966/67

Diese Grundgedanken waren in den verschiedenen
Bereichen des Seminarlebens zu verwirklichen,
zundchst im wichtigsten Bereich: im geistlichen
Leben der Theologen.

Als Grundelemente eines tiglichen Bemiihens im
geistlichen Leben auf dem Weg zum Priestertum
sehen wir an: die Eucharistiefeier, die Meditation,
die Schriftlesung, das Morgen- und Abendgebet.
Wir verfuhren im Rhythmus der Wochentage auf
folgende Weise: An drei Wochentagen (Montag —
Mittwoch — Samstag) feiert die Hausgemeinschaft
die Eucharistie gemeinsam (am Mittwoch mit
dem Bischof im Dom); an einem weiterenWochen-
tag (normalerweise am Freitag) gestaltet die
Gruppe den Gottesdienst in einer Pfarrei der
Stadt; an den beiden verbleibenden Tagen (Diens-
tag — Donnerstag) miissen die einzelnen Theologen
personlich (oder auch die Equipe oder die Gruppe)
iiber Ort und Zeit ihrer Mitfeier der heiligen
Messe entscheiden: Gottesdienstmoglichkeiten
gibt es im Haus, in der Studentengemeinde, im
Dom, in anderen Kirchen. Die Puncta zur Be-
trachtung werden der Hausgemeinschaft an allen
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Wochentagen auBler Freitag vorgelegt; freitags
geschieht die Vorbereitung der Betrachtung
equipeweise, gruppenweise oder privat; die Me-
ditation selbst ist an einem Wochentag gemein-
sam (nach der Kurzpredigt in der Montagsmesse),
an den anderen Tagen privat oder auch vereinzelt
equipe- oder gruppenweise; als erste Hinfiihrung
zur Meditation schlieBt sich an die Puncta ge-
wohnlich eine gemeinsame stille Besinnung von 5
bis 10 Minuten an. Die Schriftlesung ist jedoch je-
dem Theologen persénlich aufgegeben, kann aber
auch als Aufgabe von der Equipe oder Gruppe
iibernommen werden, vor allem in Verbindung
mit einem Schriftgesprich. Das Morgen- und
Abendgebet galt als besonders durch die Routine
gefdhrdet; daher wurde es zundchst stark in den
personlichen Bereich verwiesen; an den Wochen-
tagen gibt es einmal ein gemeinsames Morgen-
gebet und zweimal das gemeinsame Abendgebet.
Aus den iibrigen Bereichen des Seminarlebens
seien einige Punkte besonders hervorgehoben. Fiir
das rechtzeitige Aufstehen am Morgen muf jeder
Theologe selbst sorgen. Auch das private Studium
ist seiner eigenen Planung anvertraut. Die freie
Verfiigung iiber die Abende wird nicht begrenzt,
bis auf den Samstagabend mit Exhorte und Kom-
plet. Am Abend ist ab 21.30 Uhr Silentium im
Haus; personliche Ausnahmen, wie Ausgang u. i.,
diirfen das gemeinsame Silentium nicht storen.
Der BeschluB3 des Tages ist wiederum dem Theo-
logen personlich {iberantwortet.

Da eine solche Herausforderung der Selbst-
verantwortung nur moglich ist, wenn sie Hand in
Hand geht mit einem kréftigen Vorschufl an Ver-
trauen, wird eine systematische Ordnungskon-
trolle vom Vorstand des Hauses abgebaut. Es ist
aber klar, daB dem Theologen regelmiBige Hil-
fen gegeben werden miissen in der starken Be-
anspruchung seiner persénlichen Féhigkeit zu
Initiative, Selbstdisziplin und Selbstkorrektur. An
Hilfen sind vorgesehen auf der Ebene der Haus-
gemeinschaft: hdufige puncta meditationis und
samstigliche Exhorte; auf der Semesterebene:
wochentliche Hausstunde und monatliche re-
collectio (den Gottesdienst mit Predigt iibernimmt
dabei gewohnlich ein Professor der Fakultit,
manchmal auch einen weiteren geistlichen Vor-
trag); auf der Gruppenebene: das Vorbild der
Alteren, die Anregungen des Gruppenkaplans
und des Gruppenseniors; das personliche Gespréch
mit dem Spiritual, dem Direktor, dem Gruppen-
kaplan und den Mitbriidern der Gruppe und
Equipe.

¢) Erfahrungen der zwei Semester

Die Umstellung auf eine Ordnung, die ein ge-
riittelt MaB an Eigeninitiative und Selbstver-
antwortung fordert, war keineswegs einfach. Es
bestand zunichst die Sorge und die Gefahr, dad
der Wegfall einer durchformulierten duBeren Ta-
gesordnung bei manchen Theologen zu einem
starken Verlust an eigener Ordnung und Selbst:
disziplin fithren wiirde. Doch fiihrte die Erfahrung
dieses anfinglichen Verlustes im ganzen zu einer




personlichen Krisis im positiven Sinne, zu einer
kritischeren Selbsteinschétzung, zu einer intensive-
ren Bejahung des Ordnungsentwurfs und zu ei-
nem entschiedeneren Bemiihen um eine selb-
stindig durchgetragene Lebensordnung. Man
kann sagen, daB bei der Mehrheit der Theologen
ein eindeutiges Wachstum im Bemiithen um eine
personliche Lebensordnung festzustellen ist, bei
einer kleinen Minderheit sich allerdings ein Ver-
lust abzeichnet. Bestitigt wurde dieser Gesamt-
eindruck fiir den Bereich des geistlichen Lebens
durch eine anonyme Befragung unter den beiden
unteren Semestern.

Von groBer Bedeutung sind die regelmédBigen Hil-
fen der Motivation, der Korrektur und des An-
stoBes auf den verschiedenen Ebenen der Haus-
gemeinschaft, des Semesters und der Gruppe, vor
allem aber im personlichen Gesprich mit den
Priestern des Hauses, wobei der Gruppenkaplan
in Zukunft eine wichtige Rolle spielen wird.

Im einzelnen zeichnen sich folgende erfreuliche
Tendenzen ab: Die Reduzierung der allgemeinen
Ordnungspunkte hat in starkem MaBe den Reiz,
das Verbotene zu tun, vermindert; das groBe Ge-
bot, sich nicht erwischen zu lassen, hat keinen
Kurswert mehr; der Wegfall der direktorialen
Kontrollfunktion hat den Weg zu unbefangenen
und offenen Gespriichen geebnet. SchlieBlich ha-
ben wir guten Grund zu der Hoffnung, daBl den
Theologen die Entdeckung und Entfaltung eines
persdnlichen und originalen Ansatzes im Weg zum
Priestertum, zumal im geistlichen Leben, er-
leichtert worden ist.

III. Die pastorale Ausbildung

Das Konzilsdekret iiber die Priesterausbildung
betont, daB die gesamte Theologenausbildung
dem seelsorglichen Ziele zugeordnet sein mul
(Nr. 4). Das hat nicht nur weitreichende Kon-
sequenzen fiir die innere Struktur und das Leben
im Seminar, sondern verlangt dariiber hinaus
eine fortschreitende Einfithrung in das Apostolat.
Dazu geniigt nicht die theoretische akademische
Unterweisung. Die Theologen miissen das Aposto-
lat »auch praktisch erlernen und imstande sein...,
aus eigener Verantwortung und im Team zu ar-
beiten«; deshalb »sollen sie schon im Verlauf des
Studiums und wihrend der Ferien mit der pasto-
ralen Praxis vertraut werden« (Nr. 21).

a) Voriiberlegungen

Die praktische pastorale Ausbildung ist erforder-
lich nach einer doppelten Seite: Sie muB die Theo-
logen vertraut machen mit den differenzierten
Strukturen und Seelsorgssituationen im Bistum,
und sie muB eine Einiibung in die wichtigsten Auf-
gabenbereiche des Bistumspriesters vermitteln.
Dem ersten Anliegen sollen wihrend des Semesters
TegelméBige Exkursionen dienen, beiden Anliegen
in den Semesterferien verschiedene Praktika. Bei
der Planung der Praktika konnen wir davon aus-
gehen, daB nach dem Eintritt ins Priesterseminar
die Schulpraktika und das einjihrige Diakonat
ihren festen Platz in der Ausbildung haben.
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Folgende Praktika sind vorgesehen:

1. Verantwortliche Mitarbeit in einem Jugend-
ferienlager (Dauer: wenigstens eine Woche);

2. Liturgisches Praktikum: die Karwoche in einer
Pfarrei, besonders der nordoldenburgischen
Diaspora;

3. Betriebspraktikum (Dauer: vier Wochen, nicht
verpflichtend fiir Theologen mit Berufserfah-
rung);

4. Sozialpraktikum: Krankenhaus, Heim fiir gei-
stig behinderte Kinder, Obdachlosenasyl u. &.
(Dauer: vier Wochen);

5. Padagogisches Praktikum: Bischofliche Kollegs,
Kinderheime, Fiirsorgeheime u.&d. (Dauer:
vier Wochen);

6. Jugendpastoralpraktikum in einer Stadt oder
in einem Bezirk (Dauer: vier Wochen).

Uber jedes Praktikum soll ein detaillierter T#tig-

keitsbericht vorgelegt werden.

b) Versuch im Sommersemester 1966 und Winter-
semester 1966/67

Die Praktika galten fiir die jiingeren Semester so-
fort als verbindlich. Jugendlagerpraktika sind
schon in groBerer Zahl absolviert, vereinzelt auch
schon Betriebspraktika, Sozialpraktika und péd-
agogische Praktika. Liturgische Praktika mit je-
weils mehreren Theologen fanden erstmals in der
vergangenen Karwoche in sieben Pfarreien der
nordoldenburgischen Diaspora statt.
Pastoralfahrten wurden wihrend der Semester an
den Sonntagen regelméBig durchgefiihrt, so dal
jeder Semesterkurs etwa monatlich eine Exkur-
sion mitmachen konnte. Zwei Arten von Ex-
kursionen bildeten sich heraus: die Fahrt ins
Bistum unter einem bestimmten Stichwort oder
Thema und die Fahrt in bestimmte Bezirke, um
ihre seelsorgliche Struktur und Besonderheit
kennenzulernen.

Themen bisheriger Fahrten waren: »Aufbau und
Leben des BDKJ im Bistum«; »DPSG und CAJ
im Bistum«; »Seelsorge in einer jungen Arbeiter-
pfarrei«; »Landwirtschaft heute und seelsorg-
liche Situation«; »Ordensberufe im Bistum
(Canisianerbriider und Clemensschwestern)«;
»Seelsorgehelferinnen«; »Bischofliche Kollegs«;
»Heimerziehung geistig behinderter Kinder«;
»Krankenhaus und Seelsorge«, »Fiirsorgeerzie-
hung«. Folgende Bezirke des Bistums wurden be-
sucht: Bezirksdekanat Westmiinsterland; Bischof-
liches Kommissariat Niederrhein; Bischofliches
Offizialat Oldenburg.

¢) Erfahrungen der zwei Semester

Die Erfahrungen sind noch zu jung und zu spér-
lich, um viel iiber die Praktika sagen zu konnen.
Zweifellos haben auch friiher auf freiwilliger Basis
die meisten Theologen einige Praktika absolviert.
Der Vorteil der jetzigen Regelung liegt einmal
darin, daB auch kontaktirmere Studenten zu
solchen fiir sie besonders wichtigen Unternehmun-
gen gedringt werden; zum andern verhilft der ver-
langte Tatigkeitsbericht allen dazu, die Erfahrun-
gen kritisch auszuwerten.

Die Pastoralfahrten sind bereits zum festen Be-



standteil des Seminarlebens geworden. Zwei posi-
tive Erfahrungen sind besonders zu nennen. Die
erste 1Bt sich am besten mit dem Ausspruch
eines Theologen bei einer Exkursion umschrei-
ben: »Es ist erstaunlich fiir uns, zu sehen, wie viele
uns bisher unbekannte Seelsorgsprobleme und
Aufgaben es im Bistum gibt und daB sie tatsédch-
lich angepackt werden.« Die zweite Erfahrung
ist diese, daB durch die regelmiBige’ Konfrontie-
rung mit pastoralen Problemen und Bemiihungen
drauBlen im Bistum ein gutes Stiick Introvertiert-
heit in unserer Theologenbildung iiberwunden
werden kann, was sich u. a. in einer auffilligen
Verlagerung der alltdglichen Gesprichsthemen
von personlichen Problemen zu Seelsorgsfragen
zeigte.
Die Pastoralfahrten verhalfen im tibrigen mit dazu,
unser Haus fiir das Bistum weiter zu 6ffnen, weil
Gegenbesuche nicht ausblieben. Wir erfahren es
lingst als Gewinn, daB in unserer Kapelle, im
Speisesaal oder in den Wohnzimmern mitten unter
den Theologen manchmal eine Gruppe von El-
tern, Laien und Priester einer Bistumstagung,
Ordensschwestern oder Studenten und Studen-
tinnen aus der Laientheologenschaft zu finden
sind.
Insgesamt kann man zur Ausweitung der prak-
tischen pastoralen Ausbildung sagen, dal sie dem
Leben im Seminar nicht hinderlich sein muB, son-
dern durchaus gute Friichte fiir das Seminarleben
selbst abwerfen kann.
Der hier vorgelegte Bericht ist vor drei MiB-
verstindnissen zu schiitzen. Das erste MiBverstind-
nis wire, wenn man in den jeweiligen »Vor-
iiberlegungen« viel mehr suchte als den tatsdch-
lichen Hauptansatzpunkt der damaligen Beratung.
Viele weitere, vor allem pidagogische Uberlegun-
gen und Erkenntnisse sind im Laufe der Zeit in-
vestiert worden und miissen es auch weiterhin.
Gute und schlechte Erfahrungen fordern weitere
Entfaltungen und Korrekturen, die wir von Se-
mester zu Semester ohne Zimperlichkeit vorneh-
men. Ein zweites MiBverstindnis wire es, wollte
man dem gesamten Versuch einen allzu modell-
haften und kopierbaren Charakter zuschreiben.
Die konkrete gute Form eines Seminarlebens hangt
nicht nur von einigen Grundsétzen, sondern zu-
gleich von manchen ortlichen Gegebenheiten ab,
die jeden einfachen Kopierversuch problematisch
erscheinen lassen. Ein drittes MiBverstdndnis
formulierte ein auswirtiger Theologiestudent mit
dem Seufzer: »Ihr habt’s gut! Mit all diesen Er-
leichterungen und Freiheiten!« Ein Borromder
darauf: »Leichter? Wir personlich haben es
schwerer als frither! Aber das ist gut so!«
Ludwig Averkamp

Der notwendige Gedankenaustausch zwischen
Vertretern verschiedener Sprachgebiete iiber die
Fragen heutiger Priesterbildung setzt eine Min-
destkenntnis des geschichtlichen Erbes und der

172

spezifischen Problemlage der beteiligten Regionen
voraus. Aus dieser Erkenntnis entstand im Sommer
1965 fiir eine kleine internationale Studienkom-
mission im Rahmen des Institutes fiir Buropiische
Priesterhilfe in Maastricht der nachfolgende Be-
richt. Er sollte auf das Thema »geistliche und pasto-
rale Bildung« eingegrenzt sein und vor allem die
franzosisch orientierten Mitglieder der Kommis-
sion mit den Verhéltnissen im deutschsprachigen
Raum vertraut machen. Da sich an die kritische
Information Gedanken zur kiinftigen Entwicklung
anschlielen, empfiehlt es sich, den iiberarbeiteten
Bericht einem weiteren Leserkreis zuginglich zu
machen.

Das Seminar und die geistliche Bildung
der zukiinftigen Priester

Bericht und Ausblick zur Lage in Deutschland

1. Besonderheiten des deutschsprachigen Gebietes
In ihrer organisatorischen Form und rechtlichen
Stellung unterscheiden sich die einzelnen Priester-
bildungsstitten in Deutschland, Osterreich und
der Schweiz in vieler Hinsicht. Auch in der inne-
ren Konzeption weichen sie von Dibzese zu
Dibzese mitunter betrichtlich voneinander ab.
Dennoch ist es berechtigt, von einer deutschen
Form der Priesterbildung zu sprechen, weil diese
Institution in den Landern deutscher Sprache
eine Reihe von Merkmalen aufweist, die sie deut-
lich von der franzosischen wie auch von der ro-
manischen Seminarkonzeption abhebt. Eine deut-
sche Version 1aBt sich auch bei den heutigen Be-
miihungen, die Priesterbildung an die gewandel-
ten Verhdltnisse anzupassen, erkennen. Die An-
passung ist schon léingere Zeit im Gange, hat aber
durch das Konzilsdekret Optatam totius und die
neuerdings Offentliche Diskussion Impulse er-
fahren.

1. Akademische Ausbildung und Seminar
Threm Rang und ihrer faktischen Geltung nach
ist die Ausbildung der zukiinftigen Ditzesan-
priester akademisch. Die theologischen Studien
erfolgen ausschlieBlich an den theologischen
Fakultiten der staatlichen Universititen oder der
staatlich anerkannten kirchlichen Hochschulen®.
Aus diesem Grunde ist zum Eintritt in das Stu-
dium der Nachweis der staatlichen Hochschul-
reife fiir jeden zukiinftigen Dibzesanpriester
Voraussetzung. Die Erfahrungen sind positiv, an
eine Anderung dieser Regelung denkt man nir-
gends.

Unabhéingig davon, ob die theologischen Vor-
lesungen an einer Fakultit auBerhalb des Hauses
oder an einer dem Seminar inkorporierten Lehr-
anstalt gehort werden, ist das Seminar in sci{ler
Leitung und in der Erfiillung seiner Aufgabe eine

1 Ausfithrlich bei G. MAyY, Die Ausbildung des Welt-
klerus in Deutschland, in: Tiibinger Theologische Quar-
talschrift 144 (1964) 170-215.




eigene Institution, wie umgekehrt der Lehrkorper,
anders als im CIC can. 1358 in Verbindung mit
can. 1360 § 2 vorgesehen, der Weisungsbefug-
nis des Regens nicht untersteht. Aus der Sicht
der theologisch-wissenschaftlichen Ausbildung ist
demzufolge das Seminar ein Kolleg oder Kon-
vikt, aus der Sicht der Gesamtaufgabe der Prie-
sterbildung aber eine selbstidndige Institution mit
dem Auftrag, die Personlichkeitsbildung der zu-
kiinftigen Priester, ihre geistliche und charakter-
liche Formung zu leisten.

Zu beachten ist der verschiedene Gebrauch der
Bezeichnung Seminar. Diese Benennung tragen
erstens manche in Siiddeutschland und Osterreich
bestehende »Knabenseminare«, die heute iiber-
wiegend als kirchliche Schiilerkonvikte, nicht als
Kleine Seminare im Sinne von can. 1354 § 2 CIC
m gelten haben. Die Einrichtungen des zweiten
Bildungsweges zur Erlangung der Hochschulreife
heiBen bisweilen Spétberufenenseminare. Auch
hier handelt es sich um Schiilerkollegien, die nicht
nur dem zukiinftigen Theologiestudenten und Kan-
didaten fiir das Priesteramt offenstehen. Die Stu-
dierenden sind in den seltensten Fillen Spit-
berufene im eigentlichen Sinne. Wollte man — wo-
ran niemand denkt — in Deutschland den Begriff
Spitberufene, wie in Italien und teilweise in Frank-
reich, fiir solche verwenden, die nicht das Kleine
Seminar durchlaufen haben, so hétten wohl 95
Prozent aller Priestertheologen in Deutschland als
solche zu gelten, weil sie erst nach bestande-
nem staatlichen Abitur den Studienweg fiir das
Priestertum einschlagen.

Eine dritte Gruppe bilden die Priesterseminare,
die entsprechend can. 1354 CIC alle Jahrgénge der
eigentlichen Priesterbildung umfassen, gleich-
giiltig ob die theologisch-wissenschaftlichen Stu-
dien an einer Universitdt oder an einer haus-
internen Fakultit erfolgen. Nur ein Teil der Di-
dzesen unterhdlt ein solches Priesterseminar. In
den iibrigen Bistiimern findet sich unter gleichem
Namen eine geistliche Bildungsanstalt, die nur
den ein- oder zweijahrigen AbschluBkurs umfaBt.
Erst nach Beendigung des Fakultdtsstudiums tre-
ten die Kandidaten in dieses Priesterseminar ein.
Wihrend der vorausgehenden Studienjahre ge-
horen die Theologiestudenten einem Theologen-
konvikt an, das am Ort einer Universitdt ein-
gerichtet ist, Es ist seiner Gestalt nach dem Voll-
seminar eng verwandt?, nur die Weihekurse mit
ihrer mehr pastoral-praktischen Ausbildung fehlen
ihm. In unserem Zusammenhang interessieren nur
die mit der theologischen Ausbildung befaBten
Bildungsanstalten, die im folgenden der Einfach-
heit halber Seminare genannt werden.

2. Die Trennung von geistlicher und wissenschaft-
licher Bildung

Ihr ist es zu verdanken, daB der Eigenwert und
das Gewicht der gediegenen theologisch-wissen-
schaftlichen Ausbildung stark hervortritt. Es gibt
gegenwirtig Bestrebungen, diese Ausbildung
moglichst iiberall an die Universitdtsfakultiten
2u verlegen. Einige Schwierigkeiten und sogar
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Nachteile, die sich aus dem Nebeneinander von
Fakultdit und Seminar ergeben, diirfen jedoch
nicht iibersehen werden. An der geistlichen Bil-
dung ihrer zukiinftigen Amitsbriider sind die
Theologieprofessoren so gut wie nicht beteiligt.
Da diese Aufgabe ihrer Natur nach sorgfiltig
koordiniert sein muB, zwischen Fakultit und
Seminar infolge der Verhéltnisse aber meist nur
eine sehr lockere Verbindung besteht, ist der Ein-
fluB des theologischen Lehrers auf Wachsen und
Werden des Priesterberufes bei den Priestertheo-
logen unter seinen Horern ziemlich gering. Ge-
wiB ist das theologische Studium ein wesentliches
Stiick der Priesterbildung, und man darf die daraus
resultierende Motivstirkung fiir die Wahl des
Priesterberufes nicht unterschlagen. Die Begeg-
nung mit der theologischen Wissenschaft bringt je-
doch erfahrungsgemiB nicht aus sich selbst das
Wachsen der personlichen Jiingerschaft hervor,
auf die es bei der reifen Wahl des Priesterberufes
entscheidend ankommt. Diesem geistlichen Vor-
gang entspricht ndmlich eine seelsorgliche Bil-
dungsaufgabe, die mit einer selbst brillanten theo-
logischen Vorlesung noch nicht geleistet ist.
Zudem bringt nicht jeder Theologieprofessor die
notwendigen Voraussetzungen, die nicht un-
bedingt mit theologischer Qualifikation und eige-
ner priesterlicher Lebenshaltung verbunden ist,
fiir diese Aufgabe mit. Bei der Berufung auf einen
theologischen Lehrstuhl tritt die Riicksicht auf
den speziellen priesterlichen Dienst an den Prie-
sterberufen gegeniiber der Frage nach der wissen-
schaftlichen Befdhigung zwangsldufig in den
Hintergrund. Auch wenn man den theologischen
Lehrern der zukiinftigen Priester das Interesse an
deren geistlichem und personlichem Reifen be-
scheinigen kann, bleibt ihnen fiir diesen Dienst
wenig Raum. Sie sind einerseits stark — um nicht
zu sagen einseitig — auf die theologische Lehr-
und Forschungstiitigkeit ausgerichtet, anderseits
verwehrt ihnen die Trennung vom Seminar, dem
sie sich im anderen Falle stirker eingliedern
miiBten, den fiir die auBerwissenschaftliche Prie-
sterbildung notwendigen regelmiBigen und per-
sonlichen Kontakt zu den Seminaristen. Diese
suchen solchen leitenden Gesprichskontakt, fiir
den es nach wie vor des Seminars, d. h. der In-
stitution bedarf, keineswegs so spontan, wie
manchmal versichert wird. Der Professor steht
weithin vor dem Dilemma, auf der einen Seite
von sich aus das priesterliche, mitbriiderliche Ge-
sprich aufnehmen zu sollen, auf der anderen aber
darauf bedacht zu sein, daB er sich nicht dem An-
schein einer Anbiederung aussetzt. Die duBeren
Gegebenheiten sind, wie es scheint, einer guten
Losung dieser Schwierigkeit nicht giinstig.

Wenn man auf franzésischer Seite »geistliche und
pastorale Ausbildung« nahezu in einem sieht3?,

2 Hierunter fallen auch iiberditzesane Seminare, die
einer philosophisch-theologischen Hochschule an-
gegliedert sind.

3 Die Studienkommission war unter dieser Benennung
einberufen worden.



kann man diese Gleichsetzung auf deutscher
Seite nur sehr eingeschrankt gelten lassen. Hier
wird ndmlich auch die »pastorale Ausbildung« in
zwei Bereiche getrennt. Auf der einen Seite steht
die wissenschaftliche Unterweisung in den pasto-
ralen Aufgaben, auf der anderen die religis-
aszetische Bildung, die ihrerseits zum pastoralen
Dienst hinzufithren hat und die pastorale und
missionarische Haltung zu wecken und pflegen und
in den WachstumsprozeB der geistlichen Berufs-
entscheidung einzubeziehen sucht. Die Betonung
der Wissenschaft ist ein Vorzug. Vordergriindige,
pragmatische Ausrichtung auf die pastorale Ak-
tion zum Schaden des intensiven Studiums wird
vermieden. Gleichzeitig aber gerét die geistliche
Bildung in eine gewisse Isolierung, sie lduft ge-
trennt neben der theologischen Unterrichtung im
Horsaal her, und ihre pastoralen Ansitze werden
weithin nur von der Aussicht auf die zukiinftige
Sendung gespeist.

3. Geteilte Verantwortung fiir die geistliche Bil-
dung im Seminar

Das deutsche Seminar unterscheidet sich in seiner
Verfassung grundlegend vom sulpizianisch orien-
tierten in Frankreich, in welchem zumindest ein
Teil der Professoren als directeurs spirituels den
Seminaristen verbunden sind. Die Aufgabenstel-
lung im deutschen Seminar folgt dem »Germani-
cum-System«#4, das nach can. 1358 scharf trennt
zwischen dem rector pro disciplina und dem
director spiritus mit den confessarii. Bis ins letzte
Jahrzehnt wurde das Amt des Spirituals in den
meisten deutschen Seminarien von Patres der Ge-
sellschaft Jesu verwaltet. Inzwischen hat sich das
etwas verschoben. Wo Didzesanpriester an diese
Stelle traten, hat sich an der Aufgabenteilung
grundsiitzlich nichts gedndert. Schon immer
wird allerdings von den Regenten, Direktoren und
ihren Mitarbeitern in der Praxis die geistliche Bil-
dung mitgetragen und mitverantwortet, da die
disziplinire Obsorge allein schlieBlich keinen
positiven Beitrag zur Priesterbildung darstellt.
Ungeachtet der GroBe der jeweiligen Kommuni-
tiit — sie liegt meist bei iiber hundert —, gibt es in
den Seminarien einen einzigen Spiritual. Es ist ver-
stidndlich, daB er sowohl der Anzahl als auch des
personlichen Typs wegen nicht in vollem Umfang
den einzelnen Seminaristen der personliche
directeur spirituel im franzosischen Sinne sein
kann. Seine Titigkeit besteht zundchst in den
»Punkten« fiir die Meditation und in geistlichen
Vortrdgen anderer Art. Wie schon erwihnt,
nehmen meist auch die anderen Priester des Hau-
ses einen Teil dieses Dienstes wahr. Das per-
sonliche Gesprich des Spirituals mit den Semina-
risten schlieft sich an die allgemeine Unterweisung
naturgemdB an. Doch lassen sich auf dieser Ebene
nicht alle Seminaristen erreichen, selbst dann
nicht, wenn (wie da und dort vielleicht noch) das
Erscheinen vor dem Spiritual als obligatorisch
gilt. Welchen Anteil das forum internum (non-
sacramentale) im Wirken des Spirituals hat, hdngt
stark vom Gewicht seiner Personlichkeit und sei-
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ner Stellung im Hause ab. Dasselbe gilt von sei-
ner Funktion als Beichtvater. Je nach GriBe der
Kommunitdt sind einige externe Priester beauf-
tragt, als Beichtviter nach can. 1361 zur Verfiigung
zu stehen. Sofern das Seminar — wie in den mej-
sten Fillen — nicht klosterlich abgeschlossen ist,
verlagert sich der Empfang des BuBsakramentes
zu einem guten Teil nach drauBen. Erst recht
betrifft das die relativ lange Zeit der Semester-
ferien.

4. Die dufleren Formen des geistlichen Lebens
Zum gegenwirtigen Zeitpunkt sind die Haus-
ordnung und der damit verbundene geistliche Ta-
gesplan in den einzelnen deutschen Seminarien
dhnlich verschieden wie in Frankreich. Es gibt die
taglich verpflichtende Kommunitidtsmesse wie
auch die Regelung, durch die zumindest an einem
oder anderen Tag der MeBbesuch nach Wahl
offengelassen ist. Man kennt abendliche Betrach-
tungspunkte mehrmals wochentlich und auch
stattdessen die Moglichkeit zum Gruppengespriich;
gemeinsame Betrachtungszeit am Morgen oder
aber zu beliebiger Tageszeit privat. Es gibt Kathe-
dralgottesdienst oder partielles Offizium am Sonn-
tag im Seminar; TagesschluB in Silentium und ge-
meinsames Abendgebet oder eine in engerem oder
weiterem Umfang in die Eigenverantwortung des
Seminaristen gestellte Abendgestaltung, freie Aus-
gehmoglichkeit eingeschlossen. Man findet den
mit Klingelzeichen einigermaBen fixierten Tages-
verlauf und ebenso die weitgehend der person-
lichen Verantwortung anheimgestellte geistliche
Tagesordnung. Kurz, von einer einheitlichen
Grundform des Lebens in den deutschen Semina-
rien kann nicht die Rede sein, lediglich von Rich-
tungen. Die in Frankreich vielerorts gepflegte
révision de vie ist in den deutschen Seminarien na-
hezu unbekannt. In allem 148t sich die Tendenz er-
kennen, von der Vielzahl gemeinsamer geistlicher
Ubungen abzugehen und den individuellen Be-
diirfnissen entgegenzukommen. Wie weit es bis-
her gelungen ist, auf diesem Wege das Frommig-
keitsleben, sei es das gemeinsame, sei es das indi-
viduelle, zu intensivieren und wesentlich werden
zu lassen, entzieht sich einer raschen Beurteilung.
Die gegenwirtige Wandlung mufBl jedenfalls in
Zusammenhang mit der heutigen Suche nach zeit-
gemidBen Formen des geistlichen Lebens des
Christen, des Priesters und der christlichen Ge-
meinde iiberhaupt gesehen werden.

II. Schwierigkeiten und offene Fragen

In der vorangehenden Bestandsaufnahme klang
schon eine ganze Reihe von Problemen an. So-
weit sie die interne Seminaraufgabe betreffen,
muB ihnen im Hinblick auf die Priesterbildung
schon der néichsten Zukunft eingehender nach-
gegangen werden. Wenn es einer jeden dem Leben
der Kirche dienenden Institution aufgegeben ist,
sich selbst immer wieder in Frage zu stellen,
kommt das besonders dem Seminar zu. Die Prie-

4 Diese Bezeichnung rechtfertigt sich aus der nach-
tridentinischen Geschichte der Priesterbildung.




sterbildung kann sich am allerwenigsten Erstar-
rung leisten. Bei der folgenden Darstellung ist
zu beriicksichtigen, daB die da und dort inzwischen
beschrittenen Wege unerwédhnt bleiben miissen.
Ebenso wird nicht erfaBt, was von den anzufiih-
renden Schwierigkeiten durch EinfluB und Lei-
stung von Priesterpersonlichkeiten in den ein-
zelnen Seminarien entschérft wird.

1. Die autoritative geistliche Fithrung

Das kirchliche Recht, das in can. 1358 einen einzi-
gen director spiritus vorsieht, setzt das geschlosse-
ne, von einer subtilen Hausordnung regierte und
im Diszipliniren wie im Geistlichen autoritidr
geleitete Seminar voraus. Dieses besteht faktisch
entweder nicht (bzw. nicht mehr), oder es hat mit
Schwierigkeiten zu kdmpfen, weil sich der junge
Mensch gegen Reglement und Zoglingsmilieu
wehrt. Die Konzeption des innerhalb des forum
infernum  (non-sacramentale) gewissermalen
yiiberwachenden« Spirituals erweist sich parallel
zur Abneigung gegen iiberzogene Amtsautoritit
des Regens somit als unmoglich. Der Seminarist
widerstrebt nicht unbedingt einer verbindlichen
geistlichen Fithrung, wohl aber der »von oben«
dirigierten geistlichen Betreuung. Soll der Dienst
im Geistlichen fruchtbar sein, so ist es seinem
Wesen entgegen, daB er an den Seminaristen er-
zwungenermalen herangetragen wird. Deshalb
ist wenig gewonnen, wenn etwa das monatliche
Erscheinen des Seminaristen vor dem unaus-
weichlich einzigen Spiritual angeordnet wird.
Allein schon die Bekanntgabe von bestimmten
Beichtviitern fiir die Seminaristen 16st bei Neu-
eintretenden, die die ldngst geweitete Handhabung
dieser Einrichtung noch nicht kennen, grofles Be-
fremden aus. Sie fithlen sich entmiindigt, zumal in
der Seelsorge auBerhalb der Priesterbildung und
des Klosterlebens solche Vorsorge unbekannt ist.
Die Aufgabe des Spirituals hat gleichfalls sehr per-
sonlicher Natur zu sein. Kein Wunder, daB der
junge Erwachsene empfindlich auf geistliche Be-
treuung, die autoritativ verfiigt und eng ausgelegt
wird, reagiert. Die geistliche Beratung mdchte er
als Angebot erfahren. Ist er dessen einsichtig, daB
sie nicht nur ein bloBes Angebot sein kann — und
soviel Einsehen muB von einem, der den Priester-
beruf vor Augen hat, verlangt werden —, so méchte
er sich seinen geistlichen Berater selbst wihlen
kénnen und, statt »Zodgling in spiritualibus«, freier
Gespréichspartner sein. Da die Konzeption nach
can. 1358 dafiir keinen Raum ldBt, die Praxis hin-
gegen andere Wege geht und im ganzen recht un-
sicher ist, ist ein Vakuum zu befiirchten: Die stete
persdnliche geistliche Beratung, die die Berufs-
wahl kliren, Fehlmotivierung und Krisen iiber-
winden hilft, die vor allem das Wachsen des geist-
lichen Menschen zu férdern und diesen auf eigene
FiiBe zu stellen versucht, findet nicht ihren»Ort«.
2.Die Trennung von forum externum und inter-
nim

Nach den einschligigen Bestimmungen des ka-
nonischen Rechts ist diese Trennung véllig ein-
deutig. An dieser Theorie ist richtig, daB ein un-
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antastbarer Bereich als auBersakramentales forum
internum immer eingerdumt sein mufl. Das er-
gibt sich aus dem Seelsorgecharakter der Priester-
bildung. Die zum Schutze des Seminaristen und
zur Gewissensbefreiung fiir den in der Offentlich-
keit der Kirche verantwortlichen Priestererzicher
vorgesehene Trennung der Bereiche erweist sich
als problematisch, wenn sie als totale genommen
wird. Fiir die organische Leitung des Kandidaten
durch die Seminarzeit ist eine sduberliche Trennung
in zwei Instanzen, eine fiir den duBeren Ausbil-
dungsgang und eine zweite fiir die personlichen
Lebensfragen, unangemessen. Sieist unbefriedigend
aus der Sicht der Seminaristen: Je weniger sie im
Vorgesetzten den befehlenden Oberen als vielmehr
den verantwortungsvollen Dialogpartner sehen,
desto mehr wollen sie ihn ganzheitlich, also auch
in Fragen beanspruchen, dic man als interne zu
bezeichnen pflegt. Die von Amts wegen interne
Instanz, ndmlich der Spiritual, eriibrigt sich da-
durch keineswegs. Sein ureigener Auftrag bleibt,
aber er ist, weil nur ein angebotener Dienst, natur-
gemdl begrenzt.

Die Trennung der Bereiche ist auch fragwiirdig aus
der Sache selbst. Die Pflege der Berufe im Seminar
und die Hinfilhrung zur Jingerschaft und zur
Personlichkeitsreife lassen sich nicht arithmetisch
zwei getrennten Instanzen zuordnen. Nur wenn
man davon ausgeht, daB der (Disziplinar-) Vor-
gesetzte seinen Seminaristen mit Strenge und MiB-
trauen und diese ihm mit Vorsicht und Furcht zu
begegnen haben, bleibt kein anderer Weg als
sduberlich getrennte Kompetenzbereiche. Doch
solche Verhiltnisse, sofern es sie geben sollte, ver-
dienen nie und nimmer den Namen Priesterbil-
dung. Zahlreiche Fragen zum Bildungsweg des
Seminaristen verlangen von Fall zu Fall indivi-
duelle Entscheidungen, die ebensogut in den ex-
ternen Bereich fallen, wie sie die interne Sphére
des Kandidaten beriihren. Immer mufl der ganze
Mensch gesehen werden, ob es sich um die Frage
einer Beurlaubung, einer Krankenbehandlung,
einer zweitrangigen Erlaubnis oder um ein sonsti-
ges Anliegen handelt. Ist der Graben zwischen be-
fehlender Obrigkeit und gehorchenden Zdoglingen
zugeschiittet und das gegenseitige Verhdltnis be-
stimmt von gemeinsamem Suchen und eigener
Verantwortung aller, so ist die Frage nach der
Trennung der beiden Foren hinldnglich beant-
wortet. Leider steht die Institution weithin nicht
damit im Einklang, am wenigsten von der recht-
lichen Grundlage her.

Die unklaren Verhiltnisse bringen es gar leicht mit
sich, daB} weder die extern Verantwortlichen noch
der Spiritual in ihrer verschrinkten Aufgabe rich-
tig zum Zuge kommen. Durch den einzigen,
zwangsldufig auf einen engeren Bezirk interner
Beratung sich beschrinkenden Spiritual ist der
personlich bildende Dienst im Geistlichen und
Aszetischen nicht fiir alle Seminaristen sicher-
gestellt. Die Beschrankung, die der Sinngebung
des Amtes durchaus entspricht, ist mehr und mehr
zu einem Faktum geworden, und zwar als not-



wendige Folge der Abkehr vom Zoglingsseminar.
Diese Abkehr fordert mit gleicher Notwendigkeit
einen dauernden »intern-externen« Gespréchs-
kontakt zwischen dem einzelnen Seminaristen
und einem mit der Bildungsaufgabe betrauten
Priester. An dieser Stelle klafft gegenwirtig eine
Liicke. Wenn in Deutschland gelegentlich das
Wort von der Spiritualskrise verlautete, dann
handelt es sich um eine Krise der Institution,
nicht der Personen.

3.Die geistliche Bildungsaufgabe und die Gruppe
Die Seminarverfassung gemill den Canones des
CIC 146t fiir Seminaristengruppen keinen Raum.
So erkldrt sich, daB die vom CIC unabhéngigen
Seminarien Frankreichs mit der Zulassung von
équipes den Anfang machten. Das Konzilsdekret
iiber die Priesterausbildung hat den Gedanken auf-
gegriffen, bleibt aber gliicklicherweise hinsichtlich
konkreter Anweisungen sehr zuriickhaltends.
Sehr vorangekommen ist man, aufs Ganze gesehen,
in Deutschland mit der Aufteilung der Kommu-
nitdten in Teilgemeinschaften, die subsididr an der
Priesterbildung teilhaben, offensichtlich nicht.
Man kann darin wohl zum Teil kluge Zuriick-
haltung erblicken. Vorzeitige Direktiven verhin-
dern die unbedingt notwendige Entwicklung, die
sicherlich mehrere, nebeneinander mégliche Spiel-
arten von Gruppen hervorbringen wird. Zum an-
deren Teil diirfte sich das Zogern jedoch aus Hilf-
losigkeit erklidren. Das herkdmmliche »Germani-
cum-System« ist fiir die Gruppenbildung zu starr.
Die sulpizianische Konzeption dagegen, nach der
sich das Kollegium der Priester in die direction
spirituelle teilt, bietet eine giinstigere Ausgangs-
basis fiir den familienhaften, »mitbriiderlichen«
Dienst am Priesterwerden, den die verantwort-
lichen Priester ihren Seminaristen und diese sich
gegenseitig zu leisten haben.

III. Neue Ansitze

In den Veréffentlichungen der letzten Jahre zur
Priesterbildung fehlt es nicht an Situationsanaly-
sen und Vorschligen. Leider sind die letzteren —
ausgenommen bei den Studienfragen — meist recht
allgemein gehalten, wihrend die angemeldete
Kritik sich sehr wohl mit Einzelfakten beschéftigt.
Vielleicht beleuchtet dieses MiBverhéltnis mehr
als alles andere, woran es in Deutschland bei der
gegenwiirtigen Suche nach zeitgeméBer Priester-
bildung mangelt. Wihrend AuBenstehende eifrig
diskutieren und die von der Sache am meisten be-
troffenen Verantwortlichen sich sehr verschwiegen
zeigen, dndert sich in der Praxis nur das, was die
davoneilenden Verhdltnisse einfach abtrotzen.
Fortschreitende Zugestindnisse bedeuten aber
ganz und gar nicht positiv gestalteten Wandel.
Dieser kann weder nur durch kritische Ratschlidge
und allgemeine Forderungen noch durch isolierte
DetailmaBnahmen, seien sie auch von der Bi-
schofskonferenz beschlossen, vorangetrieben wer-
den. Er verlangt vielmehr nach grundsétzlichen
Uberlegungen, die zugleich auf ihre ganz kon-
kreten Konsequenzen hin zu Ende gefiihrt wer-
den. DaB vor jeder Art definitiver Festlegung
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Spielraum bleiben muB, der Erfahrung ermig-
licht, diirfte selbstverstédndlich sein. Aus einer ge-
danklichen Mitte miissen konkrete Schliisse ge-
zogen werden, die sich zu einer iiberzeugenden
Konzeption zusammenfiigen. Auch sie wird frei-
lich weiterer Entwicklung unterworfen bleiben,
Da wir im folgenden nur auf ganz spezielle Ge-
sichtspunkte eingehen, ist es berechtigt, von den
prinzipiellen Uberlegungen abzusehen. Es diirfte
trotzdem der Ansatz einer einheitlichen Kon-
zeption, aus der sich die aufzuzeigenden prakti-
schen Hinweise ergeben, durchschimmern.

1. Spiritual und Priesterkollegium im Seminar
Der Dienst der geistlichen Bildung im Seminar ge-
schieht auf verschiedenen Ebenen. Bis zur Stunde
ist man kaum gewoOhnt, sie zu unterscheiden.
So betrachtet man den Spiritual (gegenwirtig) als
auf jeder Ebene gleichermaBen zustindig, auch
wenn er faktisch nicht allen gerecht werden kann.
Die Griinde fiir die eingegrenzte Wirksambkeit wur-
den bereits aufgezeigt. Die Losung dieser Schwie-
rigkeiten kann nur darin liegen, dal man die ver-
schiedenen Ebenen auseinanderhidlt und den
Dienst sachgerecht zu verteilen sucht.

a) Eine der Aufgaben ist die Unterweisung der
Gesamtkommunitéit oder einzelner Seminaristen-
kurse in Vortrdgen, Anleitung zur Betrachtung
usw. Abgesehen davon, daB sich diese spezielle
Titigkeit im Zuge des Wandels von Seminar-
ordnung und Verstindnis des theologischen Stu-
diums vermindert, haben daran alle Priester im
Seminar Anteil. Unter ihnen kommt dem Spiritual
lediglich eine vorrangige Stelle zu.

b) Der Spiritual vertritt die interne Instanz im
eigentlichen Sinne. Jederzeit kann er als besonders
dafiir bestellter Priester in Anliegen, fiir die vollige
Diskretion und Anonymitét in der priesterlichen
Hilfe gewiinscht wird und erforderlich ist, an-
gegangen werden, Seine Anwesenheit im Seminar
ist ein festes Angebot und als solches notwendig.

¢) Bin Mittleres zwischen diesen beiden Auf-
gabenbereichen ist die im Sinne ganzheitlicher
Bildung erweiterte direction spirituelle. Der regel-
miBige und fiir eine bestimmte Zeit verbindliche
Gesprichskontakt des Priestertheologen mit einem
aus dem Kreis der mit der Bildung im Seminar be-
trauten Priester ist unerldBlich. Diese Einrichtung
gleicht in positiver Weise den durch die Lockerung
der duBeren Ordnung im Seminar befiirchteten
Verlust an geistlicher Bildung aus. Sie ist nicht
als notgedrungener Ersatz, sondern als positive
Antwort zu betrachten, weil sie viel personlicher
als eine ausgedehnte Hausregel auf den Menschen
eingeht. Der Gesprichskontakt besitzt vornehm-
lich internen Charakter. Der Seminarist muB sich
seinen Partner fiir diesen mitbriiderlichen Dialog
withlen kénnen. Wenn das der Fall ist, kann erstens
erwartet werden, daB kein Seminarist zu kurZ
kommt oder in der Kommunitit untertaucht, zwei-
tens daB sich die Atmosphire des Vertrauens, die
nun einmal nicht der duBeren Anordnung gt

s Dekret Optatam totius Nr. 7.




horcht, ohne weiteres einstellt, sofern es sich um
einen gesund gewachsenen jungen Menschen han-
delt. Der Spiritual teilt sich in diese Tétigkeit mit
den anderen hierfiir gleichfalls zustindigen Prie-
stern im Seminar. Diese miissen also da sein und
ihnlich wie im sulpizianischen Seminar ein Kolle-
gium bilden. Es ist klar, daB} in dieser Funktion
jeder Priester die fiir das in weitem MaBe internen
Charakter tragende Gesprich notwendigen Spiel-
regeln beachten muB. Es wire Aufgabe des Spiri-
wals, im Kollegium der directeurs spirituels (die
wir hier im AnschluB an die sulpizianische Se-
minarverfassung einmal so nennen wollen, obwohl
sich die Sache nicht ganz deckt) zu inspirieren und
u koordinieren. Méglichkeit und Grenze fiir die
Mitwirkung der theologischen Lehrer an diesem
Dienst des Seminars hingt davon ab, wie weit sie
real zum Kollegium der im Seminar tétigen Prie-
ster gehoren. Ein MindestmaB von gemeinsamem
Leben und seiner »Tuchfiihlung« ist unentbehr-
lich. Eben darum kann auch die Wahl des geist-
lichen Beraters durch den Seminaristen nicht so
ginzlich freigegeben werden wie die Wahl des
Beichtvaters.

d) Vom »geistlichen Gesprich«, von der »Le-
bensberatung« oder wie immer man den soeben
beschriebenen Gesprichskontakt bezeichnen will,
ist zundchst der Empfang des Buflsakramentes
klar zu unterscheiden und zu trennen. Die Beicht-
vaterfrage — nicht die Sorge um fruchtbaren
Sakramentenempfang — wird damit aus der geist-
lichen Bildung im Seminar herausgenommen.
Bei der jungen Generation ist ohnehin die Ent-
wicklung praktisch iiber die Weisung von can.
1367 § 2: »saltem in hebdomada ad sacramentum
poenitentiae accedant«, hinweggegangen. Soweit
der Kanon frommigkeitsgeschichtlich bedingt ist,
geht er doch wohl von der anfechtbaren Meinung
aus, durch die formale Erfiillung der geistlichen
Ubung »Beichten« sei die notwendige geistliche
Hilfe zu gewihrleisten. Wenn die Praxis sich nicht
mehr an dieser Intention orientiert und andere
Wege geht, so entspricht das der neueren Sakra-
mententheologie und der sich vielerorts wandeln-
den Sicht des sakramentalen BubBinstitutes. An
beidem geht am allerwenigsten der junge Theo-
loge voriiber. Nach alledem ist der geistliche Be-
rater nicht zunichst auch der Beichtvater des je-
weiligen Seminaristen, sondern er kann es zugleich
sein. Auf diese Weise wird grundsitzlich das
sakramentale BuBgeschehen von der internen
geistlichen Bildungsaufgabe entlastet und um-
gekehrt. Die kirchenrechtlichen Bestimmungen
ber die Beichtfreiheit der Seminaristen erledi-
gen sich durch die offene Gestalt des Seminar-
lebens von selbst.

2. Individueller Ausbau des geistlichen Lebens

Die Unsicherheit hinsichtlich der obligatorischen
»Frémmigkeitsiibungen« kommt in den Semina-
rien nicht von ungefihr. »Geistliches Leben be-
steht nicht in den geistlichen Ubungen, aber ohne
geistliche Ubungen kann kein geistliches Leben
bestehen«, diese von Josef Maria ReuB treffend
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formulierte Wahrheit erfassen die jungen Christen
im Seminar mehr instinktiv als reflex. Sie mogen
sie oft zugunsten ihrer eigenen Bequemlichkeit
auslegen. Das hebt nicht die Tatsache auf, daB sie
— durch die theologischen Studien zudem dahin
gedringt — unbestechlich nach dem fragen, was
den geistlichen Menschen wesentlich ausmacht.
Da man ihnen auBerdem nicht gerade Autori-
titsgliubigkeit nachsagen kann, ist in der Priester-
bildung nicht darauf zu verzichten, mit dem ein-
zelnen die je eigene Form seines Frommigkeits-
lebens zu suchen. Der Pluralismus im gesamten
modernen Leben, in dessen Gefolge sich wahrt-
scheinlich hiufiger selbstindige Personlichkeiten
antreffen lassen als in der geschlossenen Gesell-
schaft, fordert die Freiheit zur individuellen Ent-
faltung des Frommigkeitslebens auch im Seminar.
Solange die Seminarkommunitit in »Reih und
Glied« geistlich anzuleiten war, durfte man ge-
wiB einen bestimmten Grad von geistlicher Ein-
iilbung durch Formen, die allgemein angeordnet
waren, bei allen Gutwilligen annehmen. Wie miBig
sich das so Erlangte nach der Priesterweihe im
seelsorglichen Alltag der letzten Jahrzehnte durch-
zuhalten vermochte, ist geniigend bekannt. Nicht
ohne Grund fordert Joseph Ernst Mayer kate-
gorisch: »SchluB mit der bloB summierenden
Frommigkeit!«s Ist der Gleichschritt aber im
Seminar selbst bereits unmoglich geworden,
und schickt sich der junge Theologe friihzeitig an,
seinen eigenen Weg zu gehen, so bedarf er einer
ebenso zuriickhaltenden wie sorgsamen personli-
chen Begleitung. Die geistliche Personlichkeit des
priesterlichen Gesprichspartners hat hierbei die
Garantie fiir richtiges Urteil, kluge geistliche
Piadagogik und iiberzeugende Motivierung zu
liefern. Mit dreiBig jungen Menschen derart in
fruchtbarem Kontakt zu stehen, diirfte das Maxi-
mum sein, was ein Priester, dem dieser Dienst im
Seminar obliegt, leisten kann.

3. Die Gruppe und der Auftrag des Seminars

Die Individualisierung der geistlichen Lebensfor-
men hat nichts mit individualistischen Bestrebun-
gen zu tun.Von der Tendenz unter den Seminari-
sten, sich zu kleinen Gruppen von vier bis maxi-
mal acht Mitgliedern zusammenzufinden, war
schon die Rede. Bezeichnend ist, dal dem weniger
irgendwelche Sachinteressen zugrunde liegen. Es
geht vielmehr um eine gewisse Freundschaft, ver-
bunden mit dem Bemiihen, sich gegenseitig geist-
lich und personlich voranzubringen. Entstehen
koénnen solche Gruppen allerdings erst, wenn die
Seminarordnung ihnen Raum liBt. Das Abend-
gesprich muB ebenso moglich sein wie die ge-
legentliche Eucharistiefeier im kleinen Kreise oder
der gemeinsame Besuch einer Veranstaltung.
Neben dem vertrauensoffenen Dialog mit dem
dafiir gewihlten Priester darf in der Aufgeschlos-
senheit und Initiative fiir den partnerschaftlichen

6 J. E. MAYER, Mdglichkeiten und Aufgaben des gei-
stigen und geistlichen Lebens, in: Priesterlicher Lebens-
stil in der Gegenwart, Wiirzburg 1962, 71-95, 86.



ZusammenschluB zu solchen Freundschaftsgrup-
pen das zweite tragende Element in einer zeit-
gemiBen Konzeption der Priesterbildung gesehen
werden. Es besteht kein Grund, den Schwund be-
stimmter Andachtsformen im Seminar zu be-
klagen, wenn man feststellen darf, daB das geist-
lich und apostolisch engagierte Gespriich in den
Gruppen gepflegt wird. In der Beurteilung dieses
Gruppenlebens darf man nicht nur davon aus-
gehen, daB hier briiderlich der Glaube bezeugt
wird, daB Erfahrungen des persdnlichen geistlichen
Lebens ausgetauscht und die Motive fiir die
priesterliche Sendung gestdrkt werden. Die Ge-
meinschaft, die nahezu alle Dimensionen des
christlichen Lebens erfaBt, ist schon in sich ein
geistlicher Vorgang. Er besitzt neben der auch
weiterhin zu pflegenden privaten und »stillen«
Christusfrommigkeit eigene Giiltigkeit und eige-
nen Rang. Wenn eine solche Gruppe fiir ihre Se-
mesterferien nicht nur und nicht zuerst Ski-
urlaub und Auslandsreise plant, sondern spontan
eine gemeinsame Freizeit sucht, die dem Gespriich
iiber das Evangelium und die priesterliche Sen-
dung dienen soll — miifiten dann nicht solche Vor-
ginge den mit der Priesterbildung Beauftragten
mehr sein als nur ein AnstoB zur Uberlegung?
Die Wege, die die jungen Menschen intuitiv be-
schreiten, miissen mitgegangen werden?. Alle Ver-
antwortlichen kénnen gewiB sein, daB das Charis-
ma der Jugend noch weiteres entdecken wird,
durch das die Priesterbildung die Gestalt erhilt,
die sie heute und morgen braucht,  Paul Picard

Praxis

Internatsfrommigkeit

Es ist eigenartig, eine bestimmte Sorte von Fréom-
migkeit auszusondern, sie gleichsam in Anfithrungs-
zeichen zu setzen. Kaum ein ehemaliger Inter-
natszogling stutzt jedoch beim Ausdruck »Inter-
natsfrommigkeit«. Sie bedeutet ihm nicht Frém-
migkeit schlechthin. Es ist jene Frommigkeit, die
er einige Jahre seines Lebens gelebt, erlebt, er-
duldet oder erlitten hat.

Wirft man den Ausdruck »Internatsfrommig-
keit« in den Kreis »Ehemaliger«, dann bewirkt er
mit ziemlicher Sicherheit eine ausgedehnte und
hitzige Diskussion. Dabei wird man bald er-
kennen, wie schwer es ist, die Frommigkeits-
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formen im Internat von der Internatserzichung im
allgemeinen zu trennen. Wenn ein wohlmeinender
Internatserzieher einer solchen Diskussion bei.
wohnt und dabei deprimiert feststellt, daB die
negativen Urteile vorherrschen, dann ist das nicht
unbedingt und vorwiegend auf die rein religigse
Komponente des Internatsbetriebs zu bezichen,
Spricht man dabei auch eindeutig von religitsen
Formen oder Fehlformen, die negativen Reaktio-
nen haben ihre Wurzeln in den Gegebenheiten des
Lebens im Internat, wohl auch in der unange-
nehmen Stimmungslage der dort verbrachten
Jahre der Entwicklung.

Dabei denke ich an den Weckruf in meiner che-
maligen Internatsschule. Zu nachtschlafender
Zeit tonte nach Verklingen einer Glocke, die nicht
in die jugendliche Schlaftiefe vorgedrungen war,
von der Tiire her das »Gelobt sei Jesus Christus,
Kein Mensch antwortete, auller man hatte das
Gliick, mit einer »Braven« und zugleich Stimm-
gewaltigen den Schlafsaal zu teilen. Der Lobruf
wurde wiederholt, notfalls dreimal, und immer ge-
hissiger tonte die Stimme der weckenden Er-
zieherin. Wer kann es verargen, wenn seither bei
diesem erhebenden GruB immer diese Szene
voller (deplazierter) Komik aus der Erinnerung
auftaucht. Trotzdem mochte ich hier nicht von
einer religidsen Fehlform sprechen. Meine eige-
nen, in katholischer Berggegend aufgewachsenen
Stiefkinder halten heute noch daran fest, den Tag
mit der Lobpreisung Jesu Christi zu beginnen,
DaB dieser Brauch im Internat ins Licherliche ab-
glitt, hat die Wurzeln im gleichen Grund, den ein
weiteres Erlebnis aus dem piddagogischen Kollo-
quium einer katholischen Universitdt erklirt.

Der tégliche Besuch der Messe

Zur Diskussion stand der tégliche obligatorische
Besuch der heiligen Messe im Internat. Die At-
mosphére war duBerst gespannt. Die Diskussions-
teilnehmer suchten religiose, pddagogische und
psychologische Griinde gegen einen solchen
Zwang.

Da sagte eine Studentin des ersten Semesters, sie
hitte im Internat nie so tief gegriibelt. Was sie bei
diesem tédglichen Gottesdienstbesuch zu nacht-
schlafender Zeit gestort hitte, sei ganz einfach ilr
immer groBer werdendes Schlafmanko gewesen,
das sie dann die ganzen Quartalsferien ohne
Kirchenbesuch durchschlafen lieB. Der Applaus
donnerte los, die Spannung war gelost, und jeder
Teilnehmer an jenem Kolloquium muBte den Ein-
druck bekommen, die Studentin habe den Nage!
auf den Kopf getroffen,

Schlafmanko. Auch die verungliickte Reaktion
auf das »Laudetur« mdochte ich auf das gleiche
Konto buchen und kann dabei nicht umbhin,
diesen Aspekt etwas niher zu behandeln. Damit
erweist sich gleich zu Beginn, wie schwer es fallt,

7 Auch die Bischéfe, ihre Personalreferenten und
Seelsorgeamtsleiter werden sich stirker auf diese
Entwicklung einstellen miissen, denn die Gruppen-
kollegialitat will sich im priesterlichen Einsatz erhal-
ten.




Internatsfrommigkeit von Internatserziehung im
allgemeinen zu trennen. Ich erinnere mich an
eine Geschichtsstunde, der ersten Schulstunde je-
nes Wintertages. Schlafbleich saBlen oder lagen
wir auf unseren Stiihlen, zur groBen Emporung
der Lehrschwester, die ihre trefflich vorbereitete
stunde einer so faulen Gesellschaft hétte halten
sollen. So entschloB sie sich zu einer Strafrede.
Mit uns sei nichts mehr los, meinte sie. Zu ihrer
Zeit seien sie gleich zwei Stunden frither auf-
gestanden und hétten den Tag frisch wie Grena-
diere begonnen. Wir fithlten uns sehr nichts-
nutzig und unterdriickten tapfer das Géhnen —
wihrend jener Schulstunde mindestens.

Erst spiter, von Schuldgefiihlen befreit, iiberlegte
ich mir die Griinde, warum mit den Jungen heute
in den frithen Morgenstunden »nichts los« ist.
Von dlteren noch lebenden verwandten Frauen aus
Berggegenden hore ich staunend, wie sie zur
Sommerzeit mit dem ersten Morgengrauen auf-
standen, um das Tageslicht am Webstuhl oder am
Spinnrad zu niitzen. Ebenso erwidhnenswert finde
ich jedoch, daB jene Menschen wegen der diiste-
ren Beleuchtung abends nicht arbeiten konnten
und sehr frith zu Bett gingen. Die Zeiten haben
sich gefindert. Bereits unsere Miitter lebten in
¢inem anderen Rhythmus: abends spédt und mor-
gens spiter. Bs wiire meines Erachtens zu beriick-
sichtigen, daB es bei den heutigen Beleuchtungs-
verhiltnissen abends so spit wird, daB es immer
noch ein Opfer bedeutet, morgens zu normaler
Zeit aufzustehen. Dem Opfersinn wire demnach
trotzdem Rechnung getragen, auch wenn man die
Tagesordnung um eine bis zwei Stunden auf
den Abend zu verschieben wiirde. Selbst wenn
man die jungen Menschen friih ins Bett steckt, das
Leben von drauBen vibriert durch die Mauern
und hindert sie am Schlafen; zudem nahmen sie
bereits im MutterschoB einen anderen Lebens-
thythmus in sich auf.

Eine verinderte Tagesordnung konnte vielleicht
den lustlosen morgendlichen Gottesdienstbe-
such zu einer auch duBerlichen Lobpreisung des
Gottes machen, »der meine Jugend erfreut«;
lahmer Gesang und halbschlafend gemurmelte Ge-
bete sind nicht dazu angetan.

Beim erwidhnten Kolloquium wurde vor allem ge-
gen den Zwang rebelliert, den tdglichen Gottes-
dienst zu besuchen. Es ist hier nicht der Ort, die
Unsinnigkeit von Zwang auf religiosem Gebiet
aufzuzeigen. Es scheint mir jedoch notwendig,
auf den indirekten Zwang hinzuweisen. Wenn die
Alternative Messe oder Studium besteht, dann
emport es junge Leute, wenn die Aufsichtsper-
sonen die Freiwilligkeit zu einer Farce machen,
indem sie die so beobachteten Zoglinge unter
moralischen Druck setzen.

Internatserzicher werden mit Recht auf die
organisatorischen Schwierigkeiten hinweisen. In
einem Schlafsaal mit iiber zwanzig Betten ist es
unméglich, einen Teil der Zdglinge zum frei-
willigen Messebesuch aufstehen zu lassen, ohne
den anderen Teil im Schlaf zu storen. Ich betrach-
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te die Verlegung der heiligen Messe auf den Abend
als Ausweg. Dabei bleibt jedoch die Wahl zwi-
schen Gottesdienst oder Studium und das Problem,
von unbeaufsichtigten jungen Leuten ernsthafte
Arbeit zu verlangen. Meiner Ansicht nach wire
diese Frage an ihrer Wurzel zu fassen und durch
immer ausgedehntere Selbstverwaltung und
Selbstbeaufsichtigung zu beantworten.

Darin sihe ich auch eine Erziehung zur Initiative,
die auf das religidse Leben im Internat und auch
spiter in der Pfarrei nur positiv abfidrben kénnte.
Wer viele Jahre im Internat verbrachte, kann
nicht umhin, sich spéter in der Pfarrei und im
tidtigen und militanten religiosen Leben in der
Welt zu fragen: »Wohin sind die ehemaligen
Internatszdglinge, die so frommen, verschwunden %
Einen teilweise berechtigten Einwand auf diesen
Vorwurf sehe ich in der Antwort der Internats-
erzieher, ihnen wiirde groBenteiles »mindere Ware«
derer die Eltern aus dem einen oder anderen Grund
nicht mehr Meister wurden, »angehdngt«. Das
trifft sicher in manchen Fillen zu. Als Verall-
gemeinerung jedoch ist dieser Einwand ungerecht.
Viele katholische Gegenden gerade der Schweiz
sind so abgelegen, daB die Eltern dadurch ge-
zwungen sind, ihre Kinder dem Internat anzuver-
trauen. Jedenfalls entspricht der Prozentsatz der
»minderen Ware« nicht jenem der spiteren Ver-
sager oder groflen Schweiger im religiosen Leben
der Welt.

Vielmehr muB man sich oft schmerzlich bewegt
fragen, ob die Internatserziehung, wie sie heute
noch an den meisten Orten gehandhabt wird,
nicht eine Erziehung der verpaBten Chancen ist.
Erziehung der verpaBten Chancen ?

Die gréBte Chance der Internatserziehung sehe
ich darin, daB sie eine groBtmogliche Einheit der
Einfliisse ermoglicht, daB sie sozusagen alle un-
erwiinschten Miterzieher ausschalten kann. Das
katholische Internat hitte die Moglichkeit, sei-
nen Zoglingen katholisches Riistzeug zu bieten,
von dem zu zehren ein ganzes Leben moglich sein
konnte.

Gerne lasse ich mich iiberzeugen, daB ich unrecht
habe mit der Behauptung, die AuBerungen ge-
rade dieser spezifischen Atmosphidre wiirden
vorwiegend unlustbetonte Assoziationen schaffen.
Da ist die frithe obligatorische Messe, von der be-
reits die Rede war. Da ist die allstiindliche Be-
rieselung mit automatisierten Stundengebeten.
Da sind die Verbote, die Verbote und nochmals
Verbote, meist mit einem fiir die jungen Leute in
jenen Situationen sehr undurchsichtigen »Willen
Gottes« begriindet. Da ist die Vergillung bei-
nahe jeder »sinnlichen« Freude (als ob Gott uns
als rein geistige Wesen erschaffen hitte!), ein
Hochfest in weiter oder naher Sicht als Recht-
fertigung dieser besonderen Tugendakte. Wo ist
die Ganzheit, die sich auch in der Welt leben
lieBe, die Ubung des gesunden mundalen MaBes
statt des novizialen UbermaBes ?1

1 Vgl. Ernst ELL, Fiir die Welt erziehen, Wiirzburg
1962.



AuBerlichkeiten zu erwihnen, mag kleinlich sein.
Wenn man jedoch das beinahe vollstidndige Ver-
schwinden der ehemaligen Internatszdglinge im Le-
ben der Pfarrei beobachtet, kann man nicht um-
hin, zu fragen, ob diese AuBerlichkeiten nicht
doch eine Rolle spielen. Ob die religiose Treib-
hausatmosphére zwar das »Tugendklima« schafft,
das fiir noviziale Menschen als bewahrend be-
trachtet wird, fiir den Menschen der Welt jedoch
Verbildung bedeutet ? Dabei denke ich an die Ver-
kleidung durch Schleier und so weiter auch fiir die
weltlichen Kirchenbesucher mancher solcher
Institutionen, an den tdglichen feierlichen Einzug,
an den Gottesdienst in hochgldnzender und wichse-
duftender Internatskirche, in der alles bis aufs
letzte klappt.

Einesteils anerkenne ich die Rechtfertigung sol-
cher Formen durch die Begriindung mit dem ge-
wissen »Schliff«, den sie den anvertrauten Zog-
lingen vermittle. Anderseits stelle ich die Frage,
ob soviel Perfektion nicht den Geschmack fiir den
weniger geschliffenen und wohlorganisierten Pfarr-
gottesdienst verderben konnte.

Wie wiire es mit normalen Gottesdiensten, werk-
tags mindestens in den an jenen Tagen ohnehin
fast leeren Pfarrkirchen? Lustbetont wiirde be-
reits der Weg zur Kirche wirken, lustbetont die
Tuchfiithlung mit werktédtigen Menschen. Es wére
sozusagen eine Voriibung auf den spéteren Besuch
des Werktagsgottesdienstes in der Pfarrei.

Wieder erwige ich einen Einwurf der Internats-
erzieher: die Riicksicht auf das Schwirmalter der
Zbglinge, die bei einer solchen Gelegenheit iiber
die Stringe hauen konnten.

Klima der Verdichtigung?

Diesem Einwurf mufl ich den Ausspruch eines
Exerzitienmeisters entgegenhalten, der nach Inter-
natsexerzitien sagte: »Es herrscht ein Klima der
Verdichtigung.« Ich selber erfaBte in jenem Au-
genblick, daB die Mehrzahl meiner Schwierig-
keiten in der Erzichung der eigenen grofien Kin-
der darauf zuriickgeht: auf das Klima der Ver-
ddchtigung, das ich im Internat jahrelang un-
bewuBlt in mich aufgenommen habe. Wobei mir
die Tragik aufgeht, daB man selber wiederholt,
worunter man damals bitter gelitten hat.

In meinem Internat war es vor allem das »Schwér-
men«, das als Inbegriff des Verfolgungswiirdigen
galt. Es wurde geschwirmt, fiir alles Mogliche und
Unmogliche. DaBl ein Unterdriicken dieser
natiirlichen AuBerung des erwachenden Eros
oft tragische Folgen hatte, wurde stillschweigend
iibergangen. Bernhard Stdckle hat in seinem Auf-
satz Eros und Jugendseelsorge? gezeigt, wie ge-
rade das, was in der Internatsschule verdchtlich
»Schwirmen« genannt wurde, positiv ausgewertet
werden konnte.

Wie soll der junge Mensch in der Abgeschiedenheit
des Internats, getrennt von Vater und Mutter, eine
gliickhafte zwischenmenschliche Beziehung er-
fahren? Wie soll er die Gottesliebe erleben, los-
getrennt von aller herzlichen Liebe von Mensch
zu Mensch? Es ist die groBe Frage, ob einzelne
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homosexuell gefarbte »schlechte« Erfahrungen die
Grausamkeit entschuldigen, mit der vielfach gegen
suchende und ringende junge Menschen vor-
gegangen wird. Basieren solche Vorkommnisse
nicht vor allem auf Eifersucht gegeniiber jenen
Menschen unter den Erziehern, denen das Charisma
des liebevollen Kontaktes zu ihren Zoglingen ver-
lichen wurde ?

Verstehe ich Eros in diesem Fall unabhédngig vom
Geschlecht der Person, die es dem jungen Men-
schen zum Erlebnis gestaltet, so sehe ich als
Nichstes ein groBes Problem der Internats-
frommigkeit im Ausfall der gegengeschlechtlichen
Komponente. Es scheint mir die grofe Gefahr zu
bestehen, dafBl die Entstehung des Gottesbildes,
die in diesen Jahren eine entscheidende Phase
durchlduft, von einer Einseitigkeit belastet wird.
Wenn Gott den Menschen als sein Ebenbild
schuf, wenn wir also im Menschen Gottes Bild
vor uns haben, im Menschen, den Gott als Mann
und Frau erschuf, wie kann eine reine Ménner-
oder Frauengemeinschaft ein wesensgerechtes
Gottesbild vermitteln ?

Zuerst mochte ich ein Fragezeichen vor die neue-
sten Experimente setzen, die dahin gehen, in
Internatsschulen einige externe Zoglinge des ande-
ren Geschlechtes aufzunehmen. Dieses Frage-
zeichen erwiéchst nicht einer »christlichen Quer-
treiberei«3, sondern den eingeprigten Erlebnissen
eigener Internatsjahre. Unausdenkbar, wie wir re-
agiert hitten, wenn wir mit unserer aufgestauten
»Schwirmerei« und in jenem erosverlassenen
Klima plétzlich mit netten Vertretern des anderen
Geschlechtes konfrontiert worden wiéren. Von
einer Anhiingerin der Koedukation mag diese
Ansicht erstaunen. Koedukation finde ich jedoch
nur dann realisierbar, wenn Junge und Madchen
von den gleichen Lebensbedingungen herkommen.
Vorerst miiBte das Internatsklima in dieser Hin-
sicht entschéirft werden. Was ldge niher — es wird
an manchen Orten auch geférdert — als die Er-
moglichung zwangloser und héufiger Kontakte
mit den néchststehenden Menschen des anderen
Geschlechts, den Eltern? Wenn es noch irgendwo
vorkommen sollte, daB3 alle Briefe an die Eltern
und von den Eltern gedffnet und gelesen wiirden,
dann sollte dieses Relikt aus einer Urzeit psycho-
logischen Wissens schleunigst beseitigt werden.
Zu meiner Zeit durften wir auch mit den eigenen
Briidern im Zuge des Verdichtigungsklimas
nur im Park unter den wachsamen Augen der Er-
zieherinnen promenieren.

Sprechstunden mit Seelsorgern wiren eine wei-
tere Moglichkeit des Kontaktes, wobei ich es
fiir beide Teile erfrischend fande, wenn diese oder
in Knabeninternaten die dienstbaren weiblichen
Geister bei den zwangsfreien Rekreationen ai-
wesend wiren. Weniger verspreche ich mir vom
gespreizten Klima organisierter Tanztees, ob-
wohl diese spektakuldrer und »fortschrittlicher«

2 Anima 18 (1963) 350-357.
3 ErNST ELL (5. Anm. 1)




wirken. Immerhin gehdren sie zum normalen Le-
ben junger Menschen und vermitteln diesen die
begriiBenswerte Leichtigkeit im Umgang mit dem
Partner des anderen Geschlechts.

Innig verbunden mit dem Begriff »Internats-
frommigkeit« ist der Seelsorger. Sind meine gan-
zen Uberlegungen vielleicht zu sehr an Verhilt-
nissen im Madcheninternat orientiert, dann dieses
Kapitel im besonderen. Es ist eine Binsenwahrheit,
daB vorwiegend jene Seelsorger in Internaten ein-
gesetzt werden, die wegen korperlicher oder ande-
rer Schwichen »drauBen« nicht verwendbar sind.
Dabei mochte ich betonen, daB mancher junge
Mensch gerade in einem solchen korperlich viel-
leicht behinderten, geistig jedoch hochstehenden
Menschen einen Fiihrer fiirs Leben fand. Oftmals
ist es jedoch so, daB diese Praxis das fordert, was
ich oben die »Erziehung der verpaBten Chancen«
nannte, und das auf religiosem Gebiet. Gerade der
junge Mensch, unreiferweise AuBerliches leicht als
wesentlich betrachtend, kann fiir immer das Bild
des behinderten Seelsorgers mit jenem seiner Kon-
fession assoziieren. An dieser Stelle mochte ich den
Vorschlag wiederholen, der von kompetenter theo-
logischer Seite gemacht wurde: junge und sehr
fihige Geistliche zeitweise in Médcheninternaten
einzusetzen, etwa jahrweise.

EswireauBerdem zu begriiien, wenn der Religions-
lehrer des Internats von der Institution unab-
hingig wire und diese unvoreingenommen auf
die Schwierigkeiten aufmerksam machen konnte,
die ihm in Diskussionsstunden des Unterrichts
etwa entgegengebracht wiirden. Es konnte der Ge-
meinschaft nur von Nutzen sein, solche Stimmen
~ zu héren und ihre Vorschldge zu erwégen.

Die Unvollkommenheit des Néchsten ertragen
Wenn sich das Klima der Verdidchtigung so sehr
verdichtet, daB daraus ein Entlassungsfall ent-
steht, dann mag das im ersten Augenblick nur
entfernt mit Internatsfrémmigkeit zu tun haben.
Ich erinnere mich jedoch dabei genau, daB uns jun-
gen Menschen bei solchen Gelegenheiten die Frage
aufstieg, ob nicht gegen das gesiindigt werde,
was in der Regel von Taizé unmiBverstdndlich aus-
gedriickt ist: »Die Vollkommenheit besteht ge-
nau darin, die Unvollkommenheit des Néchsten zu
ertragen, und zwar in Liebe.« Klammern wir die
sittlich-gemeinschaftsgefdhrdenden Zoglinge aus,
die dem Ganzen zuliebe ausgeschlossen werden
miissen. Oft jedoch kommt man dabei nicht um
den Zweifel herum, ob nicht gerade besonders
hilfebediirftige Zoglinge weggewiesen wurden und,
was schwerer wiegt, ob nicht gerade ihnen der Weg
zuriick ins Leben verbaut wurde.

In diesem Alter beobachtet der junge Mensch
sehr genau das, was ihm mit der einsetzenden Rei-
fe als Wesentliches aufgegangen ist: die Liebe.
Darum kann'ihm nur jene Gemeinschaft etwas
sein und auch etwaige Berufe fordern, in der die
Liebe gelebt wird. Wenn die Kinder aus zerriitte-
ten Familien kommen, was die Erzieher fiir die
meisten Schwierigkeiten verantwortlich machen,
dann ist gerade das Internat der geeignete Ort,
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ihnen vorzuleben, was liebevolle Gemeinschaft ist.
Jede Mache, jeder Schein in dieser Hinsicht wird
vom Zdgling entlarvt, und erst viel spéter wird er
die Schwierigkeiten begreifen, mit der Menschen
in einer solchen Gemeinschaft zu kdmpfen haben.
Vorerst wird es seine Frommigkeit direkt beein-
flussen, wenn er sieht, daB die gottgeweihten
Menschen seiner Umgebung die Liebe auch leben.
Gerade im Hinblick auf die Liebe ist es bedenk-
lich, zu sehen, daB sogenannte »brave« Internats-
zbglinge, Madchen vor allem, ohne eine Regung
der Hilfsbereitschaft in ihren Ferien etwa vor der
Not auch nahestehender Menschen, einer iiber-
lasteten Mutter, Schwester oder Nachbarin ste-
hen. AuBenstehende schlieBen in solchen Situa-
tionen unfehlbar auf ein Versagen der Internats-
frommigkeit.

Es ist hier und da zu héren, daB Kongregationistin-
nen oder Mitglieder anderer religioser Gemein-
schaften innerhalb der Internatsgemeinschaft
drauBen helfen, in Familien tatkriftig zugreifen.
Das ist sehr zu begriien. Die Teilnahme an einem
solchen Einsatz sollte aber nicht vom Eintritt in
bestimmte Organisationen abhingig gemacht
werden, die durch den Geruch der Bravheit und
durch gewisse sektiererische Formen manche mo-
dernen Zoglinge abstoBen, nicht die Schlechtesten
vielleicht.

Auch die Mitarbeit in den bestehenden Jugend-
gruppen der Pfarrei wire von Vorteil und wiirde
vielleicht spiter dem verheerenden Mangel an
geeigneten Fithrungskréften in den Pfarreien steu-
ern helfen. Fiir den Internatszdgling wire es auBer-
dem eine Hilfe zur Persdnlichkeitsbildung, ein
Gegengewicht zur novizialen Erziehung zur Be-
scheidenheit. Das Leben erfordert ein gewisses
MaB an Selbstsicherheit und die Fihigkeit, sich
zu behaupten.

Erziehung fiir die Welt

Manchen ehemaligen Internatszdglingen mag es
gleich mir schwerfallen, die noviziale Frommig-
keit der Meditation und des vielen Stillschweigens
spiter in das Leben der Welt zu iibersetzen. Im
Internat kann man nicht nur ungestraft das Still-
schweigen als religits begriindete Art, dem Mit-
menschen auszuweichen, beniitzen, man wird so-
gar noch dafiir gelobt. Man darf und soll sich in
sich verkriechen, gewiB. Nicht leicht gelingt es je-
doch dem von Natur nach innen gerichteten Men-
schen, sich auf ein Leben voller Anrufe von allen
Seiten umzustellen, ein Leben, in dem zum Beispiel
Eltern zahlreicher kleiner Kinder stehen, ein Leben,
in dem man vergeblich versucht, etwas Meditation
einzubauen. Im Internat schiene mir eine Vorberei-
tung darauf méglich, indem man dlteren Zdglingen
zeitweise die Verantwortung fiir eine Gruppe Jiin-
gerer iibertragen wiirde.

Eine Szene aus meiner Internatszeit mag das Ge-
sagte verdeutlichen. Eine Mitschiilerin, eine Matu-
randin mit frischem und natiirlichem Wesen,
platzte in einen kleinen Kreis von Kameradinnen:
»Ich habe genug! Immer heiBlt es, wir seien faul
und schlecht und leisteten nichts. Dabei_tun wir



so viel mehr, gerade in religitser Hinsicht, als die
Gleichaltrigen drauBen!« Damals verstand ich
ihre Aufregung nicht, denn ich fiihlte mich iiber-
aus faul und schlecht und wenig leistend. Erst
heute erfasse ich die gesunde Reaktion jenes
Middchens, Sie rebellierte gegen das noviziale
UbermaB, das uns abverlangt wurde. Sie ver-
miBte vielleicht unbewuBt die Einstellung, die im
folgenden Satz dargelegt wird und gegen die
téglich gefehlt wurde: »Es ist fiir das BewuBtsein
eines Menschen von groBer Bedeutung, ob sich
fiir ihn mit dem Begriff Religion mehr die Vor-
stellung eines handelnden Menschen oder mehr die
Vorstellung des handelnden Gottes verbindet,
und darum ist es fiir den Erzieher wichtig zu wis-
sen, daBl das Christentum wesentlich die Religion
des handelnden Gottes ist«4,

Wiire diese Uberzeugung nicht auch die Mbglich-
keit zur Neutralisierung des Klimas der Ver-
dédchtigung? Ein handelnder Gott entbindet den
Erzieher zwar nicht von der Verpflichtung zur
Aufsicht, sicher jedoch von der Notwendigkeit der
stindigen Verdéchtigung,

Die Einpragung dieser Wahrheit von der Realitit
des handelnden Gottes scheint mir auch eine
Moglichkeit zu bieten zur Losung der Frage der
Werbung von Ordensberufen, die sicher auch ein
Aspekt der Internatsfrommigkeit ist. Begreiflicher-
weise ist ein Orden auf diese Werbung angewiesen,
und die idealen Objekte sind dabei die Zoglinge.
Menschlich verstindlich ist die Uberbetonung des
novizialen Standes der Erzieher, in Einzelfillen
kann sie jedoch menschlich tragische Folgen zeiti-
gen. So denke ich an die Neurose jener Zwanzig-
jdhrigen, offensichtlich zu Ehe und Mutterschaft
berufen, die nicht fertig wurde mit dem jahrelang
eingepréigten Bibelvers: »Wer es fassen kann, der
fasse es.« Immer wieder griibelte sie: »Ich fasse
es jal« Es wurde ihr jedoch nicht zur Lésung ver-
holfen, die eine verniinftige Auseinandersetzung
mit der moglichen Berufung zur Ehe bedeutet
hétte. Es wire dem jungen Menschen geholfen ge-
wesen, wenn man ihm gesagt hiitte, daB es schlieB-
lich der handelnde Gott sei, der berufe, der das
Handeln auch in der Berufsfrage nicht in Men-
schenhand lege.

Neurotische Irrformen dieser Art sind meines
Erachtens typisch fiir eine gewisse Art von Inter-
natsfrommigkeit.

Auch in einer Familie wird man sich tiglich be-
wullt, zu fehlen und zu irren. Hier wie dort ist
alles Gelingen Geschenk und Gnade eben des
handelnden Gottes. Unsinnig ist die Prozent-
rechnung, ob Gelingen oder MiBlingen im Erbe
oder im Milieu griinden, wie Familie oder In-
ternat daran beteiligt sind. Als Eltern oder als
Internatserzieher bleibt uns die Aufgabe, das Beste
daraus zu machen. Imelda Coray-Monn
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Wortgottesdienst: ein Experiment

Die in der Liturgie-Konstitution, Artikel 35,4 aus.
gesprochene Empfehlung fiir Wortgottesdienste
ist im westlichen Deutschland bislang nur ver-
einzelt aufgegriffen worden. Vorerst scheint sich
vielmehr der Trend noch zu verstiirken, anstelle der
sonntdglichen Abendandacht eine Eucharistic-
feier zu halten. Natiirlich sind die bisher iiblichen
Andachten nicht zu vergleichen mit den in der
Konstitution empfohlenen Wortgottesdiensten,
aber sie kénnten immerhin einen Ansatz fiir Wort-
gottesdienste bieten. Von Pfarrern und Kaplinen
wird oft behauptet, Wortgottesdienste finden bei
den Gemeindemitgliedern wenig Anklang. Ob es
aber nicht auch an der fraglos schweren und oft
ungeniigenden Vorbereitung des Wortgottesdien-
stes liegt, weil wir nicht, wie bei der Messe, ein
festes »Formular« haben? Oder ist der Wort-
gottesdienst zum falschen Zeitpunkt angesetzt?
In der Essener Domkirche (Anbetungskirche mit
150 Pldtzen) fanden wihrend der Adventszeit 1965
an allen Wochentagen um 13.00 Uhr 10-Minuten-
Wortgottesdienste statt. Die Kirche liegt un-
mittelbar an der Kettwiger StraBe, mitten im Ge-
schifts- und Biirozentrum der Stadt. Um die
Mittagszeit ist auf dieser StraBe, die fiir jeden
Fahrzeugverkehr gesperrt ist, viel Betrieb. Die
Gottesdienste wurden auf zwei groBen Tafeln mit
der Aufschrift »Jeden Tag 13.00 Uhr 10 Minuten
Gottes Wort« angekiindigt. Um 12.55 Uhr kurzes
Geldute mit 2 Glocken. An fast allen Tagen war
die Kirche bis auf den letzten Platz gefiillt. Es ka-
men Frauen mit Einkaufstaschen, Biiroangestellte,
iltere Leute, aber auch auffallend viele Jugend-
liche. Das Schema fiir diesen Kurzgottesdienst
war an allen Tagen gleich: Gemeinsames Lied
(Liederbldtter lagen auf den Bdnken), Schriftwort,
Interpretation von nicht mehr als 5 Minuten,
Stille, abschlieBendes Gebet.

Drei Priester hatten gemeinsam den Themenplan
ausgearbeitet. Jeder iibernahm den Gottesdienst
an fiinf aufeinanderfolgenden Tagen. Nach Mog-
lichkeit wurden im AnschluB an den Gottesdienst
Thema und Interpretation einer kritischen Be-
trachtung unterzogen. Inhaltlich ging es bei den
aus dem Alten und Neuen Testament ausgewihl-
ten Stellen um Reich Gottes, Berufung, BuBe und
Nachfolge. Von der konkreten Situation des
Menschen in der vorweihnachtlichen Hetze und
Unruhe, beim Einkauf in den Kaufhdusern oder
in seiner inneren Leere wurde der Einstieg fiir die
Interpretation gesucht. Die Betrachtung iiber den
Schrifttext sollte jedesmal ausklingen in einer An-
regung zu neuer Christusbegegnung durch Be-
wiltigung der persdnlichen Aufgaben in der Welt
und am Mitmenschen.

Die Resonanz auf die Kurzgottesdienste war auler-
ordentlich gut. Dennoch wurde das Experiment
nicht weitergefiihrt und im Jahre 1966 nicht wie-

4 ArLois MULLER, Die neue Kirche und die Erziehung,
(Offene Wege 2) Einsiedeln 1966, 16.




der aufgegriffen. Die beteiligten Priester waren der
Meinung, daB ein Team von nur drei Priestern
dieser Aufgabe allein nicht gewachsen sei. Ander-
seits ist es schwer, mehrere Priester fiir eine stin-
dige Zusammenarbeit und einen Gottesdienst zur
Mittagsstunde zu gewinnen. Auch aus diesem
Grunde stellt sich die Frage, ob solche Gottes-
dienste das ganze Jahr hindurch moglich sind
oder ob sie nicht ein »Sonderangebot« gerade fiir
die Adventszeit und Fastenzeit sein miifiten.
Da allerdings ldge auch eine groBe Chance.
Ferdinand Schulte-Berge

Homilie iiber Rom 8,12-17
(8. Sonntag nach Pfingsten)

Viele, die an das Wirken des Gottesgeistes glau-
ben, erwarten mitunter groBartige Wunderdinge,
und sie sind enttduscht, weil eben nichts AuBer-
gewohnliches passiert. Neigen nicht auch wir zu
der Vorstellung, der Heilige Geist miisse, wenn er
schon da ist, eine iiberdimensionale Befdhigung
sein, unsere menschliche Begrenztheit zu iber-
kompensieren, so daB wir nicht mehr hilflose
Menschen sind, sondern, mit neuen Fihigkeiten
ausgeriistet, alle Schwierigkeiten spielend meistern ?
Wer so denkt, erwartet eine Macht, die wie der
Engel - nach der Erzdhlung im Buche Daniel -
den Propheten Habakuk von seinem Weg aufs
Feld im Fluge aus Israel nach Babylon gebracht
hat, so auch uns aus der Alltagswirklichkeit iiber
Gefiihrdung und Bewihrung bequem hinweg in
die Gottesherrlichkeit trigt. Und die Enttduschung,
davon kaum etwas zu spiiren, macht es vielen
schwer, dann trotzdem zu glauben, daf} in unserer
ganz gewdhnlichen Menschlichkeit der Geist
Gottes am Werke ist. Aber um sonderliche Dinge
geht es nicht, jedenfalls nicht in erster und nicht in
zweiter Linie. Gott erfaBt mitunter mit seinem
Geist groBartige Menschen, die er in seinem
Licht erleuchtet, zu sittlicher Vollkommenbheit
fihrt, mit Weisheit erfiillt und zu auBergew&hn-
lichen Leistungen befdhigt. Doch das aufBer-
gewdhnlich Grofe ist ein seltenes Geschenk. Gott
tut in der Regel etwas anderes. Er tut das Un-
glaubliche, daB er uns nimmt, wie wir sind, um
uns mit seinem Geist nicht durch die Liifte, aber
durch dieses Leben hindurch in seinen gottlichen
Bereich einzuholen.

Dieses ganz Gewohnliche legt uns die Lesung
nahe. Paulus setzt voraus, daB der Geist eine Er-
fahrung der rémischen Christengemeinde ist, die
man mitten im Alltag machen kann, da, wo der
Mensch »Liebe, Freude, Friede, Geduld, Freund-
lichkeit, Giite, Treue, Milde, Enthaltsamkeit«
vollbringt (vgl. Gal 5,22f). Da wirkt der Geist in
allen Christen, und nicht nur in einigen wenigen,
besonders Begabten.

Fir Paulus ist der Geist Gottes eine Selbst-
verstindlichkeit. Das, was Gott der Herr im Alten
Bunde verheiBen, und worum die Frommen ge-
betet hatten: »Ein reines Herz erschaffe mir,
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Gott, und gefestigten Geist mach neu in meiner
Brust!« (Ps 51[50],12) —, das ist jetzt fiir den Chri-
sten Wirklichkeit geworden. Der auferstandene
Herr hat seinen Geist gesandt, und es ist ein-
getreten, was Gott durch seinen Propheten Ezechiel
verheien hatte: DaB er sein Volk zusammen-
fiihrt aus den Volkern. Jetzt sprengt er reines
Wasser iiber Menschen, sie zu reinigen von ihren
Unreinheiten. Er gibt ein neues Herz und legt
neuen Geist in ihre Brust. Seinen Geist legt er in
ihre Brust und bewirkt, daB sie nach seinen
Satzungen wandeln, seine Gesetze beobachten
und erfiillen. Menschen werden sein Volk, und er
ist ihr Gott (vgl. Ez 36,24-28).

Was der Apostel in seiner Zeit sah, war erst der
Anfang der erfiillten Verheiung. Wir sehen heute
auf die fast zweitausendjidhrige Geschichte der
Christenheit zuriick. Trotz so vieler bedriickender
Menschlichkeit und Verschuldung im Volke Gott=
tes hat der Geist die Welt verdndert. Er hat den
Menschen freigemacht aus der Fessel religidser
Tabus, so dafl wir Gott den Vater im Geiste und in
der Wahrheit anbeten und ihm dienen kénnen. Er
hat die Bewegung missionarischen Eifers fiir die
Ausbreitung der Gottesherrschaft auf der Erde
ausgeldst. Er hat in der stindigen Bedrohung
kleinlicher Enge und gegen Profitgier und Gewalt-
titigkeit Menschen die Augen gedffnet fiir die
Not der Bedriickten und das Herz zum Helfen
bewegt, wie es das Beispiel der vielen Heiligen,
der kanonisierten und nichtkanonisierten, erweist.
Vielleicht erfassen wir in unserer Zeit, die so viele
Untiefen menschlicher Verderbnis enthiillt hat,
besser, was der Geist Gottes unauffillig im Men-
schen wirkt und was uns da fehlt, wo er nicht ist.
Dieser Geist wirkt im einzelnen, und er wirkt je
verschieden. Aber er ist kein Geist fiir »Einzel-
ginger«, sondern er handelt an seinem Volk. Paulus
spricht in der Mehrzahl. Das ist kein didaktischer
Behelf, um viele anzusprechen, die letztlich nur
einzelne bleiben. Der Geist fiihrt zur Gemein-
schaft und ist in der Gemeinschaft wirksam, um
aus den Vielen den einen Leib Christi aufzubauen,
»bis wir alle zur Einheit des Glaubens und der
Erkenntnis des Sohnes Gottes gelangen, zur vollen
Mannesreife, zum VollmaB des Alters Christi«
(Eph 4,12f). Das klingt nicht danach, daB wir ihn
in unseren Dienst stellen kénnten, um unsere Nei-
gungen und Pldne durchzusetzen, sondern er
nimmt uns in seinen Dienst. Dabei wirkt er nicht
gewaltsam auf uns ein. Er benutzt uns nicht wie
Automaten; sondern er spricht uns in unserer
Menschlichkeit an, das heit vor allem, unsere
Freiheit und unsere Verantwortlichkeit.

Darum mahnt der Apostel die Gemeinde in Rom
und uns zur Entschiedenheit. — Er sagt: »Wir sind
nicht Schuldner des Fleisches, um nach dem Flei-
sche zu leben, sondern wir sollen mit dem Geiste
die Werke des Fleisches ertdten« (vgl. Rom 8,12f).
Mit dem Wort »Fleisch« meint er den Menschen,
der nach seinem eigenen Willen und nicht nach
dem Willen Gottes lebt. Man kann nicht nach
zwei Seiten hinneigen, sondern mufB sich fiir eine



entscheiden. Der Christ gehort nicht mehr dem
Fleische und dessen Werken, sondern dem Geist
Gottes und seinem Wirken.

Dazu bedarf es einer stindigen Wachsamkeit;
denn Fleisch, wie Paulus es versteht, ist nicht
einfachhin das korperlich Triebhafte in uns. Es
sind vielmehr jene Krifte, an die wir stdndig unse-
re Freiheit zu verlieren drohen, wenn wir nicht
dem Geiste Gottes folgen. Dieses Fleisch kann
sich unter Umstédnden sehr »geistig« geben, sogar
fromm. Der franzosische Schriftsteller Albert
Camus schildert in einem seiner Werke eine alte
kranke Frau, fiir die Gott der einzige Inhalt ihres
Lebens zu sein schien. »Sie glaubte an ihn. Be-
weisstiicke waren ihr Rosenkranz, eine bleierne
Christusfigur und ein das Jesuskind tragender
heiliger Josef aus Gips.« Aber im Grunde war die-
se Frau, wie der Verfasser in der Erzdhlung fort-
fahrt, von Gott enttduscht und iiber ihn entsetzt.
»Gott war ihr zu nichts niitze. Er 10ste sie nur aus
der Gemeinschaft der Menschen und iiberant-
wortete sie der Einsamkeit.« Camus hat ein Bild
gezeichnet von all den Menschen, die nicht dem
wirklichen Gott dienen, zu dem der Geist hin-
fithrt und zu dem er rufen lehrt: Abba, Vater! —,
sondern die einer Vorstellung von Gott folgen, die
sie sich selbst gemacht haben — ein Werk des
Fleisches. Und ebenso ist es das Fleisch, wenn der
Mensch zwar von Gott redet, in Wirklichkeit aber
damit einen Vorwand meint, um dahinter sein
Geltungsstreben, seine Machtgeliiste, Recht-
haberei und Betriebsamkeit zu verbergen. Es be-
darf groBer Wachheit, den Geist und sein Wirken
von den Tduschungen des Fleisches zu unterschei-
den und ihm zu folgen, mit ihm die Werke des
Fleisches zu ertdten, damit wir leben, damit wir
aus der Knechtschaft in die Freiheit eintreten
konnen, aus der Angst in die Geborgenheit Gottes,
als Kinder und Erben, als Miterben der Herrlich-
keit Christi. Wir miissen uns dem Geist 6ffnen
und heraushdren, wo er selbst es bezeugt, daBl wir
Kinder Gottes sind. Er bezeugt sich in der Stille
der Besinnung und des Gebetes. Und er bezeugt
sich in der Offentlichkeit: Dort wo er in unserer
Zeit Menschen mit dem klaren Blick fiir die
Wahrheit, mit unbestechlichem Gerechtigkeitssinn,
mit sozialer Verantwortung, mit der Bereitschaft
zum Frieden und zur Toleranz, mit selbstlosem
Dienen und mit der Freude in Gott erweckt. Und
er bezeugt sich auch in der Beunruhigung, die
viele nach dem Konzil ergriffen hat. Hier geht es
um mehr als nur um eine Auseinandersetzung zwi-
schen Fortschritt und Beharrung, und um Wich-
tigeres als um das Aufbegehren der Unzufriedenen.
Es geht um mehr als um ein Festhalten am
Herkdmmlichen oder um ein Durchsetzen von
Neuem.

Es geht um das Wirken des Geistes Gottes; und
ihm miissen wir folgen. Am Geist dieser Bewegung
werden wir erkennen, ob wir dem Geist Gottes
folgen oder dem Fleisch: an der Unduldsamkeit,
mit der man sich auseinander-setzt oder an dem
vielleicht schmerzvollen Bemiihen, in der Gemein-
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schaft und fiir alle die Wahrheit freizugeben,
Denn dahin fiihrt der Geist.

Dieser ProzeB ist mithsam. Auch das deutet sich
beim Apostel Paulus an, wenn er es immer wieder
versucht, dieses Wirken des Geistes in seinen
Briefen mit Worten begreiflich zu machen. Denn
es ist ein gewaltiger ProzeB, der in iibermensch-
liche Dimensionen hineinweist. Es ist die gewal-
tigste Tat Gottes: dafl Menschen »gottlich« wer-
den, daB Menschen vom Geiste Gottes durch die-
ses Leben geleitet und mit vollem Recht Séhne
und Tochter Gottes genannt werden. In diesen Di-
mensionen des Geistes aber diirfen, ja sollen wir
denken und leben. Franz Sobotta SJ

Predigt iiber 1 Kor 10,6-13
(9. Sonntag nach Pfingsten)

Zur Zeit des Apostels Paulus war Korinth eine
mit Leben und Handel erfiillte HafengroBstadt.
Hier trafen sich Menschen und Religionen, Reich-
tiimer und Kulturen. Aber mehr als anderswo gab
es hier auch Uppigkeit und Laster.

Paulus wird es nicht leicht gehabt haben, in dieser
Stadt eine christliche Gemeinde zu griinden. Er
schreibt spéter, wie mutlos er anfangs gewesen sei.
Aber nach etwa eineinhalb Jahren war doch eine
lebendige Gemeinde entstanden. Als sie einiger-
maBen gefestigt war, konnte Paulus sie seinem
Mitarbeiter Apollos anvertrauen. Er selbst wollte
in anderen Stiddten das Evangelium verkiindigen.
Als der Apostel ungefihr vier Jahre spéter in Ephe-
sus war, erhielt er beunruhigende Nachrichten aus
Korinth: Er horte von Spaltungen in der Gemein-
de, von MiBstinden bei der Feier des Herren-
mahles, von der Teilnahme an heidnischen Kult-
feiern mit sexuellen Ausschweifungen. Die Ge-
meinde, die einmal so gut begonnen hatte, befand
sich in einer schweren Krise.

Da gab es viele, die sich zwar zu Christus bekann-
ten, an der gottesdienstlichen Versammlung und
am Herrenmahl teilnahmen, aber man konnte sie
auch bei den Gétterfesten sehen. Sie aBen und
tranken in den Tempeln, sie tanzten und verkehr-
ten mit den Dienerinnen der Aphrodite. Vor der
Gemeinde verteidigten sie ihre freiziigige Hal-
tung. Sie behaupteten, ihnen sei als Christen alles
erlaubt. Entscheidend sei, daB sie die Glaubens-
erkenntnis besdBen, alles andere dagegen sei neben-
sichlich. Sie beriefen sich dabei sogar auf die
Predigt des Apostels von der christlichen Freiheit.
Von diesen MiBstinden hatte Paulus durch Brie-
fe erfahren. Er hielt es fiir notwendig, den Ko-
rinthern in dieser Angelegenheit klar seine Mei-
nung zu sagen. Was er ihnen im 1. Korintherbrief
schreibt, ist nicht nur fiir die Gemeinde von da-
mals wichtig. Es kann auch uns helfen, unser Le-
ben vom Glauben her besser zu verstehen.
»Erinnert euch doch an das Schicksal Israels¢
sagt der Apostel, und in seiner Mahnung wird der
ganze Weg Israels noch einmal gegenwartig:
Auch Israel hat einmal einen herrlichen Anfang




gehabt, als es von Jahwe aus der Gefangenschaft
in Agypten herausgerufen wurde in die Freiheit,
als er es zu seinem Volk machte, Dieser Auszug
aus Agypten war zugleich der Abschied von den
Bildern und Tempeln der Gotter gewesen, von den
Festen zu ihren Ehren. Das alles gab es nun in der
Wiiste nicht mehr. Hier sollten sie sich allein der
Filhrung Gottes, der sie aus Agypten herausgeru-
fen hatte, im Glauben anvertrauen. Nichts Hand-
greifliches, nichts Sichtbares hatten sie mehr; nur
sein Wort, mit dem er ihnen seine Nihe zugesagt
hatte. Das war den Israeliten zu wenig. So mach-
ten sie sich ein goldenes Kalb, entgegen dem aus-
driicklichen gottlichen Verbot. Sie verehrten es als
Bild Jahwes. Im Gedenken an die dgyptischen
Gotterfeste aBen und tranken und tanzten sie zu
Ehren ihres Bildes. So schnell verlieBen sie den
Weg des Glaubens, auf dem Gott sie fithren wollte.
Auf ihrem Weg in das verheiBene Land iibernah-
men sie die religiosen Briuche der eingesessenen
heidnischen Bewohner. Sie beteten den Gotzen
Moabs an und vermischten sich mit den Moabiter-
innen. Sie paBten sich vollig ihrer heidnischen Um-
gebung an, Immer wieder versuchten sie Gott;
immer wieder forderten sie ihn heraus durch Un-
glauben und Ungehorsam. So murrten sie gegen
Gott und Moses: »Warum habt ihr uns aus
Agypten herausgefiihrt 7« (Num 21, 5).

Die meisten sehnten sich wieder in die alte Knecht-
schaft zuriick. Sie trauten der Fiihrung und Liebe
Gottes nicht viel zu. Der Weg des Glaubens war
ihnen zu miihsam.

»Werdet nicht wie sie!l« — mahnt der Apostel.
Es ist also auch im Neuen Bund noch moglich,
sich so zu verhalten, wie Israel es tat. Und er weist
auf die Strafgerichte hin, die Israel wegen seiner
Widerspenstigkeit trafen: Seuchen, Schlangen-
bisse und plotzlicher Tod. Diese Strafen sind ein
dentliches Zeichen dafiir, daB Gott seiner nicht
spotten 14Bt. Er gibt seine Ehre keinem Gotzen.
Wenn Paulus an diese Strafgerichte erinnert, dann
willer nicht drohen, aber doch mit Ernst und Nach-
druck warnen. Zugleich will er mit diesem Hin-
weis auf Israel die Situation der neutestament-
lichen Gemeinde, und damit auch unsere eigene,
ethellen. »Dies alles widerfuhr jenen vorbildlich;
fiir uns, die wir in den letzten Zeiten leben, ist es
zur Warnung geschrieben« (1 Kor 10,11).

Die Kirche ist das neue, endzeitliche Israel. Von
Gott sind wir, wie Israel, aus der Knechtschaft
in die Freiheit gerufen; auch uns hat er auf den
Weg des Glaubens gefiihrt. Und dieser Weg der
Kirche und des einzelnen Christen steht unter
d.em gleichen Gesetz wie der Weg Israels. Er ist
ein Weg der »Erprobung«. Denn die Schrift deutet
den Weg Israels in das verheiBene Land als eine
Zeit der Erprobung: »Du sollst gedenken des
ganzen Weges, den dich der Herr, dein Gott, nun
V{erzig Jahre lang gefiihrt hat in der Wiiste, um
dich zu demiitigen und zu erproben, auf daB er er-
kenne, wie du gesinnt seist« (Dt 8,2).

Die Versuchungen Israels, die Glaubensproben, in
denen die korinthische Gemeinde stand, aber auch
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die Versuchungen und Priifungen, die wir selbst
tdglich erfahren, sind eine stdndige Frage Gottes
an uns, ob wir ihm auf dem Weg des Glaubens fol-
gen wollen.

Israel hat den Weg des Glaubens nicht durchgehal-
ten. Der Weg durch die Wiiste, in der es keinerlei
Sicherheit gibt, war eine Mdoglichkeit, die Gott
ihnen gab, ihren Glauben und ihr Vertrauen auf
seine Fithrung zu erweisen. Wenn man heute
nicht wei}, wie es morgen weitergeht, dann muB
sich der Glaube bewdhren. Aber die Israeliten
hielten nicht im Glauben aus. Sie machten sich
ein Bild, einen »Gott«, iiber den man verfiigen
kann. Das war mehr nach ihrem Geschmack als
der unverfiigbare Gott, der sie in seinem Wort an-
rief.

Wenn man den Weg Israels betrachtet, konnte es
scheinen, als ob die Zeichen der Fiihrung und
Liebe Gottes damals umsonst geschehen wiren.
»Gott aber ist getreu«, heiBt es in unserer Le-
sung. Die Widerspenstigkeit Israels konnte seine
Treue und VerheiBung nicht beirren. Er hat sein
Angebot in Christus erneuert. In Jesus Christus
wurde er auf eine neue Weise unter seinem Volk,
unter uns, gegenwirtig. In Christus geht die Zeit
der Fiihrung, der Wunder, der Liebe Gottes zu
seinem Volk weiter. Darum steht auch die neu-
testamentliche Gemeinde vor der Frage, wie sie
darauf antwortet.

In der korinthischen Gemeinde waren schon
manche des Glaubensweges miide geworden,
ghnlich wie Israel. Sie fingen an, sich ihrer heid-
nischen Umgebung anzupassen. Die Gotterfeste
und der Tempelkult waren fiir sie verlockend.
Hier fanden sie etwas, was man sinnenhaft er-
fahren konnte in Rausch und Begeisterung, ganz
anders als der Glaube an die Botschaft von Kreuz
und Auferstehung. Der Weg des Glaubens in einer
solchen Umwelt fordert Niichternheit. Dazu wa-
ren die meisten nicht bereit.

Erkennen wir uns wieder in diesen Vor-Bildern?
Wir alle sind auf den Weg des Glaubens gerufen,
wie Israel. Auch uns kann es geschehen, dafl wir
heute nicht wissen, wie es morgen weitergehen
soll. Auch uns nimmt Gott manchmal die Sicher-
heit, in der wir uns so gut eingerichtet hatten. Wie
leicht kann eine Enttduschung, eine Krankheit,
der Verlust eines lieben Menschen uns aus der
Bahn werfen. Wie mithsam erscheint uns manch-
mal der Glaube in einer Welt, in der Gott so wenig
erfahrbar ist. Und wie unbegreiflich erscheint uns
dieser Gott angesichts so mancher Not und Un-
gerechtigkeit, die Menschen erfahren miissen.
Bringen wir es fertig, auch dann noch vor diesem
unbegreiflichen Gott im Glauben auszuhalten?
Uns an sein Wort und an die Zusage seiner lieben-
den Nihe zu halten? Oder schaffen wir uns wie
Israel einen greifbaren »Gott« nach unseren
MaBen, einen Gott, iiber den wir verfiigen mdoch-
ten, den wir uns mit religiéser Praxis und Kirchen-
steuern zu verpflichten suchen? Er erwartet mehr
von uns: daB wir uns glaubend seiner Fithrung
in das unbekannte Morgen anvertrauen.



Geht es uns vielleicht wie den Korinthern, dall wir
Christus mit dem Mund bekennen, am Gottes-
dienst und am Herrenmahl teilnehmen, aber im
Alltag den Gotzen unserer Umwelt dienen? Die
heutigen Gotzen sind ja nicht weniger verlockend
als die der Hafenstadt Korinth. Sie heilen heute
nur anders: Erfolg und Geschift, Geld und Lebens-
standard, Macht und Genufl kénnen solche Gétzen
werden. Thnen wird téglich geopfert. Wie viele sind
bereit, diesen Gotzen die Treue zu Gott und dem
eigenen Gewissen, Freundschaft und Familie,
Zeit und Kraft darzubringen. In dieser Versuchung
stehen wir auch als Christen. Wir sollten darin
eine Priifung sehen, in der offenbar werden soll,
wie wir gesinnt sind und ob wir bereit sind, Gott
glaubend zu folgen. Der Weg Gottes mit seinem
Volk ist immer Erprobung. Keiner sollte sich allzu
sicher fiihlen, selbst wenn er bisher standgehal-
ten hat. »Wer glaubt zu stehen, der sehe zu, daBl er
nicht falle.« Wie stark oder wie schwach unser
Glaube morgen sein wird, wissen wir heute nicht.

Aber es sollte auch keiner den Mut verlieren und
meinen, er konne die Anfechtungen des Glau-
bens nicht mehr ertragen. Paulus ruft uns zum
Vertrauen auf: »Gott ist treu; er wird euch nicht
iiber eure Krifte versucht werden lassen, son-
dern bei der Versuchung auch den guten Ausgang
geben.« Wie froh kann uns diese VerheiBung der
Treue Gottes machen! Der Apostel hat selbst er-
fahren, wie sie das ganze Leben des Christen um-
greift. Mit seiner Erfahrung macht er auch uns Mut.
Gottes Weg mit uns ist ein Weg der Erprobung.
Aber er gibt auch die Kraft, auf diesem Weg bis
zum Ziel durchzuhalten. Einer ist uns voran-
gegangen auf diesem Weg: Jesus Christus, unser
Bruder, der »Anfiihrer und Vollender des Glau-
bens« (Hebr 12,2), der »in allem versucht wurde
wie wir, aber ohne Siinde« (Hebr 4,15). Im Blick
auf ihn wollen wir mit Ausdauer den Weg gehen,
der durch die Entbehrung und Erprobung der Wiiste
in das verheiBene Land fiihrt. Carl Drepper

Aspekte

Heilsgeschichte

Es ist die Botschaft der Bibel, daB Gott Geschichts-
taten wirkt zum Heil des Menschen. Insbesondere
im Land und Volk Israel hat Gott Geschichte
gemacht: jene Geschichte, die ihren Hohepunkt
darin fand, daB er seinen Sohn Jesus Christus, den
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fiir uns und um unseres Heiles willen Gekreuzig-
ten, von den Toten auferweckte und zu seiner
Rechten erhohte. Nach der Himmelfahrt Jesy
horte die Heilsgeschichte nicht auf bis zu dem
Tage, an dem er wiederkommt, um das Heils-
werk Gottes zu vollenden.

Der Inbegriff des Heiles fiir die Menschheit ist das
Reich Gottes. Darum ist das Kommen dieses
Reiches die zentrale Verkiindigung Jesu. Er hat
mit seiner Botschaft vom Reiche Gottes nicht
etwas vollig Neues verkiindet. Schon das Alte
Testament war bestimmt von der Tatsache, daB
Gott Herr und Konig ist als Schopfer der Welt
und Lenker der Geschichte, insbesondere der
Geschichte Israels. Durch den Bundesschlufl am
Sinai hat Gott seiner Herrschaft eine konkrete
Gestalt gegeben: Sie umfaBte und beanspruchte
das gesamte Leben des Volkes Israel durch das
Gesetz. Dadurch wurde Israel das eigentliche
Herrschaftsgebiet Gottes, ohne daB dadurch die
Herrschaft Gottes iiber die ganze Welt verdunkelt
wurde. In der Geschichte Israels ging es immer
wieder darum, daB Gott durch Geschichtstaten
seine Konigsherrschaft durchsetzte. Da in ihr das
Heil des Menschen begriindet ist, waren es Heils-
taten, und insofern der Mensch sich dem Herr-
schaftsanspruch Gottes widersetzt, waren es auch
Unheilstaten. In der Spannung von Heilstaten und
Unheilstaten Gottes schritt das Alte Testament
fort von je neuer VerheiBung und Erwartung zu
Erfiillungen, die in die Zukunft hinein fiir neue
VerheiBungen und Erwartungen wieder Raum
gaben. So hielt Gott den Horizont des Alten Testa-
mentes offen fiir jene, alle Erwartungen vollig
libersteigende Erfiillung in der neutestamentlichen
Heilsgeschichte. Es muBl deutlich gesehen werden,
daB auch in Tod und Auferstehung Jesu die Heils-
geschichte nicht zur Ruhe kam. Auch die neute-
stamentliche Heilsgeschichte ist offen auf die Zu-
kunft hin, freilich auf eine Zukunft hin, die von
Jesus her kommt. Die Verkiindigung Jesu von der
Zukunft des Reiches Gottes ist von der Art, dab
sie den Erwartungshorizont so wenig eindeutig
festlegt wie die alttestamentliche Prophetie.

Auch im Neuen Testament geht es um die Durch-
setzung der Konigsherrschaft Gottes. Die vollig
neue und alle Vorstellungen iibersteigende Art,
mit der Gott in Christus die neutestamentliche
Heilsgeschichte wirkt, macht es jedoch erklirlich,
wenn von daher in der Predigt Jesu und der apo-
stolischen Kirche die Vorstellung von der Konigs-
herrschaft Gottes eine Neuinterpretation erfihrt:
Hier liegt der Ton darauf, daB Gott seine Herr-
schaft durchsetzt dadurch, daB er in Christus seine
Liebe zu den Menschen kommen 148t. Indem die
Menschen sich dieser Liebe 6ffnen und sie in der
mitmenschlichen Liebe sich auswirken lassen, diif-
fen sie teilnehmen an der koniglichen Freiheit des
gottlichen Herrschens. Gottes Liebe und damit
Gottes Herrschaft sind gebunden an die Person
Christi. Nur durch den Glauben an ihn und durch
die Verbindung mit ihm kann man Zutritt zum
Reiche Gottes erhalten.




Wie im Alten Testament hat die K&nigsherrschaft
Gottes eine Entsprechung im Volke Gottes. Aber
auch was Volk Gottes ist, muf} im Lichte des neu-
testamentlichen Heilsereignisses neu gesagt wer-
den: Kirche als Volk Gottes ist nicht einfach
identisch mit dem Gottesreich. Sie ist vielmehr in
dem Spannungsfeld zwischen Himmelfahrt und
Parusie, zwischen schon jetzt und noch nicht, jener
Ort, wo die Krifte und Gaben der endgiiltig
kommenden Gottesherrschaft wirksam sind. Sie
nimmt teil an dem dynamischen Charakter des
Gottesreiches, indem die Herrschaft Gottes ge-
kommen ist, kommen wird und zugleich immerzu
kommt. Von dieser heilsgeschichtlichen Dynamik
her muB die Kirche verstanden werden als das
wandernde Gottesvolk, als das man sie heute
gerne sicht.

Noch weniger als im Alten Testament wird im
Neuen Testament die Totalitdt der Konigsherr-
schaft Gottes iiber die ganze Welt und die Univer-
salitit des gottlichen Heilswillens dadurch ver-
dunkelt, daB Gott sich ein Volk geschaffen hat,
das sich seiner Herrschaft unterwirft, Ist dieses
Volk an sich schon berufen — aus allen Volkern,
Stimmen und Nationen —, so hat die Heilsge-
schichte nach Christus ausdriicklich das Ziel, im
Gottesvolk des kiinftigen Reiches alle Menschen
zu versammeln. Diese Versammlung wird statt-
finden in einer neuen, verklirten Welt.

Was in der Geschichte geschieht, ist vieldeutig und
kann oft auf mannigfache Weise interpretiert
werden. Erst recht wenn dieses Geschehen als
Heilstat von Gott kommt, eroffnet es dieses Ge-
heimnis nur den Augen des Glaubens, der von
Gottes Geist gewirkt ist. Sobald aber der Glaube
ein solches Geschehen als Heilsereignis verstanden
hat, spricht er das aus in einer Weise, die ganz von
selbst die Form eines lobpreisenden Bekenntnisses
gewinnt, Der Glaube sieht aber nicht nur isoliert
¢in einzelnes Heilsereignis oder isolierte einzelne
Heilsereignisse. Thm erdffnet sich auch der Zu-
sammenhang, der von Gott her zwischen den ein-
zelnen Taten Gottes in der Geschichte besteht: Es
erbffnet sich ihm die Heilsgeschichte in ihrer
Tendenz auf die vollendete Gottesherrschaft hin.
So entstehen bereits im Alten Testament Glaubens-
bekenntnisse als Summarien der Heilsgeschichte.
Die christlichen Bekenntnisformeln handeln vor
allem von dem Heilswirken Gottes in Jesus Chri-
stus. Jedes Bekenntnis erhebt nun auch den An-
spruch, der in den Geschichtstaten Gottes zum
Ausdruck kommt: daB der Mensch sich der Herr-
schaft Gottes und damit seiner Liebe ausliefert.
Nichts anderes als das bekenntnishafte Weiter-
sagen und Verkiinden der GroBtaten Gottes in
dfar Heilsgeschichte sind die christliche Predigt und
die christliche Glaubensunterweisung. Es ist dar-
um unerlédBlich, daB Prediger und Katecheten eine
klare und richtige Vorstellung von der Heilsge-
schichte haben: Heilsgeschichte ist die Geschichte
der Grundlegung, Ausbreitung und Vollendung
d?s Reiches Gottes von der Erschaffung der Welt
bis zu ihrer Vollendung. Auf ihrem Hohepunkt
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ist sie die Geschichte Christi, der uns das Reich
Gottes gebracht und den Zugang zu ihm erdffnet
hat. Predigt und Glaubensunterweisung, die sich
daran orientieren, erhalten Lebendigkeit, An-
schaulichkeit, Konzentration aller Heilswahrhei-
ten und richtige Akzente fiir den Inhalt der Ver-
kiindigung. Martin Richenhagen

Literaturbericht

Literatur zu Ehefragen

Hier soll kein Uberblick iiber die neuere Ehelitera-
tur geboten werden. Einige Regale »iiberschauen«
kann der Seelsorger schlieBlich in einer Buchhand-
lung oder bei einer nédchsten Pastoralkonferenz,
wo ihm das ganze Sortiment auf breiten Tischen
vor die Nase gelegt wird. Da wird er auch gleich
erkennen, daB es sich bei den meisten Ehebiichern
um eine immer neue Wiederholung dessen handelt,
was er schon lingst weill; etwas niichterner und
sachlicher vielleicht als friiher, aber weder im An-
satz noch in der Aussage neu. Nun braucht dies
noch kein Werturteil zu sein, denn weder die
biologisch-psychologischen Grundlagen noch die
geistliche Wirklichkeit der Ehe unterliegen einem
schnellen Wandel, so daB hier wohl berechtigter-
weise die giiltigen Erkenntnisse immer wieder neu
bedacht und ausgesprochen werden miissen. Und
ich meine, daf} dies in jedem der beiden genannten
Bereiche (im anthropologischen wie auch im
geistlichen) in den letzten dreiBig Jahren auch mit
viel Geschick und Erfolg getan wurde. Aber eben,
es geschah in jedem der beiden Bereiche, und was
fehlte, war die letzte Einheit. Natiirlich versuchte
man auch stets die Verbindung, da oder dort sogar
recht mystifizierend. Aber was half dies alles,
solange man letztlich Sexualnormen einem recht
fragwiirdigen Naturbegriff unterzuordnen hatte.
Man spiirte doch gerade den besten der Ehebiicher
an, daB ihre Autoren an einem bestimmten Punkt
nicht mehr aussagten, was sie dachten. Das Pro-
krustesbett war zu deutlich spiirbar. So begniigen
wir uns mit dem Hinweis auf einige wenige Werke,
die durch ihre allgemeine Bedeutung hervortreten
oder die sich in besonderer Weise um einen Neu-
ansatz zur Uberwindung des noch verbliebenen
Dualismus bemiihen. Im AnschluB8 daran soll auf
ein Problem eigens eingegangen werden.



Ein Handbuch der Elternbildung

Mit besonderer Freude erwdhnen wir an erster
Stelle ein umfassendes Handbuch der Elternbil-
dung!, das soeben unter dem Patronat des Fami-
lienbundes der deutschen Katholiken, des katho-
lischen Familienverbandes Osterreichs sowie der
schweizerischen Arbeitsgemeinschaft fiir katholi-
sche Elternschulung erschienen ist. Die Not-
wendigkeit eines solchen Werkes bedarf keines Be-
weises. Was Bundeskanzler Dr. J. Klaus in seinem
Vorwort schreibt, ist wohl allen Einsichtigen klar:
»Jede Form gesellschaftlicher Gesundung und
ethischer Neuorientierung mufl zunéchst von der
Familie ihren Ausgang nehmen.« Und diese
Erneuerung kann nur gelingen, »wenn die Ehe-
partner, besonders aber die jungen Menschen, die
den EntschluB gefaBt haben, eine Familie zu griin-
den, auch mit allen Erkenntnissen der modernen
Wissenschaft, der Pddagogik, der Sozialethik, der
Psychologie, der Medizin und der Moraltheolo-
gie ... vertraut gemacht werden«. Aus dieser Ein-
sicht hat man schon ldngere Zeit weitherum die
Konsequenzen gezogen. Uberall versucht man,
durch Ehe- und Elternseminare einen méglichst
weiten Kreis von Menschen zu bilden. Das ruft
aber dringend nach einer entsprechenden Schulung
der dafiir Engagierten. Das Handbuch richtet sich
darum an alle, die in irgendeiner Form an der
Ehevorbereitung oder an der Elternbildung mit-
verantwortlich sind: an Priester, Arzte, Pidagogen
und insbesondere an Leiter und Referenten von
Ehekursen. Keiner von uns kann mehr allein alle
Gebiete iiberblicken. Ein Dialog der Partner und
eine Zusammenschau der verschiedenen Stand-
punkte dringt sich auf. Kann das ein Handbuch
mit fiinfzig Mitarbeitern leisten? Da liegt doch
das groBe Problem eines solchen Gemeinschafts-
unternehmens. Selbstverstindlich spiirt man auch
in diesem Handbuch deutlich die verschiedenen
Autoren, die daran gearbeitet haben; trotzdem ist
aber aus zweifachem Grunde mehr als eine blof3
duBlere Buchbindereinheit geworden. Einmal
durch die Anlage des Werkes: Im ersten Teil wird
gezeigt, was Elternbildung im Rahmen der Er-
wachsenenbildung iiberhaupt sein soll und sein
kann. Ein hervorragender Beitrag von J. Duss-von
Werdt erweist die Selbstdndigkeit und Werthaftig-
keit der Ehe als Ausgangspunkt fiir die ganze
Bildungsarbeit. Duss entwirft sozusagen den
Grundplan, in dem die Materialien des gesamten
Werkes einzubauen sind. Der zweite Teil steht
unter der einheitlichen Autorschaft von J. A.
Hardegger und bringt eine ausfiihrliche Methodik
der Ehe- und Elternbildung. Eine ganz der Praxis
zugewandte Handreichung fiir die Bildungsarbeit!
Neben grundsitzlichen Uberlegungen findet man
eine Fiille von Anregungen zur praktischen Ge-
staltung von Gruppengesprichen und Kursen.
Man staunt iiber die Vielfalt der Moglichkeiten,
die unter ganz verschiedenen Voraussetzungen
bisher entwickelt wurden und die jedem Interes-
sierten neue Ideen vermitteln. Auf diesem Funda-
ment werden im dritten Teil von den verschieden-
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sten Fachleuten die eigentlichen Materialien zy
den Ehe- und Erziehungsfragen dargeboten. Hier
erscheint nun sehr deutlich das eigene Kolorit,
aber auch die verschiedene Qualitdt der einzelnen
Beitrige. Verschiedene Schulmeinungen kommen
zur Geltung; sie vermitteln aber dadurch auch ein
objektiveres Bild von der Weite, in der sich heute
der Dialog unter Christen entfalten kann. — Mitten
durch die verschiedenen Ansétze und Themen
zieht sich nun aber doch so etwas wie eine gemein-
same Uberzeugung, und das ist das zweite, was
dem Handbuch trotz der Vielfalt der Beitriige cine
gewisse Einheit sichert. Es ist nicht leicht, genau zu
bestimmen, worin diese Gemeinsamkeit liegt.
Doch will uns scheinen, es seien die gleichen
Grundanliegen, die auch in den Verhandlungen
des Konzils zu den Ehefragen deutlich hervor-
traten: das Bemiihen, die Spannung zwischen per-
sonaler Liebe und Geschlechtlichkeit in der Ehe-
auffassung zu liberwinden, und das Bestreben, den
Gewissensentscheid des einzelnen in Ehe- und
Erziehungsfragen den notigen Freiheitsraum zu
sichern. Man lese die Beitridge von Georg Scherer,
Alois Miiller, Maria Biihrer, Peter Krau oder
Alois Sustar, und man wird das eben Gesagte in
bezug auf die Ehe durchgingig bestitigt finden.
Wie iiberzeugend und klar wirkt z. B. das kleine
Kapitel » Ehe in theologischer Sicht« von A. Miil-
ler. Wo findet man auf zwolf Seiten eine ebenso
umfassende und zugleich wesentliche Darstellung,
die mit EinschluB der ethischen Grundnormen
alles sagt? Auf G. Scherers Anthropologie der
Geschlechtsgemeinschaft kommen wir noch zu-
riick. Fiir die Materialien zur Familienbildung
(zweiter Band) mit den vorwiegend pddagogischen
Fragen hilt sich der Rezensent zu einem Urteil
nicht fiir geniigend kompetent. Uberzeugend
wirkt aber doch die Tatsache, daB hier durch und
durch Ernst gemacht wird mit der Einsicht, dal
alle Erziechung die Erziechung der Erzieher voraus-
setzt. Das Werk bietet eine groBe Fiille von Mate-
rial, es gibt eindringliche Hinweise zum richtigen
Verhalten, und doch werden keine einfachen
Rezepte verabfolgt. »Was hic et nunc richtig und
notwendig ist fiir die existentielle Verwirklichung
der Ehe, konnen nur die Verheirateten selber beur-
teilen, und sie miissen das Wagnis der Entschei-
dung eingehen: nach bestem Wissen und Gewissen
zu handeln, und dies dann auch in Verantwortung
zu iibernehmen. Die Gewissensbildung ist gegen-
wirtig vielleicht die dringlichste Aufgabe der
Seelsorge, der Eltern, der Andragogik, aber auch
die den Ehepartnern gemeinsame Aufgabe: mit-
einander und in gegenseitiger Hilfe die Sitﬂid}e
Reife des miindigen Christen zu erlangen« (Maria
Biihrer, Bd. L., 305). Dazu bietet das Handbuch
der Elternbildung einen hervorragenden Beitrag;
statt vielerlei zu kaufen, wire dem Seelsorger mit
der Anschaffung und dem Studium eines solchen
Werkes am besten gedient.

1], A. HARDEGGER (Hrsg.), Handbuch der Eltern
bildung Bd. I und II, Einsiedeln 1966.



Wwihrend sich das eben besprochene Handbuch
vorwiegend an die fiir die Bildung Verantwort-
lichen richtet, gibt der Verlag Wort und Werk in
Kéin unter dem Titel Mitte des Lebens? ein sehr
ansprechendes kleines Sammelwerk heraus, das
unmittelbar fiir Eheleute und Eltern bestimmt ist.
Das Buch ist ganz aus der Praxis der Eheberatung
heraus gewachsen. Es nennt die wirklichen Note
der Eheleute in der Lebensmitte und zeigt gang-
bare Wege zu ihrer Uberwindung. Der Vorteil
liegt auch hier in der Kompetenz, mit der einzelne
Autoren (es sind bekannte Namen) auf kiirzestem
Raum in einfacher, einpridgsamer Form Wesent-
liches sagen. Daneben zeigt sich der Nachteil der
bunten Vielfalt hier noch stirker, weil fiir manche
Beitriige der Raum doch zu klein ist.

Dem Ganzen der Ehe

sind vor allem zwei Biicher verpflichtet, die hier
besondere Erwdhnung verdienen. Eheliche Part-
nerschaft3 von F. v, Gagern erscheint in der siebten
Auflage (68. Tausend) iiberarbeitet und bedeutend
erweitert. Der groBe Erfolg ist voll berechtigt. Es
ist im Augenblick katholischerseits das beste Buch
iiber die Ehe als Lebens- und Geschlechtsgemein-
schaft. Hier wird vollkommen ernst gemacht mit
der Binzigartigkeit des Menschen als Leib- und
Geschlechtswesen. Mégen sich zwischen Mensch
und Tier noch so manche Vergleichspunkte erge-
ben, dank der personalen Einheit und Ganzheit
des Menschen ist seine Leiblichkeit und seine Sexu-
alitdt von der »Wurzel her, von Grund auf eine
andere als die des Tieres«. Die spezifisch mensch-
liche Art der Sexualitiit besteht in der Offenheit zu
verantwortlicher Gestaltung und Sinngebung.
Gerade darin zeigt sich der tiefe Unterschied zur
instinktgebundenen Sexualitit des Tieres. Die Ein-
sicht in die Notwendigkeit einer normativen Ge-
staltung des Sexualverhaltens war vielleicht
wissenschaftlich nie so klar wie heute. Zugleich
weil man aber auch um die kulturgeschichtliche
Abhingigkeit dieser Sinngebung und Gestaltung.
Dieser Frage nach dem umfassenden Sinn und
Verstindnis der Sexualitit ist auch die hervor-
ragende Studie von Georg Scherer, Ehe im Hori-
zont des Seins4, gewidmet. Scherers ganzes Bemii-
hen richtet sich darauf, ein positives Ethos der Ehe
zu begriinden. Er beklagt nicht zu unrecht, dall
man in der christlichen Tradition allzulange die
spezifisch-menschlichen Werte der Sexualitdt nicht
geniigend erkannt habe. Irgendwie begegnen wir
in der Kulturgeschichte immer wieder zwei fal-
schen Bemithungen, die Sexualitdt zu meistern:
Auf der einen Seite wird das Heil in der Vernei-
nung und Abtotung der Sexualitit gesucht, auf der
andern Seite hofft man Erfiillung in einer rausch-
haften Preisgabe der personalen Individualitit.
Gewisse Tendenzen der Gegenwart zeigen in
ihren Auswirkungen eine verbliiffende Ahnlichkeit
mit den genannten MiBverstdndnissen der Antike.
So1aBt sich etwa beobachten, wie die sexuelle Lust
unabhéngig von der personalen Begegnung, sozu-
sagen »dinghaft«, konsumiert wird. Anderseits
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feiert man wieder erotische Orgien in kultischer
Persiflage. Die Antwort auf diese Verzerrungen
kann nach Scherer nur gegeben werden, wenn wir
uns um ein positives Ethos der Sexualitdt und Ehe
bemiihen, das konsequent auf der personalen
Liebe griindet: »Die Ehe ist personale Liebesge-
meinschaft, die ihren Zweck und ihr Ziel in sich
selber hat. Die ihr eigentiimliche Weise der Er-
kenntnis, ihre Hoffnungsstruktur, ihre vorbehalt-
lose Hingabe, ihre Einheit in der Wirgestalt des
Eheleibes, das alles ist, damit es sei, Liebe als Liebe.
Denn in ihr ergreift den Menschen das Geheimnis
des Seins selber, das sich uns in Jesus Christus als
unendliche Liebesgemeinschaft geoffenbart hat.
Weil die Ehe selbstzweckliche Liebesgemeinschaft
ist, darum ist ihr der Auftrag zuteil geworden, in
Kindern fruchtbar zu sein.« Scherers Buch ist kein
Volksbuch. Es fordert gewisses Verstdndnis fiir
philosophische Uberlegungen. Aber es ist beste-
chend klar. Das kommt einem wohltuend zum
BewuBtsein, wenn man ein anderes Werk daneben
hilt, das sich zu Unrecht Metaphysik des Sexuss
nennt. Zum Gliick stellt der Verfasser gleich am
Anfang klar, daB er unter Metaphysik nicht die
letzte philosophische Fragestellung meint, son-
dern »... das, was als Moglichkeit eines nicht nur
physischen Erlebnisses, als transpsychologisches
und transphysiologisches Erlebnis aus einer Lehre
der vielfiltigen Seinszustinde hervorgehen kann«
(10). Man wiirde unseres Erachtens das Buch eher
eine Gnosis, denn eine Metaphysik des Sexus
nennen. Das Buch stellt sich der psychoanalyti-
schen Betrachtungsweise entgegen: »...eben weil
heute die Psychoanalyse mit einer geradezu ddmo-
nischen Inversion auf eine sub-personale Urmacht
des Sexus abhebt, muBl man dieser eine andere,
nidmlich metaphysische Urmacht entgegensetzen,
wobei die erstgenannte als deren Degradierung
und Depravierung erscheint« (17). Der Christ
kann dieses Buch nicht der »Lichtseite« der
Sexualtheorien zurechnen: Es steht der christlich-
ethischen Normierung der Sexualitdt, auch der
Ehe, kaum positiv gegeniiber (284-287; 297-300).
Es ist voller Gelehrsamkeit und vermittelt dem
Sexologen eine Fiille von Material, wobei aber zu
hoffen ist, die Interpretation sei auf anderen Ge-
bieten weniger schillernd und ungenau, als bei
Bibel und christlicher Theologie (297 ff). Zur Seel-
sorge steuert das Werk nichts bei.

Man wird vielleicht einwenden, was die Anséitze
von Gagerns und Scherers betreffe, seien diese aber
doch nicht so neu, man finde sie bereits in fritherer
katholischer Eheliteratur. Das ist durchaus richtig;
aber entweder wurden solche Autoren verurteilt
(Doms, Michel), oder bei andern blieb es beim

2 Mitte des Lebens ( Ehe und Familie inder Bewdhrung),
Koln 1965.

3 F. E. FRHR. VON GAGERN, Eheliche Partnerschaft
(Die Ehe als Lebens- und Geschlechtsgemeinschaft),
Miinchen 1963.

4 G. SCHERER, Ehe im Horizont des Seins, Essen 1965.
5 J. EvoLa, Metaphysik des Sexus, Ubersetzung aus
dem Italienischen, Stuttgart 1962.



bloBen Ansatz. Die Bedeutung der Arbeiten von
Gagerns und Scherers liegen darin, daB sie den
Ansatz konsequent bis in alle Fragen des ehelichen
Ethos durchhalten. Das zeigt sich deutlich in der
Stellung zur

Frage der Geburtenregelung

Das dornige Problem ist kirchenlehramtlich immer
noch nicht entschieden. Seit meinem letzten Litera-
turbericht zum Thema (Concilium 1 [1965] 411-426)
erschien als wichtigstes Dokument die Pastoral-
konstitution des Konzils. Sie bildet denn auch die
Grundlage fiir die seither erschienenen Beitriige.
Dabei geht es immer um die doppelte Frage: Was
hat die Konstitution praktisch konkret gesagt, und
wie ist die Situation lehramtlich zu beurteilen,
nachdem das Konzil dem Papst nicht vorgreifen
wollte, der Papst aber bisher lehramtlich noch
nicht entschieden hat? — Was sagt die Konstitu-
tion ?6 Viel und wenig zugleich! Bedeutungsvoll ist
die Akzentuierung: In der Ehelehre tritt deutlich
der Ganzheitsaspekt hervor. In bezug auf die
Geburtenregelung wird die Verantwortungsfrage
bezeichnenderweise der Methodenfrage voran-
gestellt und ihre Entscheidung der alleinigen Kom-
petenz der Gatten zugewiesen. Als Kriterium fiir
die Beurteilung der Methodenwahl wird die per-
sonale Wiirde der Partner und der umfassende
Sinn der ehelichen Begegnung genannt. Noch
wichtiger ist wohl, was nicht gesagt wurde: Das
Konzil hat sich sichtbar Miihe gegeben, jeden Ge-
danken einer Verzwecklichung der Liebe auszu-
schlieBen, desgleichen wird ganz bewuBt der tra-
ditionelle Unterschied von natiirlichen und unna-
tiirlichen Methoden nicht mehr erwidhnt. Man
wollte sich in dieser Frage auf keinen Fall fest-
legen, obwohl eine einfluireiche Minderheit sehr
darauf dringte. Dies alles ist nun gewill sehr be-
deutungsvoll, und doch sagt es konkret praktisch
nicht viel, weil eben nicht gesagt wird, worin der
umfassende Sinn des ehelichen Aktes zu sehen sei.
Und dies ist doch gerade der springende Punkt.
Nach der bisherigen Lehre ist jede Form der Anti-
konzeption, d.h. jede aktive Verhinderung der
Empféngnis, wie, wo und wann immer sie erreicht
wird, innerlich schlecht und aus keinem Grunde je
erlaubt. Die einzige stichhaltige Begriindung, die
dafiir geboten wurde, war der Hinweis auf die
objektiv vorgegebene (metaphysische?!) Struktur
des actus coniugalis. Nach Casti Connubii wirkt
der eheliche Akt (als opus hominis im Unterschied
zum opus naturae) seiner Natur nach immer (auch
bei vorliegender Sterilitit) auf Zeugung hin. Bei
vorliegender sterilitas personae ist der Akt trotz-
dem wesentlich Zeugungsakt, und nur per acci-
dens nichtzeugend. Wenn aber der duBere Akt
(»actus exterior« nach Merckelbach I/155, oder
»actus positus« nach Hiirth, Fuchs u. a.) seinem
Grundwesen nach Zeugungsakt ist, dann wider-
spricht die sittliche Person sich selbst, wenn sie
gleichzeitig diese wesenhaft formierte, vorgegebene
Handlung will und zugleich deren Wesensziel
verunmoglicht. So haben wir es in Rom gelernt;
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so steht es in maBgebenden Traktaten zur Sexual.
moral. Kern und Fundament dieser ganzen Argy.
mentation liegt in der Wesensbestimmung des
actus maritalis. Ist die herkémmliche Bestimmung
richtig, d.h., ist der Geschlechtsakt als actus
humanus in seiner objektiven Aktstruktur immer
und wesenhaft Zeugungsakt, dann ist und bleibt
jede Antikonzeption widerspriichlich, dann hilft
keine Pille und gar nichts. (Meiner persénlichen
Uberzeugung nach ist dann aber auch die Zeit-
wahl hochst zweideutig.) Ist aber diese herkémm-
liche Bestimmung des Aktes mit rationalen Griin-
den nicht mehr zu halten, dann wird die innere
malitia der Antikonzeption als solcher fraglich. Das
bedeutet noch lange nicht, daB man nun einfach
machen konne, was man wolle, d. h. nur, daB ein
aktiver AusschluBl der biologischen Zeugungs-
méglichkeit nicht in sich selbst schlecht sei; dic
Methode mufBl dann von einem anderen Gesichts-
punkt aus beurteilt werden. Das ist genau der
Kern der Sachdiskussion. Keiner hat dies seit
dreiBig Jahren klarer gesehen und ist diesem Pro-
blem mit gréBerer Akribie nachgegangen als unser
lieber Herbert Doms?. Wir andern sind ihm zg-
gernd und oft widersprechend gefolgt. Heute sieht
ein groBer Teil der Moraltheologen ein, daB die
objektive Aktstruktur einfach nicht mehr so defi-
niert werden kann. Die Konzilsviiter konnten sich
dementsprechend nicht dahin einigen, die Bestim-
mung im herkommlichen Sinn zu iibernehmen.
Miiften wir gemdB unserer heutigen Einsicht in
die menschliche Geschlechtlichkeit die objektive
Aktstruktur bestimmen, so wiirde es kaum mehr
jemandem einfallen, zu behaupten, der Geschlechts-
akt eines greisen Ehepaares sei der objektiven
Struktur des personalen Aktes nach ein Zeugungs-
akt, die sterilitas sei nur per accidens als conditio
naturae vorliegend. Das sind doch Konstruk-
tionen, die uns einfach kein verniinftig denkender
Mensch mehr abkauft. Nun stehen wir aber in der
schwierigen Situation, daB die Kirche ihre konkre-
ten Aussagen zur Geburtenregelung auf dieser
Theorie aufgebaut hat. Und das fiihrt zu dem viel
delikateren Problem der Lehrautoritdt. Es fehlt
uns der Raum, diese Problematik hier ausfiihrlich
darzustellen. Beitrdge dazu liegen vor von A
Miillers, L. M. Weber?, G, Baum!9, J, David!!, J.

6 Vgl. auch F. BOCKLE, Verantwortete Elternschaft
aus katholischer Sicht, in: Handbuch der Elternbil-
dung, Bd 1, 473-492.

7H. Dowms, Gatteneinheit und Nachkommenschaft
(Walberger Studien, Bd. 2), Mainz 1965.

8 A. MULLER, Das Problem von Befehl und Gehorsam
im Leben der Kirche, Einsiedeln 1964 und in: Concili-
um 2 (1966) 354-361.

9 L. M. WEBER, Die katholische Ehemoral, in: Ehe
und Familie im Aufbau der Pfarrgemeinde, Wien 1965,
50-67.

10 G. Baum, Kann die Kirche ihre Einstellung zur
Geburtenkontrolle dndern?, in: Empféngnisverhiitung
in der christlichen Ehe, Mainz 1966, 213-234.

11], Davip, Theologische Brennpunkte (Bd. 6/7):
Neue Aspekte der kirchlichen Ehelehre, Bergen-Enk-




Reussi2, F. Bockle!3 und G. Ermeckel4. Als Ergeb-
nis der bisherigen Diskussion 148t sich festhalten:
1. Die ordentliche Lehrverkiindigung des heiligen
Stuhles, wie sie in den pépstlichen Enzykliken und
in den Dekreten der Romischen Kongregationen
zu finden ist, besitzt in der katholischen Kirche
swar hochste Autoritdt, sie hat aber nie bean-
sprucht, unfehlbar zu seinls,

2. Brst seit dem 19. Jahrhundert gibt es klare kirch-
liche Entscheidungen, welche die aktive Empiédng-
nisverhiitung als innerlich schlecht verurteilen.
(Vgl. D. 2715, 2791-2793, 2795, 3185-3187,
1638-3640, 3716-3718). Alle zahlenmiBig spéir-
lichen, fritheren Aussagenl6é stehen unter einem
anderen Vorzeichen, weil entweder der Unter-
schied zur Abtreibung und Magie nicht klar genug
gezogen wird oder weil gar nicht die Antikonzep-
tion, sondern die Giiltigkeit der Ehe bei beding-
tem Ehekonsens in Frage steht.

3. Seit der Mitte des letzten Jahrhunderts ist ein
gewisser Konsens der kirchlichen Lehre in der
Verurteilung der Antikonzeption als solcher nicht
zu leugnen. Diese Tatsache hingt aber damit zu-
sammen, daf in den letzten hundert Jahren romi-
sche Dekrete eine absolut normative Funktion in
der Kirche ausiiben. Dazu bleibt zu beachten, dall
- wie eben dargelegt wurde — die entscheidende
Begriindung fiir das Antikonzeptionsverbot nicht
aus einer Offenbarungswahrheit abgeleitet, sondern
mit rein rationalen Uberlegungen zur mensch-
lichen Sexualitit begriindet wird. Diese Tatsache
hat in der letzten Zeit zu einer lebhaften Diskus-
sion um die

Kompetenz der Kirche in rein naturrechtlichen
Fragen

gefiihrt, J, David ist der Meinung, die Kirche
kénne wohl mit dogmatischer Bestimmtheit leh-
ren, daB es ein Naturrecht gebe; sie konne auch
priifen, ob eine bestimmte Naturrechtslehre mit
der Offenbarung vereinbar sei oder nicht; wenn sie
aber tiber den Inhalt dieses Naturrechtes selbst
weitere Aussagen mache, so konne sie keinen An-
spruch auf Unfehlbarkeit erhebenl?. David will
damit offenbar sagen, der erfolgreiche Beistand
des Heiligen Geistes sei der Kirche nicht fiir die
Ausformung naturrechtlicher Erkenntnisse und
philosophischer Einsichten als solcher gegeben.
G. Ermecke ist damit nicht zufrieden; er glaubt,
ein richtiges Verstdndnis des Naturrechtes ver-
lange mehr. Unter Naturrecht versteht er das
sozial Vorgegebene als das zur Verantwortung
Aufgegebene, »aufgegeben ist das Vorgegebene,
weil und insoweit nur durch seine Beachtung der
Normadressat Mensch im mitmenschlichen Be-
reich Mensch sein kann und bleiben kann«ls.
Diese Begriffsbestimmung ist durchaus brauchbar.
Unter Naturrecht kann man den unverduBerlichen
Gehalt jeder konkreten Rechts- und Sittlichkeits-
ordnung verstehen!9. Dieser Gehalt ist einerseits
nur sichtbar und greifbar in einer konkreten, posi-
tiven Rechts- und Sittlichkeitsordnung. Wie Seele
und Geist des Menschen nur in der Leibhaftigkeit

191

existent sind, so ist auch dieser Rechtsgehalt —
gleichsam die Seele des konkreten Rechtes — nur
im » Seinskleid« der konkreten Ordnung existent.
Anderseits hitte eine positive Ordnung ohne ein
Mindestmaf} an Rechtswesenheit gar keine Rechts-
qualitdt. Die Rechtswesenheit ist im Wert und in
der Wiirde der menschlichen Person vorgegeben,
d. h. das Selbstverstindnis des Menschen bildet
jene Vorgegebenheit, die wir mit »Naturrecht«
meinen. » Das Naturrecht selbst »lduft < nirgends
herum. Seine Forderungen kénnen immer nur aus
der konkreten Verwirklichung des Menschen als
Person abgeleitet und im Vergleich der geschicht-
lichen Gestalten gemessen und beurteilt werden«20,
Weil aber die christliche Theologie iiberzeugt ist,
daB dem Menschen in Christus Entscheidendes
iiber sein Menschsein geoffenbart ist, muB sich die
Kirche auch fiir das wahre Menschenbild in der
Welt einsetzen. Sie hat einen wichtigen Beitrag
zum richtigen Selbstverstdndnis des Menschen zu
leisten. Dieser Beitrag hebt aber das menschliche
Daseinsverstindnis nicht aus seiner geschicht-
lichen Gebundenheit heraus. Die abendldndische
Geschichte ist denn auch ohne die Wirkgeschichte
des Evangeliums gar nicht denkbar. Die heute
deklarierten Menschenrechte sind unter anderem
auch eine Frucht dieser Einwirkung. Insofern also
das menschliche Selbstverstindnis die Wurzel des
Naturrechtsgedankens bildet, und die Kirche zu
diesem Menschenbild Entscheidendes zu sagen
hat, kommt ihr eine radikale Lehrkompetenz hin-
sichtlich des Naturrechtes zu. In diesem Sinne ist
das Naturrecht als ganzes Gegenstand ihres
Lehrens. Wenn Ermecke mit der Beanspruchung
des ganzen Menschen das meint, hat er recht. Aber
er iibersieht wohl, daB die kirchliche Kompetenz
hinsichtlich dieses Gegenstandes (des mensch-
lichen Daseinsverstidndnisses) wesensgemdl in der
Bezeugung der Offenbarung und der sich daraus
ergebenden Konsequenzen liegt. Sie liegt jedoch
per se nicht in der rationalen (philosophischen,
psychologischen, soziologischen und biologischen)
Erforschung des Menschen und seiner Strukturen.
Das schlieBt selbstverstindlich nicht aus, daB die

heim 1966; ders., in: SIEVERS — DAvID, Vollendung
ehelicher Liebe, Recklinghausen 1966.

12 J, REUSS, Zur derzeitigen Ehepastoral,in: Dialonia 1
(1966) 234-236.

13 F. BOCKLE, Riickblick und Ausblick, in: Das Natur-
recht im Disput, Diisseldorf 1966, 121-150; ders.,
Vorwort zu THOMAS ROBERTS, Empfdngnisverhiitung
in der christlichen Ehe, Mainz 1966, 7-12.

14 G. ERMECKE, Kirche und Naturrecht, in: Theologie
und Glaube 1 (1967) 56-61.

15 Vgl. G. Baum, a. a. O. 215.

16 Vgl. die ausfiihrliche Darstellung beiJ. T. NOONAN,
Contraception, Harvard Univ.-Press (erscheint dem-
nichst bei Griinewald in deutscher Ubersetzung),
1965. Dazu den zusammenfassenden Bericht in:
Diakonia 1 (1966) 79-106.

17 Brennpunkte 87.

18 A, a. O. 58,

19 F, BOCKLE, Naturrecht im Disput, 133f.

20 I, M. WEBER, a. a. O. 52,



Kirche in ihre Lehre und Verkiindigung solche
menschlichen Erkenntnisse miteinbaut. Aber sie
sind und bleiben dann eben beschridnkte, fehlbare
menschliche Einsichten2!. Hier mufl mit L. M.
Weber klar unterschieden werden »zwischen dem
Gotteswort, wie es allen in der Heiligen Schrift und
im lebendigen Zeugnis der Kirche gegeniibertritt,
und den religiésen und sittlichen Einsichten, Nor-
men und Aufgaben, wie sie sich dem erkennenden
Menschen in der Betrachtung und Sinndeutung
seines Personseins und im Erlebnis der iiberindi-
viduellen, seiner konkreten Freiheit vorgegebenen
Strukturen des Kosmos zeigen und aufdriangen.

Das erste ist Offenbarung, allerdings immer einge-
kleidet in ein menschliches Wort und darum der
Interpretation fihig und auch bediirftig. Das zweite
natiirliche Erkenntnis, deren Gegenstand im Be-
reich des Sollens (nach der innerkirchlichen
Sprechweise) gewohnlich sittliches Naturrecht
heiBt«22, Guter theologischer Begriffsbestimmung
gemiB verstehen wir unter der Unfehlbarkeit des
Lehramtes jenen erfolgreichen Beistand des Heili-
gen Geistes, der die Kirche bei der Erkenntnis und
Vorlage unverdnderlicher geoffenbarter Wahrheit
vor einem definitiven Irrtum bewahrt. Es gilt aber
nicht fiir die Ausformung natiirlicher Erkenntnisse
als solcher. Nicht die bei der Konkretisierung der
Sittenlehre vorausgesetzten menschlichen Erkennt-
nisse und Einsichten, wohl aber die Treue zum
geoffenbarten Willen Gottes sind der Kirche durch
den Beistand des Geistes garantiert. Wir sind
darum mit der Mehrheit der Theologen der Uber-
zeugung, daB den sittlichen Weisungen hinsicht-
lich der Geburtenregelung keine unfehlbar er-
kannten Wahrheiten zugrunde liegen. Es geht um
die authentische Anwendung und Ausdeutung ei-
ner nicht mit Unfehlbarkeit erkannten Lehre.
Solche authentische Interpretationen der kirch-
lichen Autoritit verlangen nichtsdestoweniger
hochsten Respekt, aber es besteht keine erkennt-
nisméBige Notwendigkeit zur Zustimmung. Diese
hiéingt ab von den vorhandenen Erkenntnismog-
lichkeiten: der moralischen GewiBheit, der gro-
Beren oder geringeren Wahrscheinlichkeit, dem
berechtigten Zweifel oder gar einer gegenteiligen
Evidenz, weil das nicht Unfehlbare auch einmal
falsch sein kann. Da immer die moralische Pflicht
besteht, sein Handeln nach der Erkenntnis auszu-
richten, folgt die Verpflichtung dem Grad der
Zuverlissigkeit, der jenen Lehraussagen der kirch-
lichen Autoritit zukommt. »Wenn auch die Tat-
sache einer kirchenamtlichen Aussage iiberhaupt
schon ein Gewicht in der Waagschale der Wahr-
scheinlichkeit ist, das besonders der theologisch
nicht kompetente Christ zu wiirdigen hat, so ist
daraus noch kein mechanisches Argument zu ma-
chen in jenem Fall, wo diesem Gewicht Gegenge-
wichte gegeniiberstehen. Im Fall gegenteiliger
Wahrscheinlichkeit oder gar Evidenz (mag er so
selten sein wie immer) gibt es folgerichtig auch die
Pflicht, im Handeln nicht von einer kirchenamt-
lichen AuBerung auszugehen«?23. Ein tiefgliubiger
Katholik kann also zu einer persénlichen Uber-

192

zeugung kommen, die der offiziellen Lehrmeinung
widerspricht. Sollten sich allméhlich viele in einem
solchen gemeinsamen Zeugnis finden, so miifite
die Kirche daraus erkennen, daBl eine zugrunde
liegende Lehraussage korrigiert oder genauer
differenziert werden miiite. An der Lehre von
Casti Connubii scheint sich durch existentielle sitt-
liche Entscheidungen vieler iiberzeugter Katholi-
ken dhnliches ereignet zu haben. Gerade im Be-
reich sittlicher Erkenntnis vollzieht sich der Pro-
zel} der Einsicht im Gegeniiber von Amt und Ge-
meinde, von Theorie und Praxis. An dieser Fest-
stellung hat im iibrigen auch »die neueste Aufke-
rung des Papstes grundsdtzlich nichts gedndert.
Zwar glaubte der Papst nach reiflicher Uberlegung,
nur die bisherige Lehre seiner Vorgénger mit der
Wiirde und Sicherheit der kirchenamtlichen Lehre
auszeichnen zu diirfen. Indes wird durch eine
solche Auszeichnung eine anderslautende Mei-
nung, sofern durch die amtliche AuBerung nicht
ausdriicklich als irrig hingestellt, nicht auch schon
als Irrtum in die Schranken gewiesen. Es wird ihr
nur das Recht abgesprochen, die Verbindlichkeit
einer kirchlichen Lehre in Anspruch zu nehmen,
und die Pflicht aufgebiirdet, die gesamte Beweislast
fiir die Richtigkeit der Auffassung selbst zu er-
bringen«24. Die Konsequenzen fiir die seelsorg-
liche Praxis, d. h. fiir die Gewissensfiithrung und
Gewissensentscheidung der Laien, diirften damit
jedem Seelsorger abseits jedes Probabilismus-
streites einsichtig sein. Franz Bockle

21 Vgl. A. MULLER, Befehl und Gehorsam, 1721f.

22 A, a. 0. 52.

23 A, MULLER, Autoritit und Gehorsam in der Kirche,
in: Concilium 2 (1966) 354-361.

24 A, ZIEGLER, zu J. Davids, Theologische Brenn-
punkte, in: Orientierung 31 (1967) 23.
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Josef Maria Reuss

Soll man auf eine
pipstliche Ent-
scheidung iiber die
Empfingnisregelung
dringen ?

L

193

Die heutige Theologie muB sich in ihren verschiedenen
Disziplinen wahrhaft mit nicht wenigen Problemen aus-
einandersetzen. Eine dieser Fragen, wenn auch bei weitem
nicht die wichtigste, ist das vielerdrterte Problem der sitt-
lich erlaubten Weise der Empfiingnisregelung. Die Not-
wendigkeit der Empfiangnisregelung kann man heute nicht
mehr bestreiten. Uber die sittlich erlaubte Weise, dieser
Notwendigkeit gerecht zu werden, besteht eine innerkirch-
liche Diskussion, die auch in zahlreichen theologischen
Publikationen gefiihrt wird 1. Wahrend man nun in anderen
viel schwerwiegenderen diskutierten theologischen Pro-
blemkreisen durchaus nicht so allgemein nach einer pépst-
lichen Entscheidung zu rufen scheint, wartet fast alle Welt
ungeduldig auf eine pépstliche Entscheidung iiber die
sittlich erlaubte Weise der Empfingnisregelung. Der
Grund dafiir diirfte weniger in der Tatsache liegen, daB
Papst Paul vi. diese Entscheidung sich selbst vorbehalten
hat2, auch nicht so sehr in der bekannten Tatsache, daB
eine solche papstliche Entscheidung auch von Nichtkatho-
liken mit Spannung erwartet wird. Der Hauptgrund ist
unseres Erachtens darin zu sehen, daB von vielen katho-
lischen Eheleuten, Eheberatern und Priestern um der
Kldrung ihres Gewissensurteiles willen und von vielen
Bischéfen um der Einheitlichkeit des pastoralen Vorgehens
willen eine pépstliche Entscheidung als erforderlich er-
achtet und darum erwartet wird. In seiner bereits zitierten
Ansprache an die italienischen Gynékologen am 29. Okto-
ber 1966 erkldrte der Heilige Vater, daB ihm trotz der
Arbeiten der von ihm eingesetzten internationalen Kom-
mission wegen der Komplexitdt dieser Frage eine Ent-
scheidung noch nicht moglich gewesen sei und auch noch
fiir einige Zeit auf sich warten lassen miisse.

Der Kern dieser Entscheidung ist die Beantwortung der
Frage, ob jeder kontrazeptive Eingriff — also nicht nur ein
aus egoistischen und hedonistischen Motiven, sondern
auch ein aus sehr schwerwiegenden Griinden vorgenom-
mener kontrazeptiver Eingriff — in sich sittlich schlecht
ist. Es steht also zur Frage, ob es iiberhaupt objektive
Griinde fiir einen solchen Eingriff geben kann.

In keiner Weise steht die Frage nach den sittlich erlaubten
Methoden eines kontrazeptiven Eingriffes in ihrer Bedeu-
tung auf der gleichen Stufe wie die genannte grundsitz-
liche Frage. Aber auch im Hinblick auf die Methoden-

1 Es erscheint fiir das Anliegen, um das es uns hier geht, nicht er-
forderlich, diese Publikationen hier zu zitieren; die Tatsache dieser
auch in Publikationen gefiithrten innerkirchlichen Diskussion ist all-
gemein bekannt.

2 Vgl. die Ansprache des Papstes an das Kardinalskollegium am
23. Juni 1964, in: AAS 56 (1964) 581-589; Vat. 11., Gaudium et spes
Nr. 51, Anm, 14; Ansprache des Papstes an die italienischen Gy-
nikologen am 29. Oktober 1966, L’Osservatore Romano, CVI1, Nr.251
(32.327) vom 30. Oktober 1966 (deutsche Ubersetzung in Die
Romische Warte [Beilage der Deutschen Tagespost], Folge VII/39).
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frage wird, falls die grundsétzliche Entscheidung die ays-
nahmslose sittliche Schlechtheit kontrazeptiver Eingriffe
als nicht feststehend erkldren wiirde, von manchen eine
bis in Einzelheiten gehende Entscheidung gefordert,
Andere dagegen wollen sich mit der grundsétzlichen Ent.
scheidung und mit einem zwar grundsitzlichen, aber nicht
auf Einzelheiten der Methodenfrage eingehenden Hinweis
begniigen und méchten eine die Intimsphére der Ehegatten
beriihrende Kasuistik vermieden wissen, nicht nur weil
eine solche Kasuistik duBerst peinlich erscheint, sondern
weil sie in ihrer Methode fragwiirdig geworden ist.

Die offentliche innerkirchliche Diskussion um die Beant-
wortung dieser Fragen zeigt eine tiefgehende Meinungs-
verschiedenheit der Diskussionspartner. Das bringt fiir
alle diejenigen Katholiken — sowohl fiir Laien als auch fiir
Priester und Bischofe —, die ernsthaft nach der Wahrheit
suchen, sich aber nicht selbst mit den in der Diskussion
vorgebrachten Argumenten pro und contra auseinander-
setzen konnen, eine Unsicherheit mit sich. (Auch Papst
Paul vi. betont ausdriicklich, daB der ganzen Frage der
Empfingnisregelung eine »enorme Komplexitit, eine
auBerordentliche Verwickeltheit« und ein » erschreckender
Ernst« zukomme und daB sie eine »fiirchterliche Schwie-
rigkeit« mit sich bringe3.)

Die Unsicherheit, ob jede Empféngnisverhinderung sittlich
in sich schlecht ist oder ob aus entsprechend schwer-
wiegenden objektiven Griinden empfidngnisverhindernde
MaBnahmen berechtigt sein konnen, ist noch durch den
derzeitigen Stand der kirchlich-lehramtlichen Stellung-
nahme verschirft. Das Zweite Vatikanische Konzil hat es
namlich abgelehnt, diese Frage zu entscheiden. Es betont
zwar, daB es »unerlaubte Praktiken gegen die Fruchtbar-
keit der Ehe« gibt4, und schirft den Katholiken ein, dal es
ihnen nicht erlaubt sei, »in der Geburtenregelung Wege
zu beschreiten, die das Lehramt in Auslegung des gott-
lichen Gesetzes verwirft«5, will aber selbst keine konkreten
Losungen zu diessm Fragenkomplex unmittelbar auf-
zeigen 6. Papst Paul v1. betont mit Recht, daB das Konzl
nichts an der Substanz der bisherigen kirchlichen Lehre
gedndert habe?. Es ist aber erginzend darauf hinzuweisen,
daB das Konzil bei der Untersuchung der vota »iuxta
modum« mehrfach solche »modi« abgelehnt hat, welche

3 Vgl. die in Anm. 2 zitierte pépstliche Ansprache an die italienischen
Gynikologen vom 29. Oktober 1966.

4 Vgl. Gaudium et spes Nr. 47. Alle wortlichen Zitate aus dem
Konzilstext des Zweiten Vatikanischen Konzils, die in deutscher
Sprache in diesem Beitrag angefiihrt werden, sind entnommen dem
Buch K. RAHNER - H. VORGRIMLER, Kleines Konzilskompendium. Alle
Konstitutionen, Dekrete und Erklirungen des Zweiten Vatikanums
in der bischoflich beaufiragten Ubersetzung, Freiburg i. Br. 21967.
5 Gaudium et spes Nr. 51.

6 Vgl. ebd. Nr. 51, Anm. 14,

7 Vgl. Anm. 3.
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bestimmte, die traditionelle Auffassung begiinstigende
Formulierungen in den Konzilstext eingearbeitet wissen
wollten8, Das Konzil hat es, ohne die traditionelle Lehre,
daB jede Empfingnisverhinderung in sich schlecht sei, zu
dndern, dennoch abgelehnt, diese Lehre mit der kon-
ziliaren Autoritdt zu bestdtigen. Die Beantwortung der
Frage, ob jeder kontrazeptive Eingriff in sich schlecht sei,
wurde von dem Zweiten Vatikanischen Konzil absichtlich
offengelassen. Damit ist aber, soweit es das Konzil betrifft,
eine Unsicherheit gegeben, wie diese Frage zu beantwor-
ten ist.

In dieser unserer Auffassung sehen wir uns bestétigt durch
Viktor Heylen, den Sekretir der konziliaren Subcommissio
de Matrimonio, der unter Benutzung reichhaltigen Quellen-
materials in einer eingehenden Studie? schirfstens ver-
neint, daB durch das Konzil die Lehren der Piépste
Pius x1. und Pius xi1. iiber die ausnahmslos sittliche
Schlechtheit kontrazeptiver Eingriffe als sicher und un-
verinderlich reaffirmiert worden seienl0. Zwar sei man
dem Wunsche des Papstes nachgekommen, durch prézise
Anweisungen die praktische Haltung der Katholiken gegen-
iiber den kontrazeptiven Mitteln zu betonen, solange das
pipstliche Lehramt durch eine komplementierende Pré-
zision keine Entscheidung getroffen habe 11, aber das Kon-
zil habe es unmoglich verantworten konnen, friihere
Lehren, die augenblicklich einer tiefgehenden Forschung
unterworfen wiirden, einfach zu reaffirmieren 12. Das wird
noch unterstrichen durch die Interpretation, die Heylen
dem Satz der Anmerkung 14: »Sic stante doctrina Ma-
gisterii, S. Synodus solutiones concretas immediate pro-
ponere non intendit« gibt. Wie richtig diese Interpretation
ist, wissen wir aus der Mitarbeit in der Subcommissio de
Matrimonio, zu der im letzten Stadium ihrer Arbeit die
Mitglieder der Pipstlichen Kommission hinzugezogen
wurden. Heylen erkldrt mit Recht, daB das Adverb »sic«
sich auf die existierenden spekulativen Zweifel und auf die
im Gange befindlichen Untersuchungen beziehe; dieses
Adverb »sic« bilde eine Einheit mit dem folgenden Satz-
teil im ablativus absolutus (» stante doctrina Magisterii«) 13,

8 Vgl. in der Expensio modorum partis secundae, die von dem Konzil
bestitigt wurde, die Nrn.: lc, le, 42a, 56d, 71, 79, 93, 98a, 104f,
105a, 107h.

9 V. HeYLEN, La Note 14 dans la constitution pastorale »Gaudium et
spes« P. II, C. I, N. 51, Extrait des Ephemerides Theologicae
Lovanienses t. XLII, fasc. ITI, 1966, Gembloux 1966.

10 Vgl. ebd. 564.

11 Vgl. a. a. O. 562; gemeint ist, wie sich aus dem Textzusammen-
hang ergibt, jener Satz des Konzils: »Filiis Ecclesiae, his principiis
innixis, in procreatione regulanda, vias inire non licet, quae a
Magisterio, in lege divina explicanda, improbantur« (Gaudium et
spes Nr. 51 mit der erlduternden Anmerkung 14).

12 Vgl. a. a. O. 563.

13 Vgl a. a. O. 564.
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Das »sic stante doctrina Magisterii« ist nichts anderes als
eine fiir den offiziellen Text der Konzilsverlautbarung
gewidhlte Formulierung fiir die in privaten Gesprichen
geldufige Formulierung » dubitante Ecclesia«14,

So sehr also das Zweite Vatikanische Konzil hinsichtlich
der praktischen Haltung den Katholiken einschirfte, sie
diirften zur Empféngnisregelung keine Wege einschlagen,
die von dem kirchlichen Lehramt in Auslegung des gott-
lichen Gesetzes mi3billigt wiirden, so wenig hat es erklirt,
daB die Lehren Pius’ x1. und Pius’ x11. eine gesicherte und
unverdnderliche Auslegung des gottlichen Gesetzes iiber
sittlich erlaubte Weisen der Empfiangnisregelung seien. Es
hat sich vielmehr, wenn auch mit etwas verhiillten Worten,
beziiglich dieser Frage zu dem Status der Ecclesia dubitans
bekannt.

Papst Paul vi. hatte vor dieser Stellungnahme des Konzils
in einer Ansprache an das Kardinalskollegium am 23. Juni
1964 15 erklart, daB er vorerst keinen ausreichenden Grund
habe, die von Papst Pius xi1. erlassenen Normen fiir iiber-
holt und nicht mehr verpflichtend anzusehen, und betont:
»Sie miissen deshalb weiterhin fiir giiltig gehalten werden!s,
wenigstens so lange wir uns nicht im Gewissen verpflichtet
fiihlen, sie zu Andern«17. Die Anderungsmaglichkeit wird
also — was uns sehr wichtig erscheint — nicht ausgeschlos-
sen. In seiner Ansprache an die italienischen Gynékologen
am 29. Oktober 1966 erklart der Papst ausdriicklich, daf
das neue Wort, das man sich von der Kirche zum Problem
der Geburtenregelung erwarte, von dem Konzil noch
keineswegs ausgesprochen sei; auch er selbst habe seine
Antwort noch nicht gegeben, und er miisse sie auch noch
fiir einige Zeit aufschieben 18. Inzwischen diirfe jedoch die
bisher von der Kirche gelehrte Norm keineswegs als nicht
mehr giiltig betrachtet werden, gleichsam als ob das Lehr-
amt der Kirche derzeit im Zweifelszustand sei; es befinde
sich vielmehr in einem Zustand des Studiums und der
Uberlegung, des Nachdenkens iiber alles, was aufmerk-
samster Erwdgung wiirdig aufgeworfen sei19.

Papst Paul vi. betont also ausdriicklich, daB die im Hin-
blick auf die Empfiangnisregelung bisher von der Kirche
gelehrten Normen als verpflichtend betrachtet werden

14 Vgl. ebd.

15 Vgl. AAS 56 (1964) 581-589,

16 Von uns gesperrt.

17 Ma diciamo intanto francamente che non abbiamo finora
motivo sufficiente per ritenere superate e percid non obbliganti le
norme date da Papa Pio xm a tale riguardo; esse devono perciff
retinersi valide, almeno finché non Ci sentiamo in coscienza obbligati
a modificarle« (445 56 [1964] 558).

18 Vgl, L’Osservatore Romano, Anno CVI, Nr. 251 (32.32),
30. Ottobre 1966; fiir die deutsche Inhaltsangabe vgl. Die Romische
Warte, a. a. O. 309f.

19 Vgl. a. a. O. 2; fiir die deutsche Inhaltsangabe vgl. Die Raniische
Warte, a. a. O. 310,
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miissen, ohne daB er in dem gegenwirtigen Stadium des
Nachdenkens ihre objektive Giiltigkeit reaffirmieren will.
Denn dieses Letztere wire ja bereits jene Entscheidung,
von der er selbst sagt, daf} sie noch nicht gegeben sei und
noch einige Zeit auf sich warten lassen miisse. Die Fort-
dauer der Verpflichtung, dennoch nach diesen Normen
zu leben, begriindet der Heilige Vater damit, dal das Lehr-
amt der Kirche sich nicht im Zweifelszustande, sondern
nur im Stadium des Studiums, der Uberlegung, des Nach-
denkens befidnde.

Aber welchen Zweifelszustand negiert der Heilige Vater?
Nur den Zweifelszustand hinsichtlich der Verpflichtung
der Katholiken, inzwischen (»intanto«), also bis zu seiner
Entscheidung, sich nach den von der Kirche gelehrten
Normen zu richten? Dann wiirde er dasselbe sagen, was
auch das Konzil fiir die praktische Haltung der Katholiken
bis zur Entscheidung des Heiligen Vaters einschérft?29,
Oder wollte der Heilige Vater am 29. Oktober 1966 sagen,
daB er die uneingeschriankte Giiltigkeit der zuletzt noch
von den Pidpsten Pius x1. und Pius xm1. verkiindeten sitt-
lichen Normen fiir die Empfingnisregelung noch nicht
reaffirmieren will, weil er sich im Gewissen verpflichtet
fiihlt, dariiber noch nachzudenken, ohne daB er selbst im
Zustand des Zweifels iiber ihre uneingeschrinkte Giiltig-
keit ist?

Sollte diese Deutung zutreffen, dann wire mit allem
Respekt vor dem Heiligen Vater personlich und auch vor
seinem Amt als dem obersten Hirten und Lehrer der
Kirche doch um der Wahrheit willen zu sagen, daB die
von ihm gewihlte Formulierung »kirchliches Lehramt«
nur das pépstliche Lehramt und nicht das kirchliche Lehr-
amt als Ganzes, an dem mit dem Papst auch die Bischofe
teilhaben, meinen kann. In dem kirchlichen Lehramt in
seiner Gesamtheit gibt es hinsichtlich der uneingeschrink-
ten Giiltigkeit der genannten Normen Meinungsver-
schiedenheiten.

Zunichst hat das Zweite Vatikanische Konzil, wie bereits
dargelegt wurde, das Stadium der Ecclesia dubitans hin-
sichtlich der uneingeschrénkten Giiltigkeit dieser Normen
mit sehr vorsichtiger und zuriickhaltender Formulierung
zugegeben.

AuBerdem aber hat Papst Paul vi. implizit in seiner An-
sprache an die italienischen Gynikologen erklirt, daB
zwischen ihm und einem doch wohl betrdchtlichen Teil
der von ihm berufenen Pépstlichen Kommission2! Mei-
nungsverschiedenheiten bestehen. Denn er sagt ausdriick-
lich, daB er dic Ergebnisse der Arbeit dieser Kommission

20 »Filiis Ecclesiae« (von uns gesperrt), »his principiis innixis, in
procreatione regulanda, vias inire non licet, quae a Magisterio, in
lege divina explicanda, improbantur« (Gaudium et spes Nr. 51).

21 Der offizielle Name dieser Kommission lautet: »Commissio Ponti-
ficia pro studio populationis, familiae et natalitatis«.
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noch nicht als endgiiltig betrachten kénne, weil sie ernste
Implikationen mit anderen nicht wenigen und nicht leich-
ten Fragen lehrméBiger wie pastoraler und sozialer Natur
zeigen22, Bedenkt man nun, daB nur Bischéfe, die am
Lehramt des Papstes teilhaben — und nicht die Experten -,
bei einem dem Papst zu unterbreitenden Votum das
beschlieBende Stimmrecht hatten, dann folgt aus der Er-
klarung des Papstes zweifellos: Es sind eigens vom Papst
ausgewihlte und von ihm selbst berufene bischofliche Mit-
glieder des Lehramtes iiber die Frage der Giiltigkeit der
kirchlich tradierten Normen hinsichtlich der sittlich er-
laubten Empféangnisregelung nicht in allen Punkten mit
ihm einer Meinung. Darum muf} man, will man von dem
kirchlichen Lehramt als Ganzem und nicht nur von dem
pépstlichen Lehramt allein sprechen, eine solche Mei-
nungsverschiedenheit als einen objektiven Grund fiir
einen verniinftigen Zweifel hinsichtlich der uneinge-
schrankten Giiltigkeit der bisher von der Kirche gelehrten
Norm von der ausnahmslosen inneren sittlichen Schlecht-
heit kontrazeptiver MaBnahmen und folglich deren ab-
soluter Unerlaubtheit ansehen. Daraus entsteht aber so-
fort die Frage: Konnen die Katholiken im Gewissen
verpflichtet werden, weiterhin die kirchlich tradierten sitt-
lichen Normen fiir eine erlaubte Empféngnisregelung
uneingeschrinkt fiir giiltig zu halten und nach ihnen zu
handeln, wenn ihre objektive Giiltigkeit nicht mehr ohne
jede Einschrinkung zweifelsfrei feststeht und von dem
Heiligen Vater bisher auch noch nicht reaffirmiert ist?
So ist es nur zu verstindlich, daB jetzt erst recht auf eine
pépstliche Entscheidung iiber die sittlich erlaubte Emp-
fingnisregelung gedrungen wird. Trotzdem stellen wir uns
die Frage: Soll man auf eine pipstliche Entscheidung
dréngen, ob jede kontrazeptive MaBnahme in sich schlecht
ist, um dann die Frage nach der sittlich erlaubten Emp-
fangnisregelung besser beantworten zu kdnnen?

Ehe wir zu dieser Frage unmittelbar Stellung nehmen,
sollen grundsitzliche Uberlegungen iiber die Tragweite
kirchlicher Lehrentscheidungen vorausgeschickt werden.
Die kirchlichen Lehrentscheidungen konnen unfehlbare
und nicht-unfehlbare Lehrentscheidungen sein.

Uber die unfehlbaren Lehrentscheidungen sagt das Zweite
Vatikanum zusammenfassend: »Die einzelnen Bischofe
besitzen zwar nicht den Vorzug der Unfehlbarkeit; wenn

22 yAbbiamo creduto assumere obbiettivamente lo studio di tali
istanze e di elementi di giudizio. Cid & passo essere Nostro dovere;
e abbiamo cercato di compierlo nel modi migliore, incaricando una
ampia, varia, versatissima Commissione internazionale; la quale,
nelle sue diverse sezioni e con lunghe discussioni, ha compiuto un
grande lavoro, ed ha a Noi rimesso le sue conclusioni. Le ClUlﬂhs
tuttavia, a Noi sembra, non possono essere considerate definitive,
per il fatto ch’esse presentano gravi implicazioni con altre non poche
e non lievi questioni, sia d’ordine dottrinale, che pastorale e sociale¢
(L’Osservatore Romano, a. a. O. 1-2).




sie aber, in der Welt raumlich getrennt, jedoch in Wahrung
des Gemeinschaftsbandes untereinander und mit dem
Nachfolger Petri, authentisch in Glaubens- und Sitten-
sachen lehren und eine bestimmte Lehre iibereinstimmend
als endgiiltig verpflichtend vortragen, so verkiindigen sie
auf unfehlbare Weise die Lehre Christi. Dies ist noch
offenkundiger der Fall, wenn sie auf einem Okumenischen
Konzil vereint fiir die ganze Kirche Lehrer und Richter
des Glaubens und der Sitte sind. Dann ist ihren Defini-
tionen mit Glaubensgehorsam anzuhangen. Diese Unfehl-
barkeit, mit welcher der gottliche Erloser seine Kirche bei
der Definierung einer Glaubens- und Sittenlehre aus-
gestattet sehen wollte, reicht so weit, wie die Hinterlage der
gottlichen Offenbarung, welche rein bewahrt und getreu-
lich ausgelegt werden muB, es erfordert23. Dieser Unfehl-
barkeit erfreut sich der Bischof von Rom, das Haupt des
Bischofskollegiums, kraft seines Amtes, wenn er als ober-
ster Hirt und Lehrer aller Christgldubigen, der seine Brii-
der im Glauben stirkt (vgl. Lk 22,32), eine Glaubens-
oder Sittenlehre in einem endgiiltigen Akt verkiindet. Da-
her heiBen seine Definitionen mit Recht aus sich und nicht
erst aufgrund der Zustimmung der Kirche unanfechtbar,
da sie ja unter dem Beistand des Heiligen Geistes vor-
gebracht sind, der ihm im heiligen Petrus verheilen wurde.
Sie bediirfen daher keiner Bestitigung durch andere und
dulden keine Berufung an ein anderes Urteil. In diesem
Fall trigt namlich der Bischof von Rom seine Entschei-
dungen nicht als Privatperson vor, sondern legt die katho-
lische Glaubenslehre aus und schiitzt sie in seiner Eigen-
schaft als oberster Lehrer der Gesamtkirche, in dem als
einzelnem das Charisma der Unfehlbarkeit der Kirche
selbst gegeben ist. Die der Kirche verheiBene Unfehlbar-
keit ist auch in der Ké&rperschaft der Bischofe gegeben,
wenn sie das oberste Lehramt zusammen mit dem Nach-
folger Petri ausiibt. Diesen Definitionen kann aber die
Beistimmung der Kirche niemals fehlen vermdge der
Wirksamkeit desselben Heiligen Geistes, kraft welcher die
gesamte Herde Christi in der Einheit des Glaubens
bewahrt wird und voranschreitet. Wenn aber der Bischof
von Rom oder die Korperschaft der Bischofe mit ihm
einen Satz definieren, legen sie ihn vor gemil der Offen-
barung selbst, zu der zu stehen und nach der sich zu
richten alle gehalten sind. In Schrift oder Uberlieferung
wird sie durch die rechtmiBige Nachfolge der Bischofe
und insbesondere auch durch die Sorge des Bischofs von
Rom unversehrt weitergegeben und im Licht des Geistes
der Wahrheit in der Kirche rein bewahrt und getreu aus-

23 Im lateinischen Text heiBt dieser Satz: »Haec autem infallibilitas,
qua Divinus Redemptor Ecclesiam suam in definienda doctrina de
fide vel moribus instructam esse voluit, tantum patet quantum
divinae Revelationis patet depositum, sancte custodiendum et
fideliter exponendum« (Lumen gentium Nr. 25).
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gelegt. Um ihre echte Erhellung und angemessene Dar-
stellung miihen sich eifrig mit geeigneten Mitteln der
Bischof von Rom und die Bischofe, entsprechend ihrer
Pflicht und dem Gewicht der Sache. Eine neue 6ffentliche
Offenbarung als Teil der gottlichen Glaubenshinterlage
empfangen sie jedoch nicht«24 (Lumen gentium Nr. 25).
Der lateinische Konzilstext verweist in der FuBnote 40
auf Lehrentscheidungen des Ersten Vatikanischen Kon-
zils sowie auf eine dem Schema I desselben Konzils tiber
die Kirche beigefiigte Anmerkung (entnommen aus Robert
Bellarmin) wie auf das umgearbeitete Schema Const. Il De
Ecclesia Christi mit dem Kommentar von Kleutgen und
dem Brief Pius’ 1x. Tuas libenter; die Anmerkung 4
bezieht sich auf CIC, cann. 1322-1323; in den FuBnoten
42-47 wird auf Lehrentscheidungen des Ersten Vatikani-
schen Konzils wie auf Erlduterungen von Gasser ver-
wiesen. Hauptsdchlich aus den beiden Vatikanischen Kon-
zilien 148t sich das Selbstverstdndnis des kirchlichen Lehr-
amtes beziiglich seiner Unfehlbarkeit bei Lehrentschei-
dungen darlegen. Die folgenden Uberlegungen beriick-
sichtigen deshalb nur Aussagen des kirchlichen Lehramtes
selbst hinsichtlich seiner Unfehlbarkeit, Aussagen von
Theologen nur, insofern die lehramtlichen Dokumente auf
sie Bezug nehmen. Es soll also hier die Lehre von der
Unfehlbarkeit nur aufgrund des Selbstverstindnisses des
kirchlichen Lehramtes selbst aufgezeigt werden2s. Dabei
ist zu beachten, daBl die lehramtlichen Dokumente des
Ersten Vatikanischen Konzils hinsichtlich des Glaubens
und der Unfehlbarkeit unfehlbare Lehrentscheidungen
sind; das gilt aber nicht ohne weiteres von den lehramt-
lichen Dokumenten Lumen gentium und Dei Verbum des
Zweiten Vatikanischen Konzils26, die hier zur Kldrung
unserer Frage herangezogen werden.

24 Im lateinischen Text heiBt der letzte Satz: »Novam vero reve-
lationem publicam tamquam ad divinum fidei depositum pertinen-
tem non accipiunt.«

25 Bs wird darum auch nicht zu den heutigen sehr zu beachtenden
theologischen Diskussionen iiber den Zusammenhang von Offen-
barung, Schrift und Tradition (auch speziell apostolischer Tradition)
Stellung genommen.

26 Vgl. die Erkldrungen, die der Generalsekretir des Konzils beziig:
lich der Constitutio dogmatica Lumen gentium am 16. November
1964 und beziiglich der Constitutio dogmatica Dei Verbum am
15. November 1965 vor der in der Konzilsaula versammelten
Generalkongregation abgegeben hat: »Ratione habita moris con-
ciliaris ac praesentis Concilii finis pastoralis, haec S. Synodus e2
tantum de rebus fidei vel morum ab Ecclesia tenenda definit quac
ut talia aperte ipsa declaraverit. Cetera autem, quae S. Synodus
proponit, utpote Supremi Ecclesiae Magisterii doctrinam, omnes
ac singuli christifideles excipere et amplecti debent iuxta ipsius S:
Synodi mentem, quae sive ex subiecta materia sive ex dicer_ldl
ratione innotescit, secundum normas theologicae interpretationis¢
(Ex actis Ss. Qecumenici Concilii Vaticani II, in: Sacrosancti
Oecumenicum Concilium Vaticanum II: Constitutiones Decreta
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Die Unfehlbarkeit besagt ein Nicht-irren-Konnen der
Kirche in Glaubens- und Sittenlehren, wenn und insofern
sie zum Glaubensinhalt gehéren; die glaubende und die
lehrende Kirche als Ganzes kénnen sich nicht irren, wenn
sie eine Glaubens- oder Sittenlehre als zum Glaubens-
inhalt gehdrend und deshalb als wahr bejahen?27. Dieses
Nicht-irren-Kénnen der glaubenden und lehrenden Kirche
im Hinblick auf die Tatsache, daB eine Glaubens- oder
Sittenlehre zum Glaubensinhalt gehért und deshalb wahr
ist, wird durch den Beistand des Heiligen Geistes garan-
tiert28, Dal es sich bei der durch den Beistand des Hei-
ligen Geistes garantierten Unfehlbarkeit der Kirche um
ein eingegrenztes Nicht-irren-Kénnen der glaubenden und
lehrenden Kirche auf solche Glaubens- und Sittenlehren
handelt, die zum Offenbarungsgut gehéren, 1468t sich in
weiteren Uberlegungen zeigen. Die Uberzeugung von der
Wahrheit des Glaubensinhaltes stiitzt sich nicht auf
menschliche Erkenntnis der inneren Wahrheit des Glau-
bensinhaltes, sondern auf das Zeugnis des offenbarenden
Gottes29. Zwar ist der Glaubensakt seinem Wesen nach
mehr als nur ein Erkenntnisakt: »Dem offenbarenden

Declarationes, Cura et studio Secretariae Generalis Concilii Oecu-
menici Vaticani II, Typis polyglottis Vaticanis 1966, 214s., 456).
27 Vgl, dazu miteinander den im Vat. 1 angesprochenen Text von
Bellarmin und den Kommentar Kleutgens: »Et cum dicimus
Ecclesiam non posse errare, id intelligimus tam de universitate
fidelium, quam de universitate Episcoporum, ita ut sensus sit eius
propositionis, »Ecclesia non potest errare¢, id est, id quod tenent
omnes fideles tanquam de fide, necessario est verum et de fide; et
similiter id quod docent omnes Episcopi tanquam ad fidem per-
tinens, necessario est verum et de fide« (Bellarmin, MANsI 51,
579C). »Jamvero praecelsum hoc donum, quo »Ecclesia Dei vivi
columna et firmamentum veritatis est< (1 Tim 3,15), in eo positum
esse definimus, ut neque fideles universi credendo, nec ii qui potestate
docendi totam Ecclesiam praediti sunt, cum hoc munere funguntur,
in errorem labi possint. Quaecumque igitur in rebus fidei et morum
ubique locorum sub Episcopis Apostolicae Sedi adhaerentibus tan-
quam indubitata tementur vel traduntur, necnon quae sive ab
iisdem Episcopis, accedente Romani Pontificis confirmatione, sive
ab ipso Romano Pontifice ex cathedra loquente ab omnibus tenenda
et tradenda definiuntur, ea pro infallibiliter veris habenda sunt«
(Kleutgen, MansI 53, 313 AB).

28 Vgl, Vaticanum 1: »Neque enim Petri successoribus Spiritus Sanc-
tus promissus est, ut eo revelante novam doctrinam patefacerent,
sed ut, eo assistente, traditam per Apostolos revelationem seu fidei
depositum sancte custodirent et fideliter exponerent« (Denzinger -
Schonmetzer [DS; s. Anm. 57] 3070). Vaticanum 1: »Istis autem
definitionibus assensus Ecclesiae nunquam deesse potest propter
actionem eiusdem Spiritus Sancti, qua universus Christi grex in
unitate fidei servatur et proficit« (Lumen gentium Nr. 25).

29 Vgl. Vat.1: »Hanc vero fidem, quae >humanae salutis initium
est¢, Ecclesia catholica profitetur, virtutem esse supernaturalem,
qua, Dei aspirante et adiuvante gratia, ab eo revelata vera esse
credimus, non propter intrinsecam rerum veritatem naturali rationis
lumine perspectam, sed propter auctoritatem ipsius Dei revelantis,
qui nec falli nec fallere potest« (DS 3008). »Si quis dixerit, fidem
divinam a naturali de Deo et rebus moralibus scientia non distingui,
ac propterea ad fidem divinam non requiri, ut revelata veritas
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Gott ist der »Gehorsam des Glaubens< (R&m 16,26; vg|,
Rom 1,5; 2 Kor 10,5-6) zu leisten. Darin iiberantwortet
sich der Mensch Gott als ganzer in Freiheit, indem er sich
dem >offenbarenden Gott mit Verstand und Willen voll
unterwirft<« und seiner Offenbarung willig zustimmt«3o,
Aber insofern der Glaubensakt auch ein Erkenntnisaki
ist, vollziehen wir ihn »wegen der Autoritit des offen-
barenden Gottes selbst, der sich nicht irren und uns nicht
tduschen kann«31.

Von der Offenbarung Gottes sagt das Zweite Vaticanum:
»Gott hat in seiner Giite und Weisheit beschlossen, sich
selbst zu offenbaren und das Geheimnis seines Willens
kundzutun (vgl. Eph 1,9): daB die Menschen durch Chri-
stus, das fleischgewordene Wort, im Heiligen Geist Zu-
gang zum Vater haben und teilhaftig werden der gtt-
lichen Natur (vgl. Eph 2,18; 2 Petr 1,4). In dieser Offen-
barung redet der unsichtbare Gott (vgl. Kol 1,15; 2 Tim
1,17) aus iiberstromender Liebe die Menschen an wie
Freunde (vgl. Ex 33,2; Jo 15,14-15) und verkehrt mit
ihnen (vgl. Bar 3,38), um sie in seine Gemeinschaft ein-
zuladen und aufzunehmen. Das Offenbarungsgeschehen
ereignet sich in Tat und Wort, die innerlich miteinander
verkniipft sind: Die Werke namlich, die Gott im Verlauf
der Heilsgeschichte wirkt, offenbaren und bekréftigen die
Lehre und die durch Worte bezeichneten Wirklichkeiten;
die Worte verkiindigen die Werke und lassen das Geheim-
nis, das sie enthalten, ans Licht treten. Die Tiefe der durch
diese Offenbarung iiber Gott und iiber das Heil des Men-
schen erschlossenen Wahrheit leuchtet uns auf in Christus,
der zugleich der Mittler und die Fiille der ganzen Offen-
barung ist« (Dei Verbum Nr. 2). »Offenbarung Gottes« ist
also nach dem Zweiten Vaticanum nicht auf die Wort-
offenbarung eingeschrinkt, sondern »das Offenbarungs-
geschehen ereignet sich in Tat und Wort«. Deshalb sagt
das Konzil auch: »Gott, der durch das Wort alles er-
schafft (vgl. Jo 1,3) und erhilt, gibt den Menschen jeder-
zeit in den geschaffenen Dingen Zeugnis von sich (vgl
Rom 1,19-20)« (Dei Verbum Nr. 3). An einer spéteren
Stelle heiBt es mit ausdriicklicher Berufung auf das Erste
Vatikanische Konzil: »Die Heilige Synode bekennt, »dab
Gott, aller Dinge Ursprung und Ziel, mit dem natiirlichen
Licht der menschlichen Vernunft aus den geschaffenen
Dingen sicher erkannt werden kann¢ (vgl. Rém 1,20);
doch lehrt sie, seiner Offenbarung sei es zuzuschreiben,

propter auctoritatem Dei revelantis credatur: anathema sit« (DS
3032).

30 Vat. 11, Dei Verbum Nr. 5; vgl. Vat. 1: »Cum homo a Deo tam-
quam creatore et Domino suo totus dependeat et ratio creata In-
creatae Veritati penitus subiecta sit, plenum revelanti Deo intellectus
et voluntatis obsequium fide praestare tenemur« (DS 3008). !
31 Vgl. DS 3008: »propter auctoritatem ipsius Dei revelantis, qu!
nec falli nec fallere potest«.
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»daB, was im Bereich des Gottlichen der menschlichen
Vernunft an sich nicht unzuginglich ist, auch in der gegen-
wirtigen Lage des Menschengeschlechts von allen leicht,
mit sicherer GewiBheit und ohne Beimischung von Irrtum
erkannt werden kann«32, Hier wird das Wort »Offen-
barung«, auch wenn es im Sinne von »Offenbarungs-
geschehen in Tat und Wort« gemeint ist, nicht von der mit
der Schopfung gegebenen natiirlichen Offenbarung Gottes
gebraucht, sondern — wie die Berufung auf das Erste
Vatikanische Konzil zeigt — eindeutig auf das iibernatiir-
liche gottliche Offenbarungsgut eingeschrénkt. Von dem
natiirlichen Zeugnis, das Gott von sich selbst in den
geschaffenen Dingen gibt, hebt das Vaticanum 1 ausdriick-
lich das iibernatiirliche Zeugnis, die tibernatiirliche Offen-
barung als »einen anderen, und zwar iibernatiirlichen Weg«
Gottes, »sich selbst und die ewigen Entscheidungen seines
Willens dem Menschengeschlecht zu offenbaren«, ab33;
nur diese iibernatiirliche Offenbarung und nicht »das
natiirliche Wissen iiber Gott und die Sittenfragen« ist das
Formalmotiv, aufgrund dessen in der Glaubenszustim-
mung eine Lehre fiir wahr gehalten wird 34.

»Jegliche Heilswahrheit und Sittenlehre«, die den Men-
schen durch diese iibernatiirliche Offenbarung kund-
gemacht wurde, ist — so lehrt das Konzil von Trient -
enthalten in der Heiligen Schrift und in der Uberlieferung,
wie sie die Apostel aus dem Munde Christi selbst ver-
nommen haben oder wie sie den Aposteln vom Heiligen
Geist eingegeben wurde und von ihnen bis auf uns
gekommen ist 35,

32 Dei Verbum Nr. 6; die Anmerkung 7 bezieht sich auf Vat.1
Constitutio dogmatica Dei Filius cap. i, DS 3004 und 3005, siche
die folgende Anm. 33.

33 yEadem sancta mater Ecclesia tenet et docet, Deum, rerum
omnium principium et finem, naturali humanae rationis lumine e
rebus creatis certo cognosci posse; »invisibilia enim ipsius, a crea-
tura mundi, per ea qua facta sunt, intellecta, conspiciuntur< (Rom
1,20): attamen placuisse eius sapientiae et bonitati, alia eaque
supernaturali via se ipsum ac aeterna voluntatis suae decreta
humano generi revelare, dicente Apostolo: »Multifariam multisque
modis olim Deus loquens patribus in Prophetis: novissime diebus
istis locutus est nobis in Filio< (Hebr 1,1s). Huic divinae revelationi
tribuendum quidem est, yt ea, quae in rebus divinis humanae rationi
per se impervia non sunt, in praesenti quoque generis humani con-
dicione ab omnibus expedite, firma certitudine et nullo admixto
errore cognosci possint« (DS 3004.3005).

34 Vgl. DS 3008 und 3032 (im Wortlaut angefiihrt in Anm. 29).

35 ySacrosancta oecumenica et generalis Tridentina Synodus, in
Spiritu Sancto legitime congregata, ... hoc sibi perpetuo ante
oculos proponens, ut sublatis erroribus puritas ipsa Evangelii in
Ecclesia conservetur, quod promissum ante per Prophetas in Scrip-
turis sanctis Dominus noster Jesus Chritus Dei Filius proprio ore
primum promulgavit, deinde per suos Apostolos tamquam fontem
omnis et salutaris veritatis et morum disciplinae »omni creaturae
praedicari< (Mc 16,15) iussit; perspiciensque, hanc veritatem et
disciplinam contineri in libris scriptis et sine scripto traditionibus,
quae ab ipsius Christi ore ab Apostolis acceptae, aut ab ipsis
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Die in der Heiligen Schrift und in der apostolischen Tra-
dition enthaltene Glaubens- und Sittenlehre ist, weil von
Gott geoffenbart, der Kirche als ein » depositum divinumg
iibergeben worden, um sie »getreulich zu bewahren und
unfehlbar auszulegen« (vgl. DS 3020). Nur die apostolische
Tradition — und nicht jede kirchliche Lehrtradition — wird
vom Tridentinum und vom Vaticanum 1 als zu diesem
»depositum divinum« gehorend und deshalb als Zeugnis
der Offenbarung angesehen 3. Dementsprechend erklirt
Pius x., daB} die Offenbarung, die den Gegenstand des
katholischen Glaubens bildet, mit den Aposteln vollendet
ist37. Auf die Auslegung der in der Heiligen Schrift und in
der apostolischen Tradition enthaltenen géttlichen Offen-
barung ist nach den bisherigen Darlegungen die Unfehl-
barkeit, das heiBt das Nicht-irren-K6nnen, des kirchlichen
Lehramtes in Glaubens- und Sittenlehren eingegrenzt.
Zwar gibt es, wie das Zweite Vatikanische Konzil betont,
in der Kirche unter dem Beistand des Heiligen Geistes
einen Fortschritt der apostolischen Uberlieferung 38, Doch
zeigt der Verweis in der FuBnote 1239 auf das Erste Vati-
kanische Konzil (DS 3020), daB dieser Fortschritt nur in
der fortschreitenden unfehlbaren Auslegung des allein in
der Heiligen Schrift und der apostolischen Uberlieferung
enthaltenen gottlichen Offenbarungsgutes bestehen kann 40,
Damit stimmt iiberein, da3 die drei letzten unfehlbaren
Lehrentscheidungen, ndmlich die Dogmatisierung der un-
befleckten Empfingnis Mariens durch Pius 1x., der Un-
fehlbarkeit des Papstes durch das Erste Vatikanische Kon-
zil und der leiblichen Aufnahme Mariens in den Himmel
durch Pius xi1., ihre Lehre ausdriicklich als eine von Gott
geoffenbarte Wahrheit definieren41.

Apostolis Spiritu Sancto dictante quasi per manus traditae ad nos
usque pervenerunt...« (DS 1501).

36 Vgl. fiir das Tridentinum DS 1501, wortlich angefiihrt in Anm. 35;
fiir das Vaticanum 1 DS 3070, wortlich angefiihrt in Anm. 28.

37 Vgl. DS 3421.

38 »Diese apostolische Uberlieferung kennt in der Kirche unter dem
Beistand des HI. Geistes einen Fortschritt: es wiichst das Verstind-
nis der iiberlieferten Dinge und Worte durch das Nachsinnen und
Studium der Gldubigen, die sie in ihrem Herzen erwigen (vel
Lk 2,19.51), durch innere Einsicht, die aus geistlicher Erfahrung
stammt, durch die Verkiindigung derer, die mit der Nachfolge im
Bischofsamt das sichere Charisma der Wahrheit empfangen haben;
denn die Kirche strebt im Gang der Jahrhunderte standig der Fiille
der gottlichen Wahrheit entgegen, bis an ihr sich Gottes Worte
erfiillen« (Dei Verbum Nr. 8).

39 Im lateinischen Konzilstext FuBnote 5, Dei Verbum CaputIL
40 yNeque enim fidei doctrina, quam Deus revelavit, velut philo-
sophicum inventum proposita est humanis ingeniis perficienda, sed
tamquam divinum depositum Christi Sponsae tradita, fideliter
custodienda et infallibiliter declaranda« (DS 3020).

41 Vgl. DS 2803: »esse a Deo revelatam atque idcirco ab omnibus
fidelibus firmiter constanterque credendam«, DS 3073: »docemus
et divinitus revelatum dogma esse definimus«, DS 3903: »pro-
nuntiamus, declaramus et definimus divinitus revelatum dogma esse<.
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Diese Eingrenzung 148t sich noch weiterhin erhérten. Sie
gilt zunéchst fiir die Lehrentscheidungen, die der Papst » ex
cathedra« féllt. »Ex cathedra« spricht der Papst, » wenn
er seines Amtes als Hirt und Lehrer aller Christen waltend
in seiner hochsten apostolischen Autoritit endgiiltig ent-
scheidet, eine Glaubens- oder Sittenlehre sei von der
ganzen Kirche festzuhalten«42. Die Unfehlbarkeit des
Papstes ist eingegrenzt auf die unfehlbare Verkiindigung
von Glaubens- und Sittenlehren, und zwar auf den Akt
der Verkiindigung selbst43. Die Quellen, aus denen Glau-
bens- und Sittenlehren unfehlbar verkiindet werden kén-
nen, sind Schrift und apostolische Tradition44. Die Un-
fehlbarkeit kommt dem Papst nicht zu durch Inspiration
und Offenbarung, also nicht so, dafl ihm von dem Heiligen
Geist unfehlbar neue, nicht in der Offenbarung enthaltene
Kenntnisse vermittelt werden, sondern so, daBl durch den
Beistand des Heiligen Geistes die von den Aposteln iiber-
lieferte Offenbarung getreulich ausgelegt wird 45. Dasselbe
gilt hinsichtlich der Unfehlbarkeit fiir das auBerordentliche
Lehramt der mit dem Papst vereinigten Bischofe, wenn sie
gemeinsam mit demPapst auf einem K onzil eine Glaubens-
oder Sittenlehre feierlich definieren, und fiir ihr ordent-

42 Romanum Pontificem, cum ex cathedra loquitur, id est, cum
omnium Christianorum pastoris et doctoris munere fungens pro
suprema Sua Apostolica auctoritate doctrinam de fide vel moribus
ab universa Ecclesia tenendam definit...« (DS 3074).

43 yAuctoritate papatus Pontifex est semper supremus iudex in
rebus fidei et morum, et omnium christianorum pater et doctor;
sed assistentia divina ipsi promissa, qua fit ut errare non possit,
solummodo tunc gaudet, quum munere supremi iudicis in contro-
versiis fidei et universalis Ecclesiae doctoris reipsa et actu fungitur«.
So in den Erlduterungen des vom Vat. i1 in Lumen gentium Nr. 25,
Anm. 43-46 zitierten Bischofs Gasser auf dem Vat.1, MANsI 52,
1213 A.

44 »Verum est quod Papa in suis definitionibus ex cathedra eosdem
habet fontes quales habet Ecclesia, Scripturam et Traditionem,
Gasser, MansI 52, 1216D.

45 Vgl. Gasser in seiner Relation auf das Vat. 1 »Infallibilitas Pon-
tificis Romani non per modum inspirationis vel revelationis, sed
per modum divinae assistentiae ipsi obvenit« (MANsI 52, 1213);
das Vat.1 selbst sagt: »Neque enim Petri successoribus Spiritus
Sanctus promissus est, ut eo revelante novam doctrinam pate-
facerent, sed ut, eo assistente, traditam per Apostolos revelationem
seu fidei depositum sancte custodirent et fideliter exponerent«
(DS 3070); nach dem Vat. 1 stellen die deutschen Bischofe in einer
gemeinsamen Erkldrung iiber » das Dogma der péipstlichen Unfehl-
barkeit« fest: »Wie das Vatikanische Konzil es mit klaren und deut-
lichen Worten ausgesprochen hat und die Natur der Sache von selbst
ergibt, bezieht sich dieselbe« (ndmlich die papstliche Unfehlbarkeit)
»lediglich auf eine Eigenschaft des hochsten papstlichen Lehramts:
dieses erstreckt sich genau auf dasselbe Gebiet wie das unfehlbare
Lehramt der Kirche iiberhaupt und ist an den Inhalt der Heiligen
Schrift und der Uberlieferung sowie an die bereits von dem kirch-
lichen Lehramt gegebenen Lehrentscheidungen gebunden« (DS
3116); diese Erklirung wurde von Pius 1x. nachdriicklich gelobt
(DS 3117); vgl. auch die bereits angefithrte Aussage des Vat.
in Lumen gentium Nr. 25,
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liches Lehramt, wenn sie iiber den Erdkreis verstreut in
Einmiitigkeit untereinander und mit dem Papst eine
Glaubens- oder Sittenlehre als von Gott geoffenbart ver-
kiinden 46, Die Unfehlbarkeit des auBBerordentlichen Lehr-
amtes und des ordentlichen Lehramtes ist also eingegrenzt
auf solche Glaubens- und Sittenlehren, die geoffenbart
sind. Fiir das auBerordentliche Lehramt sagt das Papst
Pius x1. ausdriicklich in der Enzyklika Mortalium animos,
wenn er erklirt, daB keine Lehre definiert werde, die nicht
wenigstens implizit im Offenbarungsgut enthalten ist47,
DaB fiir die Unfehlbarkeit des ordentlichen Lehramtes
dieselbe Eingrenzung gilt, sagt mindestens einschluBweise
das Zweite Vatikanische Konzil. Es erkldart ndmlich, daf
die in der Welt rdumlich getrennten, jedoch miteinander
sowie mit dem Papst iibereinstimmend lehrenden Bischofe
auf unfehlbare Weise die Lehre Christi verkiinden, und
verweist dafiir ausdriicklich auf die Lehre des Ersten
Vatikanischen Konzils, dal das ordentliche Lehramt un-
fehlbar sei, wenn es eine Lehre als von Gott geoffenbart
zu glauben vorlege 48,

AbschlieBend 148t sich sagen: Die durch den Beistand des
HI. Geistes gewihrleistete Unfehlbarkeit des kirchlichen
Lehramtes, d. h. das Nicht-irren-K6nnen des kirchlichen
Lehramtes in Glaubens- und Sittenlehren, ist nach den
Aussagen dieses Lehramtes selbst eingegrenzt auf die-
jenigen Glaubens- und Sittenlehren, die wenigstens implizit
im Offenbarungsgut, das sich in der Heiligen Schrift und

46 Vgl, dazu: »Nobis persuademus, ipsos noluisse declarare, per-
fectam illam erga revelatas veritates adhaesionem ... obtineri posse,
si dumtaxat dogmatibus ab Ecclesia expresse definitis fides et
obsequium adhibeatur. Nam etiamsi ageretur de illa subiectione,
quae fidei divinae actu est praestanda, limitanda tamen non esset
ad ea, quae expressis oecumenicorum Conciliorum aut Romanorum
Pontificum huiusque Sedis decretis definita sunt, sed ad ea quoque
extendenda, quae ordinario totius Ecclesiae per orbem dispersae
magisterio tamquam divinitus revelata traduntur ideoque univer-
sali et constanti consensu a catholicis theologis ad fidem pertinere
retinentur« (Pius 1x., Epistola Tuwas libenter, DS 2879); Vat.L
»Porro fide divina et catholica ea omnia credenda sunt, quae in_
verbo Dei scripto vel tradito continentur et ab Ecclesia sive solemni
iudicio sive ordinario et universali magisterio tamquam divinitqs
revelata credenda proponuntur« (DS 3011); vergleicht man damit
den in Anm. 45 angefiihrten Text DS 3070 des Vat. 1, so ergibt sich,
daB die Unfehlbarkeit dem kirchlichen Lehramt zukommt, wenl
dieses Lehramt, sei es »solemni iudicio« sei es »ordinario et uni-
versali magisterio«, eine im geschriebenen oder iiberlieferten Wort
Gottes enthaltene Lehre als von Gott geoffenbart zu glauben vor-
stellt; fiir diese zweifach mogliche Weise der unfehlbaren Leh_r-
verkiindigung vgl. auch die bereits angefiihrte Lehre des Vat. 11 1n
Lumen gentium Nr. 25.

47 »Quo quidem extraordinario magisterii usu nullum sane invel}-
tum inducitur nec quidquam additur novi ad earum summam verl-
tatum, quae in deposito revelationis, Ecclesiae divinitus tradito,
saltem implicite continentur« (DS 3683). g
48 Vgl. Lumen gentium Nr. 25 sowie DS 3011 (siehe Anm. 46) im
Vergleich mit DS 3070 (siche Anm. 45).
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in der apostolischen Tradition findet, enthalten sind. Des-
halb konnen von dem kirchlichen Lehramt nur solche
Glaubens- und Sittenlehren unfehlbar und damit absolut
irrtumsfrei verkiindet werden, die entweder ausdriicklich
in dem Offenbarungsgut enthalten sind oder sich aus ihm
durch einen nur erklirenden SchluB aufzeigen lassen; ein
erweiternder SchluBl aus einer geoffenbarten Wahrheit
unter Zuhilfenahme einer natiirlichen Erkenntnis reicht
zu einer unfehlbaren Verkiindigung nicht aus.

Die Wahrheit (Wahrheit im Sinne von Irrtumslosigkeit der
Aussage, nicht aber im Sinne einer die volle Wahrheit
beinhaltenden Aussage) einer als unfehlbar gemachten
Lehraussage steht fest, weil ihr Inhalt in der Offenbarung
Gottes enthalten ist; fiir diese Tatsache selbst garantiert
die durch den Beistand des HI. Geistes unfehlbare Lehre
des Lehramtes (sei es das auBerordentliche Lehramt des
Papstes allein oder der mit dem Papst vereinigten Bischofe,
sei es das ordentliche Lehramt der in Gemeinschaft mit-
einander sowie mit dem Papst iibereinstimmend lehrenden
Bischofe), daB diese oder jene Glaubens- und Sittenlehre
zum Offenbarungsgut gehort. Dabei steht die so gekenn-
zeichnete Unfehlbarkeit des kirchlichen Lehramtes auch
nur fest, weil sie im Offenbarungsgut enthalten ist49. Mit
anderen Worten: Wenn das kirchliche Lehramt (sei es als
ordentliches, sei es als auBerordentliches Lehramt) eine
Glaubens- und Sittenlehre unfehlbar ausspricht, dann ist
diese Lehre absolut irrtumsfrei, weil das kirchliche Lehr-
amt durch den Beistand des Hl. Geistes das Offenbarungs-
gut, das es heilig hilt, getreulich auslegt 50. Das aber heilt:
Die Wahrheit des Inhaltes unfehlbarer Lehrentscheidungen
steht letztlich nicht deshalb fest, weil diese Lehren unfehl-
bar gelehrt werden, sondern weil Gott sie geoffenbart
hat.

DaB aber der Inhalt der unfehlbaren Lehrentscheidungen
mit der gottlichen Offenbarung in innerem Zusammen-
hang verbunden ist, das steht deshalb fest, weil das durch
den Beistand des Heiligen Geistes unversehrt bewahrte
Offenbarungsgut durch den Beistand desselben Heiligen
Geistes irrtumsfrei ausgelegt wird. Und so ist das eigent-
liche Warum, eine unfehlbar verkiindete Lehre fiir wahr
zu halten, der sich uns offenbarende Gott selbst, der sich
nicht irren und uns nicht beliigen kann. Nur so kann mit
GlaubensgewiBheit, also absolut irrtumsfrei, feststehen,

49 Es sei dazu aus den vorhergehenden Uberlegungen nur darauf
hingewiesen, daB das Vat. 1 die pépstliche Unfehlbarkeit ausdriick-
lich als ein von Gott geoffenbartes Dogma bezeichnet: DS 3073
und 3074.

50 Vgl. DS 3070, wortlich angefithrt in Anm. 45; Lumen gentium
Nr. 25: »Haec autem infallibilitas, qua Divinus Redemptor Eccle-
siam suam in definienda doctrina de fide vel moribus instructam
esse voluit, tantum patet quantum divinae Revelationis patet
depositum, sancte custodiendum et fideliter exponendum«,
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daB die unfehlbar ausgesagten Glaubens- und Sittenlehren
als im Offenbarungsgut enthalten wahr sind 51,

Daraus ergibt sich auch, daB eine durch das Naturgesetz
begriindete Aussage nur dann unfehlbare kirchliche Lehr-
aussage werden kann, wenn sie wenigstens implizit im
Offenbarungsgut enthalten ist. Nur aus dem Naturgesetz
zu begriindende Aussagen konnen nicht Gegenstand einer
unfehlbaren kirchlichen Lehrentscheidung sein 52.

Wenn man nun von der kirchlichen Tradition oder Uber-
lieferung spricht, so ist also, was die Unfehlbarkeit dieser
Tradition betrifft, zwischen der apostolischen Tradition
und einer Lehrtradition, wie sie sich im Verlauf der
Kirchengeschichte gebildet hat, zu unterscheiden. Nur der
apostolischen Tradition, insofern sie zum depositum revela-
tionis gehort und deshalb die Glaubenszustimmung for-
dert, kommt aus sich heraus Irrtumslosigkeit zu. Einer
spiter entstandenen kirchlichen Lehrtradition kommt aus
sich heraus die Irrtumslosigkeit nicht zu; sie kann ihr
nur zukommen, insofern und insoweit sie apostolische
Tradition enthilt, so daB sie beziiglich ihrer Irrtumslosig-
keit doch wieder auf die apostolische Tradition verwiesen
ist. DaB eine kirchliche Lehrtradition, die sich spéter her-
ausgebildet hat, eine getreuliche Auslegung der unversehrt
bewahrten apostolischen Tradition ist, kann irrtumsfrei
nur feststehen, wenn das ordentliche oder das aufer-
ordentliche kirchliche Lehramt eine solche Lehrtradition
unfehlbar als in der gottlichen Offenbarung enthalten er-
klart. Es reicht zur Irrtumslosigkeit einer Glaubens- und
Sittenlehre nicht aus, daB sie vom Papst und allen Bischd-
fen auf dem Erdkreis iibereinstimmend vorgetragen wird,
sondern sie muBl von ihnen iibereinstimmend als in der
Offenbarung Gottes enthalten verkiindet werden. Die
Unfehlbarkeit des kirchlichen Lehramtes und damit die
Irrtumslosigkeit der kirchlichen Lehre ist — das sei noch-
mals ausdriicklich betont — auf die unversehrte Bewahrung
und die getreuliche Auslegung der géttlichen Offenbarung
eingegrenzt.

Jede unfehlbare kirchliche Lehre ist nach den Aussagen
des kirchlichen Lehramtes im Offenbarungsgut wenigstens
implizit enthalten. Deshalb ist ihr hinsichtlich ihres Lehr-

s1 DaB hiermit auch die ganze Problematik der »analysis fidei«
berithrt wird, ist dem theologischen Fachmann klar; diese Proble-
matik, die eine »crux theologorum« ist, hindert aber nicht, das
Selbstverstédndnis des kirchlichen Lehramtes von seiner Unfehl-
barkeit so zu beschreiben, wie das kirchliche Lehramt seine Unfehl-
barkeit versteht.

52 Mit der Frage »Kirche und Naturrecht« setzt sich J. DAVID,
Neue Aspekte der kirchlichen Ehelehre, Bergen-Enkheim 1966, 71-89,
auseinander. Auch er ist der Auffassung, daB die kirchliche Autoritit
keine unfehlbare Lehraussage machen kann, wenn diese Lehraus:
sage sich nur auf das Naturrecht griindet. Er begriindet sein¢
Stellungnahme, aber anders als es hier geschehen ist, und unter-
scheidet sich auch in der Durchfiihrung von unserer Auffassung.
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inhaltes eine absolute und unwiderrufliche Zustimmung
geschuldet. Diese absolute und unwiderrufliche Zustim-
mung, die dem Inhalt der unfehlbaren kirchlichen Lehre
geschuldet ist, kann selbstverstindlich nicht ohne weiteres
auch fiir die Formulierung, die wohl immer durch eine
gewisse Unvollstindigkeit und Relativitdt gekennzeichnet
bleibt, gefordert werden 33.

Wenn wir nun von den unfehlbaren kirchlichen Lehren zu
den nicht-unfehlbaren Aussagen des kirchlichen Lehr-
amtes iibergehen, so ist zundchst mit allem Nachdruck zu
betonen, daB diese unter keinen Umstinden als belanglos
abgetan werden konnen; vielmehr ist auch ihnen eine
Zustimmung geschuldet. So heift es in den Akten des
Zweiten Vatikanischen Konzils, daB auf die Frage nach
dem theologischen Verbindlichkeitsgrad der Lehre im
Schema iiber die Kirche und iiber die Offenbarung, die
der Abstimmung unterworfen werden, folgende Antwort
zu geben sei: »Unter Beriicksichtigung des konziliaren
Verfahrens und der pastoralen Zielsetzung des gegen-
wirtigen Konzils definiert das Konzil nur das als fiir die
Kirche verbindliche Glaubens- und Sittenlehre, was es
selbst deutlich als solche erklirt. Was aber das Konzil
sonst vorlegt, miissen alle und jeder der Christgldubigen
als Lehre des obersten kirchlichen Lehramtes annehmen
und festhalten entsprechend der Absicht der Hl. Synode
selbst, wie sie nach den Grundsitzen der theologischen
Interpretation aus dem behandelten Gegenstand oder aus
der Aussageweise sich ergibt«54. Von der Zustimmungs-
pflicht zu den nicht-unfehlbaren Lehrentscheidungen des
Papstes aber sagt das Zweite Vatikanische Konzil: »Dieser
religiose Gehorsam des Willens und Verstandes ist in
besonderer Weise dem authentischen Lehramt des Bischofs
von Rom, auch wenn er nicht kraft hochster Lehrautoritét
spricht, zu leisten; néamlich so, daB sein oberstes Lehramt
ehrfiirchtig anerkannt und den von ihm vorgetragenen
Urteilen aufrichtige Anhénglichkeit gezollt wird, ent-
sprechend der von ihm kundgetanen Auffassung und
Absicht. Diese 146t sich vornehmlich erkennen aus der
Art der Dokumente, der Haufigkeit der Vorlage ein und
derselben Lehre, und der Sprechweise«55. Unter dem
»authentischen Lehramt« ist nach einer Erkldrung des-

s3 Auf die damit verbundene und heute diskutierte Problematik
kann im Rahmen dieser Uberlegungen nicht eingegangen werden;
nur auf die Tatsache selbst ist hinzuweisen.

s4 Siehe den lateinischen Text in Anm. 26.

ss Der lateinische Text lautet: »Hoc vero religiosum voluntatis et
intellectus obsequium singulari ratione praestandum est Romani
Pontificis authentico magisterio etiam cum non ex cathedra loqui-
tur; ita nempe ut magisterium eius supremum reverenter agnoscatur,
et sententiis ab eo prolatis sincere adhaereatur, iuxta mentem et
voluntatem manifestatam ipsius, quae se prodit praecipue sive indole
documentorum, sive ex frequenti propositione eiusdem doctrinae,
sive ex dicendi ratione« (Lumen gentium Nr. 25).
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selben Konzils iiber die Bischofe als » authentische Leh-
rer« das mit der Autoritit Christi ausgeriistete Lehramt
— oder besser: das mit einer ihm von Christus zukommen-
den Autoritit ausgeriistete Lehramt — zu verstehen 56,
Man wird nicht umhin kénnen, im Hinblick auf den Inhalt
dieser beiden angefiithrten Erkldrungen bei aller Wahrung
der dem kirchlichen Lehramt geschuldeten Ehrfurcht
differenziertere Aussagen zu machen, als sie selbst es tun,
Dazu geben nicht diese Dokumente selbst den Anlaf,
sondern die bedauerliche Tatsache, daBB — mehr noch in
theologischen Gespréchen als in der theologischen Litera-
tur, aber auch da und dort in der kirchlichen Praxis -
nicht-unfehlbare und unfehlbare Lehraussagen praktisch
in gleicher Weise bewertet werden. So hat es mitunter den
Anschein, als ob manche Theologen geneigt seien, mit
Berufung auf das bekannte Wort »Roma locuta, causa
finita« nicht-unfehlbare kirchliche Lehren hinsichtlich
ihrer verpflichtenden Kraft wie unfehlbare kirchliche Leh-
ren zu bewerten, wihrend man bei anderen Theologen
— nimmt man ihre Worte ernst — unausbleiblich zu der
Vermutung kommen muf}, daB sie unfehlbare kirchliche
Lehraussagen (wie z. B. iiber die Erbsiinde, die Auf-
erstechung des Herrn, die Gegenwart Jesu Christi in dem
hl. Altarsakrament, die Bedeutung und Auswirkung des
mit dem Empfang des Weihesakramentes verlichenen
character ordinis) in ihrer Bedeutung so weit unter-
schétzen, daB sie meinen, deren Wahrheit in Frage stellen
zu konnen. Deshalb gereicht jede Uberbewertung der
nicht-unfehlbaren Lehren ebenso zum Schaden der kirch-
lichen Lehrautoritit wie jede Unterbewertung der unfehl-
baren Lehren. Niemand in der Kirche hat das Recht, den
Unterschied zwischen den unfehlbaren und den nicht-
unfehlbaren kirchlichen Lehren praktisch zu nivellieren.
Denn hinsichtlich der GewiBheit in der Wahrheitsaussage
besteht ein grundlegender Unterschied zwischen den un-
fehlbaren und den nicht-unfehlbaren kirchlichen Lehren.
Der Inhalt einer durch den Beistand des HI. Geistes un-
fehlbaren Lehraussage ist im letzten deshalb absolut irr-
tumsfrei, weil er von Gott geoffenbart ist. Das wurde
bereits dargelegt. Eine nicht-unfehlbare kirchliche Lehre

$6 Das Konzil nennt die Bischéfe »authentische, d.h. mit der
Autoritdt Christi ausgeriistete Lehrer«: »Episcopi enim sunt ...
doctores authentici seu auctoritate Christi praediti« (Lumen gentium
Nr. 25); der lateinische Text »doctores ... auctoritate Christi prac-
diti« 1dBt durchaus die sachlich zweifellos richtigere Ubersetzung
zu: »Lehrer, die mit einer ihnen von Christus zukommenden Autori-
tit ausgeriistet sind«. Diese sachlich richtigere Ubersetzung sollie
auch gebraucht werden, um schon den Anschein einer Uber-
betonung der den Bischéfen zukommenden Autoritit zu vermeiden.
Bischofe kennen bei kirchlichen Bischofsempfingen mitunter vor-
kommende und sie selbst peinlich beriihrende Uberbetonungen der
GroBe des bischoflichen Amtes, das wahrlich einer Uberbetonung
nicht bedarf,
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kann aber trotz des Beistandes des HI. Geistes, der dem
kirchlichen Lehramt immer sicher ist, neben wahren Aus-
sagen auch Irrtiimer enthalten. Und die Geschichte lehrt
uns, dal es tatsichlich nicht-unfehlbare kirchliche Lehren
gibt, die im Verlauf der geschichtlichen Entwicklung zu-
gunsten einer anderen lehramtlichen Aussage fallengelassen
wurden. Im »Denzinger«357 werden eine Reihe solcher
papstlichen Lehren aufgezihlt, die nicht aufrechterhalten
werden konnten und zum Teil von nachfolgenden Pépsten
selbst gedindert wurden, bis zu jener Lehre des Papstes
Johannes’ xxiI. iiber die Gottesschau, der seine Kardinile
und der Konig von Frankreich nicht nur nicht zustimm-
ten, sondern offen widersprachen und die dann von ihm
selbst zuriickgezogen und dem Urteil der Kirche und
seiner Nachfolger unterworfen wurde38. Und Papst
Paul vi. erkldrte beziiglich der von Papst Pius xiu. hin-
sichtlich der Empfiangnisregelung aufgestellten Normen:
»Sie miissen ... fiir giiltig gehalten werden, wenigstens
solange wir uns nicht im Gewissen verpflichtet fiihlen, sie
zu #ndern«s9. Damit schlieBt Papst Paul vi. bei dieser
nicht-unfehlbaren pépstlichen Lehre die Moglichkeit einer
Anderung nicht aus.

Wie kann nun der vom Zweiten Vatikanischen Konzil
verlangte religiose Gehorsamdes Willens und des Ver-
standes zu einer nicht-unfehlbaren kirchlichen Lehre ge-
leistet werden, wenn in ihr neben wahren Aussagen auch
Irrtiimer enthalten sein kénnen?

Dazu ist zunédchst zu sagen, da das kirchliche Lehramt
auch dann ein authentisches — d. h. mit einer ihm von
Christus zukommenden Autoritdt ausgeriistetes — Lehr-
amt ist, wenn es nicht unfehlbar lehrt. DaB bei nicht-
unfehlbaren Lehren der Beistand des HI. Geistes nicht von
vorneherein verhindert, daB sich ein Irrtum in die Lehre
einschleichen kann, tut auch der Tatsache keinen Abbruch,
daB auch das nicht-unfehlbare Lehramt als authentisches
Lehramt mit einer ihm von Jesus Christus zukommenden
Autoritit ausgeriistet ist und deshalb den religiosen Ge-
horsam fordern kann. Allerdings kann dann im religitsen
Gehorsam keine absolute und unwiderrufliche Zustim-
mung des Willens und Verstandes geleistet werden — da-
gegen spricht die Irrtumsmoglichkeit —, wohl aber eine

57 H. DENZINGER - A. SCHONMETZER, Enchiridion Symbolorum Defini-
tionum et Declarationum de rebus fidei et morum, Freiburgi. Br.
331965.

58 Vgl, DS Index systematicus H 2c¢, p. 894s.; DS 990s; vgl. die
der angegriffenen Lehre des Papstes Johannes xx11. entgegengesetzte
»Definition« seines Nachfolgers Papst Benedikt xr., DS 1000-1002.
59 Vgl. die Ansprache Pauls vi. an die Kardinéle (23. 6. 64), in: A4S
56 (1964) 581-589. Die angefiihrte Stelle lautet im Urtext: »esse
devono percid ritenersi valide, almeno finché non Ci sentiamo in
coscienza obbligati a modificarle«’ (ebd. 588s). Papst Paul vi. er-
kldrt damit in dieser Rede nur die betreffende Lehre Pius’ xm. als
reformabel, von der Lehre Pius’ X1, in Casti Connubii sagt er nichts.
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bedingte und widerrufliche Zustimmung, die eine eventuell
notwendig werdende Anderung der Lehre fiir moglich
hilt 60, Eine solche Zustimmung des Willens und Verstan-
des ist moglich und geschuldet, weil vorauszusetzen ist,
daB das kirchliche Lehramt — wie jiingst erst die so um-
fangreichen Arbeiten im Zusammenhang mit dem Zweiten
Vatikanischen Konzil gezeigt haben — sich mit aller Sorg-
falt miiht, entsprechend den ihm je zugénglichen, also
nicht immer schon abgeschlossenen, theologischen und
profanen wissenschaftlichen Erkenntnissen seine Lehren
auszusagen. Hierzu, ndmlich zu der ihm je gegenwirtig
moglichen Sorgfalt bei der Erarbeitung seiner Lehre und
nicht zur Irrtumslosigkeit der Lehre, ist auch dem nicht-
unfehlbar lehrenden kirchlichen Lehramt der Beistand des
HI. Geistes sicher. So mull zwar seine Irrtumsmaglichkeit
immer in Betracht gezogen, sein tatsichliches Irren darf
aber nicht vorausgesetzt werden. Selbstverstindlich kann
sich auch das Lehramt gegen die von ihm von Gott
geforderte Sorgfalt in der Erforschung der Wahrheit und
so gegen den Beistand des HI. Geistes verfehlen. Das
geschieht z. B., wenn es mehr kirchlichen Prestige- oder
Opportunititsgriinden Rechnung trigt, anstatt sich nur
auf die Wahrheit auszurichten. Das alles ist moglich, und
so wire es verwunderlich, wenn es in Anbetracht der
menschlichen Schwiche auch der Triger des kirchlichen
Lehramtes noch niemals geschehen wiire. Solches aber bei
jeder nicht-unfehlbaren kirchlichen Lehrentscheidung ein-
fachhin vorauszusetzen, wire ein Unrecht. Es ist also ver-
standlich, daB trotz der Moglichkeit, in seiner Lehrent-
scheidung zu irren, das kirchliche Lehramt die im rel-
givsen Gehorsam zu leistende bedingte und widerrufliche
— bedingt und widerruflich, weil salvo meliore iudicio -
Zustimmung fordern kann und muB.

Es ergiben sich jedoch von der Sache her uniiberwindliche
Schwierigkeiten, wollte man fordern, daB diese Zustim-
mung in jedem Fall so lange geleistet werden mub, als das
kirchliche Lehramt an seiner nicht unfehlbaren Lehraus-
sage in Glaubens- und Sittenlehren festhilt. Es ist durch-
aus moglich, daB — zumal bei theologischen oder profan-
wissenschaftlichen Fachleuten, die in ihrer Sachkenntnis
den Triagern des Lehramtes iiberlegen sind — gegen die
Wahrheit einer nicht-unfehlbaren Lehrentscheidung be-
griindete schwerwiegende Bedenken bestehen oder ent-
stehen. In einem solchen Fall konnte auch nicht ein¢

60 Vgl. dazu die Ausfithrungen in DS Ind. syst. H 2c: »Decretis
etiam non infallibiliter propositis ... debetur assensus...; talis
autem assensus non potest esse absolutus (utpote in rem non vi
doni infallibilitatis ab errore immunem), sed solum condicionatus,
revocabilis in favorem decisionis vel evolutionis subsequentis in
alterum sensum, quae secus illegitima et illicita redderetur; seu aliis
verbis, assensus absolutus, incondicionatus cuicumque documento
doctrinali Ap. Sedis praestitus involveret contradictionem, ut
eruitur ex exemplis historicis« (DS p. 894).
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uneingeschrinkte willensméBige Bereitschaft, in Treue zu
der kirchlichen Lehrautoritét zu stehen (also der religitse
Gehorsam des Willens) die Verstandeszustimmung (also
auch nicht einen religissen Gehorsam des Verstandes)
ermoglichen oder gar ersetzen. Denn mafBgebend fiir jede
Verstandeszustimmung, also auch fiir den religiosen Ge-
horsam des Verstandes, ist immer die Wahrheit. Hier zeigt
sich klar der Unterschied zwischen Verstandeszustimmung
zu unfehlbaren und zu nicht-unfehlbaren kirchlichen Leh-
ren. Bei unfehlbaren kirchlichen Lehrentscheidungen kann
die eigene Einsicht in die innere Wahrheit der Lehre durch-
aus fehlen. Denn selbst wenn sie vorhanden ist, so ist doch
nicht sie, sondern die Autoritit des offenbarenden Gottes,
der sich nicht irren und uns nicht tduschen kann, das ent-
scheidende Motiv der Zustimmung, das mit der unfehl-
baren Lehraussage gegeben ist. Thm kann und muB sich
der Mensch selbst gegen seine eigene vermeintliche Ein-
sicht in die Wahrheit der geoffenbarten Lehre fiigen. Aber
gerade dieses Motiv ist mit einer nicht-unfehlbaren kirch-
lichen Lehrentscheidung nicht gegeben. Darum kann auch
der kirchentreueste Katholik den religiosen Gehorsam des
Verstandes nicht leisten, wenn in ihm sachlich begriindete
schwerwiegende Bedenken gegen die Wahrheit einer nicht-
unfehlbaren kirchlichen Lehraussage bestehen oder ent-
stehen. Ja, es konnte unter bestimmten Voraussetzungen
fiir ihn zur Pflicht werden, zu handeln, wie die Kardinéle
und der franzosische Konig gegeniiber Papst Johan-
nes xxil. gehandelt haben.

Nach den Ausfiihrungen des ersten Teiles unserer Uber-
legungen besteht eine objektiv begriindete Unsicherheit
dariiber, ob jede empfingnisverhindernde MaBnahme in
sich schlecht ist oder ob aus objektiven und zugleich ent-
sprechend schwerwiegenden Griinden empfangnisverhin-
dernde MaBnahmen erlaubt sein kdnnen. Kann diese
Unsicherheit durch eine pipstliche Entscheidung behoben
werden ?

Diese Unsicherheit wiirde durch eine papstliche Entschei-
dung sofort behoben, wenn diese pépstliche Entscheidung
als »locutio ex cathedra« eine unfehlbare Lehrentschei-
dung sein konnte. Diese Moglichkeit ist aber aufgrund
des Selbstverstindnisses des kirchlichen Lehramtes hin-
sichtlich seiner Befahigung zu unfehlbaren Lehraussagen,
wie wir dargelegt haben, nicht gegeben. Denn iiber das
absolut sittlich Schlechte und deshalb iiber die absolute
Unerlaubtheit jeder kontrazeptiven MaBnahme oder auch
iiber eine aus objektiven, entsprechend schwerwiegenden
Griinden mégliche Erlaubtheit einer solchen Handlung
wird in dem in den HL Schriften des Alten und Neuen
Bundes sowie in der apostolischen Tradition enthaltenen
Offenbarungsgut weder explizit noch implizit etwas aus-
gesagt.

Nun kénnte man sagen, der Heilige Vater brauche, um die
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jetzt bestehende Unsicherheit endgiiltig zu beheben, von
sich aus gar keine unfehlbare Lehrentscheidung zu geben,
Es geniige schon, wenn er erkldre, daB die sittliche
Schlechtheit einer jeden kontrazeptiven Handlung durch
die seit den frithen Zeiten der Kirche bis in die jiingste
Zeit iibereinstimmende und ununterbrochene Lehrtradi-
tion feststiinde.

Tatsdchlich besteht eine solche kirchliche Lehrtraditions!,
Aber sie gewihrleistet nicht die Irrtumslosigkeit, wie dies
eine apostolische Tradition vermochte. Darauf wurde
schon im zweiten Teil unserer Ausfithrungen hingewiesen.
Wir kennen nidmlich gerade in der Ehemoral iiberein-
stimmende und durch Jahrhunderte hindurch ununter-
brochene kirchliche Lehrtraditionen, die heute als irrig
bezeichnet werden. So wurde z. B. in der Viterzeit vor
Augustinus von der Mehrheit der Vertreter der katho-
lischen Lehre behauptet, daB das Kind und der Wille
zum Kind der allein zulissige Beweggrund zum »usus
matrimonii« sei62. Augustinus lieB dann zwei, und nur
zwei Griinde fiir die sittliche Erlaubtheit des Vollzuges der
ehelichen Vereinigung gelten: die Fortpflanzung als ge-
meinsames Handlungsmotiv von Mann und Frau sowie
als einseitiges Handlungsmotiv die Leistung der ehelichen
Pflicht, die, wenn die Zeugungsabsicht fehlte, nur fiir den
nicht fordernden Partner ohne Siinde ist63. »Seine Aus-
filhrungen wurden richtunggebend fiir ein ganzes Jahr-
tausend und dariiber.«64 In diesem Punkt der Ehemoral
gab es also eine iiber tausend Jahre iibereinstimmende und
ununterbrochene kirchliche Lehrtradition. Wiirde eine
iibereinstimmende und ununterbrochene kirchliche Lehr-
tradition schon ein geniigendes Kriterium fiir ihre Irr-
tumslosigkeit sein, dann doch sicher diese mehr als tau-
sendjihrige Lehrtradition. Und doch wird die Lehre, daB
nur die beiden genannten Griinde den Vollzug der che-
lichen Vereinigung ohne Siinde ermdglichen, heute als
Irrtum betrachtet. In diesem Punkte lehren die beiden

1 Vgl. J. Fucas, De castitate et ordine sexuali, Rom 31963, 84f;
R. BrucH, Die naturgesetzlichen Grundlagen der Lehre vom abusis
matrimonii in moralhistorischer Betrachtung, in: Theologie unid
Glaube 55 (1965) 28-37; J. T. NoONAN JRr., Die Autorititsbeweise
in Fragen des Wuchers und der Empfiingnisverhiitung, in: Diakonia |
(1966) 104.

62 D, LINDNER, Der usus matrimonii, Miinchen 1929, 56.

3 Vgl. a. a. 0. 57-66: »...die Beziehung des geschlechtlichen Un-
gangs zur Fortpflanzung erscheint ihm so notwendig, daB er den
ehelichen Akt, der aus anderen Motiven erfolgt, fiir siindhaft an-
sieht. Nur der Gehorsam gegen die Forderung des anderen Ehe-
gatten bildet noch einen zulissigen Beweggrund« (ebd. 59). »Die
leitende Absicht muB stets die Erzielung von Nachkommenschaft
sein« (ebd. 60). Wenn darum auch der gewihrende Ehegatte ohne
diese » leitende Absicht«, aber um der Erfiillung seiner Pflicht willen,
ohne Siinde handelt, so nicht der fordernde Ehegatte, der wenigstens
eine ldBliche Siinde begeht (vgl. ebd. 60f).

64 Ebd. 57.
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Pépste Pius XI. und Pius x11. ganz anders, als es eine mehr
als tausendjihrige, in diesem Punkt iibereinstimmende
kirchliche Lehrtradition verkiindet hat. Wie sehr und wie
griindlich sich kirchliche Lehrtraditionen dndern kdnnen,
zeigt eklatant der Wechsel in der Lehre von der Erlaubt-
heit des Zinsnehmens 65,

Nur aufgrund der kirchlichen Lehrtradition allein kdnnte
Papst Paul vi. deshalb keine die Unsicherheit behebende
dahingehende Lehrentscheidung treffen, daBl er den Inhalt
dieser Lehrtradition einfachhin reaffirmiert. Und die iiber-
einstimmende und ununterbrochene kirchliche Lehrtra-
dition, daB jede kontrazeptive Handlung in sich sittlich
schlecht sei, wire — bei aller Wiirdigung einer solchen
Lehrtradition — kein Hindernis, aus neuen Erkenntnissen,
die dieser Lehrtradition fehlten, jetzt differenziertere Aus-
sagen iiber die sittliche Unerlaubtheit kontrazeptiver
MafBnahmen zu machen. Und es kénnten solche Aussagen
trotz ihres von dieser Lehrtradition abweichenden Charak-
ters das eigentliche Anliegen dieser Lehrtradition wahren,
ndmlich den dem Menschen von Gott gegebenen Fort-
pflanzungsauftrag vor jeder menschlichen Willkiir zu
schiitzen. Dieser Schutz wire dadurch vollkommen ge-
wihrleistet, dal3 nur die aus Egoismus und Hedonismus
und nicht aus entsprechend schwerwiegenden objektiven
Griinden vorgenommenen kontrazeptiven MalBnahmen
fiir sittlich schlecht und deshalb unerlaubt, die aus objek-
tiven und zugleich schwerwiegenden Griinden vorgenom-
menen kontrazeptiven MaBBnahmen, ohne dabei kasuistisch
auf Einzelheiten einzugehen (die Abtreibung scheidet von
selbst als kontrazeptive MalBnahme aus), dagegen als
erlaubt erkldrt wiirden.

Sollte man den Papst zu einer solchen Entscheidung, die
nur eine nicht-unfehlbare Lehrentscheidung sein kdnnte,
wirklich dringen ? Nein, sagen alle diejenigen, fiir die fest-
steht, daB jede kontrazeptive Handlung in sich schlecht
ist. Die Vertreter dieser Auffassung wiinschen vielmehr
eine zumindest die Lehre von Casti connubii von der sitt-
lichen Schlechtheit jeder kontrazeptiven MaBnahme re-
affirmierende Lehrentscheidung, auch wenn sie durchaus
nicht samtliche einschlidgigen Lehraussagen Pius’ xi1. re-
affirmiert wissen wollen. Und wie steht es mit denjenigen,
die nicht der Auffassung sind, daB alle kontrazeptiven
MaBnahmen ausnahmslos sittlich in sich schlecht seien,
sondern nur solche, die nicht aus objektiven und ent-
sprechend schwerwiegenden Griinden vorgenommen wer-
den und so den gottlichen Auftrag »Seid fruchtbar!
Mehret euch !« (Gen 1,28) vor menschlicher Willkiir, die
ihren Grund in Egoismus und Hedonismus hat, schiitzen ?
Auch von den Vertretern dieser Auffassung mgchten nicht
wenige den Papst zu einer ihrer Auffassung entsprechen-

65 Vgl. J. T. NooNAN, a. a. 0. 79-106.
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den Lehrentscheidung driangen. Und da die Vertreter bei-
der Auffassungen von der Richtigkeit ihrer Auffassung
tiberzeugt sind und die schwere Belastung durch die jetzt
bestehende Unsicherheit kennen, so konnen sie durchaus
gewichtige Motive ins Feld fiihren, aus denen heraus sie
den Papst zu einer Entscheidung dringen méchten.

Es wire an der Zeit, daB3 die verschiedenen Richtungen
zunichst bedenken sollten: Dem Papst ist keine Entschei-
dung zumutbar, die fiir ihn selbst noch nicht ausgereift ist,
Er kann nicht gegen sein Gewissen handeln. Man sollte
ferner nicht vergessen, daB die Diskussion erst vor einigen
Jahren begonnen hat und daB beide Richtungen unter
Beriicksichtigung der durch die Diskussion vertieften Er-
kenntnisse ihre Argumentationen wohl noch griindlicher
durchdenken und darlegen konnten, um der Wahrheits-
findung zu dienen66. Und auf die Wahrheitsfindung ist
auch der Papst fiir eine von ihm zu gebende Stellung-
nahme, die nicht unbedingt sofort eine ausdriickliche,
wenn auch nicht-unfehlbare Lehrentscheidung sein miifte,
angewiesen. Denn der Papst ist im Hinblick auf seine
Stellungnahme nicht frei im Sinne des Ungebundenseins,
sondern er ist der Wahrheit verpflichtet und an sie gebun-
den. Und fiir ihn ist die Wahrheitsfindung wahrlich nicht
leichter als fiir die Wissenschaftler. Auch er kann in seiner
Lehrentscheidung irren, wenn es sich nicht um eine un-
fehlbare Lehrentscheidung handelt; nur bei einer unfehl-
baren Lehrentscheidung bewahrt der Beistand des Heiligen
Geistes ihn davor, eine Lehre deshalb als wahr im Sinne
von irrtumsfrei zu erkliren, weil sie in der gottlichen
Offenbarung enthalten ist.

Wer die Fiille der Probleme kennt, die zu einer in jeder
Hinsicht ausgereiften und »Implikationen«67 vermeiden-
den Lehrentscheidung noch weiter zu klidren sind, kann
dem manchmal miBdeuteten Z6gern des Papstes, mit dem
er eine Lehrentscheidung iiber die sittliche Erlaubtheit
kontrazeptiver Eingriffe vor sich her schiebt, nur den
hochsten Respekt zollen. Denn sein Wort hat ein ungleich
grofBeres Gewicht als die von Wissenschaftlern und auch
von verschiedenen Bischofen in verschiedenen Erdteilen
vertretenen Auffassungen. Seine Verantwortung, eine Ent-
scheidung zu treffen, ist ungleich groBer als die Verant-

6 Selbstversténdlich gilt das auch fiir unsere Diskussionsbeitrige
zu dieser Frage (vgl. Eheliche Hingabe und Zeugung, in: Tiibinger
Theologische Quartalschrift 143 [1963] 454-476; Nochmals zum
Thema »Eheliche Hingabe und Zeugung«, a.a. Q. 144 [1966] 445-476;
Zeugungsziel und eheliche Vereinigung, in: Der Seelsorger 36 [1966]
249-259). Wir fiihlen uns deshalb auch verpflichtet, unsere in diesen
Publikationen vertretene Auffassung, daB zwar jeder willkiirliche
(egoistische und hedonistische) kontrazeptive Eingriff sittlich in sich
schlecht, dagegen eine aus objektiven und zugleich entsprechend
schwerwiegenden Griinden vollzogene kontrazeptive MaBnahme zu
rechtfertigen sei, durch weitere Untersuchungen zu erhérten.

67 Vgl. Anm. 22.
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wortung jener, die nach bestem Wissen und Gewissen
wissenschaftliche Abhandlungen schreiben. (Wer dagegen
in diesen Fragen sich so leichthin publizistisch betétigt,
wie es heute leider nicht selten geschieht, miiBte sich prii-
fen, ob er noch verantwortlich handelt.) Und die Verant-
wortung des Papstes im Hinblick auf eine zu treffende
Entscheidung ist auch gréBer als die Verantwortung der
einzelnen Bischofe, die sich aus pastoralen Griinden auch
vor einer pépstlichen Entscheidung zu einer nach bestem
Wissen und Gewissen zu duBernden Stellungnahme ver-
pflichtet fiihlen.

Gerade deshalb erscheint es wiinschenswert, daB3 der Hei-
lige Vater — dies sei in aller geschuldeten Ehrfurcht, aber
auch in nicht minder geschuldetem christlichem Freimut
gesagt — die nun einmal begonnene &ffentliche innerkirch-
liche Diskussion nicht nur weiterhin dulden (schon dafiir
ist ihm zu danken), sondern férdern wiirde. Geheime Dis-
kussionen hinter verschlossenen Tiiren mit streng auf-
erlegter Schweigepflicht der Diskussionspartner stellen
heute wohl nur selten die geeignete Weise dar, um den
Christen zu jener Miindigkeit zu helfen, welche die heutige
Zeit mehr denn je von ihnen fordert. Wir bestreiten nicht
die Gewissenhaftigkeit derer, die eine Diskussion gerade
in dieser Form anordnen und durchgefiihrt wissen wollen.
Aber diese Form hat doch die Gefahr, daB Gewissen-
haftigkeit in Angstlichkeit umgedeutet wird. Die Kirche
und ihr oberster Hirt und Lehrer sollten sich nicht fiirch-
ten, solche fachlichen Diskussionen zu verdffentlichen,
zumal wenn dadurch der wissenschaftliche Ernst und der
Geist briiderlicher Liebe, die sich bei allen Meinungs-
verschiedenheiten kundtun, offenbar werden. Dabei kann
es durchaus nicht wiinschenswert sein, daB man alle
Einzelheiten, die oft nur Verwirrung stiften wiirden, ver-
6ffentlicht. Aber der Kern der Problematik, die diskutiert
wird, sollte so bekanntgemacht werden, daB3 auch andere
diskussionsfihige Partner mitarbeiten kdnnen. (Das wire
auch das beste Mittel, um Indiskretionen, die immer
liickenhaft bleiben und das wahre Bild der Diskussion
verzerren, entsprechend zu begegnen, falls sie nicht auf
diese Weise iiberhaupt verhindert werden.) Das, und nicht
eine sofort zu treffende Lehrentscheidung, wire das Erste,
was um der Wahrheitsfindung willen vom Heiligen Vater
zu erbitten wére.

Und das Zweite wire das freimiitige Eingestéindnis, daB3
das kirchliche Lehramt — und zwar das ganze Lehramt,
das aus Papst und Bischéfen besteht — sich in der Beant-
wortung der Frage der sittlich erlaubten Empféngnis-
regelung nicht einig ist und daB damit objektiv eine Un-
sicherheit des Lehramtes als Ganzen, wenn auch nicht
— entsprechend der Erklarung des Heiligen Vaters — des
pépstlichen Lehramtes, in dieser Frage gegeben ist. Wenn
auch der Heilige Vater selbst sich in dieser Frage, die er
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nicht mit einer unfehlbaren Lehrentscheidung beantwor-
ten kann, nur in einem Stadium des Studiums und des
Nachdenkens befindet, so hat die von der Auffassung des
Papstes abweichende und mit sachlichen Griinden ver-
tretene Auffassung nicht weniger bischoflicher Mitglieder
des Lehramtes doch ein solches Gewicht, daf3 eine Un-
sicherheit des aus Papst und Bischifen bestehenden Lehr-
amtes zugegeben werden kann und muB. (Es sei nur zur
Vermeidung von MiBverstindnissen eigens angemerkt,
daB die Lage eine ganz andere wire, wenn der Papst in
dieser Frage eine unfehlbare Lehrentscheidung treffen
konnte.)

Und noch ein Drittes wiirde eine gar nicht hoch genug
einzuschitzende Hilfe bedeuten: der bis zur letzten Kon-
sequenz durchzutragende Grundsatz: In dubiis libertas®s.
Der Heilige Vater konnte die bestehende Unsicherheit
— sie besteht sowohl durch die innerkirchliche Diskussion
als auch durch die ablehnende Haltung des Konzils, die
Lehren Pius’ x1. und Pius’ xi. mit konziliarer Autoritit
einfachhin zu reaffirmieren und das von ihm nicht als
definitiv betrachtete Ergebnis der Arbeiten der Pépstlichen
Kommission — wenigstens fiir die praktische Haltung der
Ehegatten und das pastorale Vorgehen schon dadurch
beheben, daBl er den ihm als dem obersten Hirten und
Lehrer der Kirche anvertrauten Christen zwar das, was
mit Sicherheit feststeht, nimlich die sittliche Schlechtheit
jeder willkiirlichen kontrazeptiven MaBnahme, mit aller
Eindringlichkeit einschirft, aber die objektiv zweifelhaften
Fragen dem redlichen Gewissensurteil der unmittelbar
Betroffenen, also den Eheleuten und gegebenenfalls ihren
Gewissensberatern, iiberlit. Das wiirde bedeuten, dal
er sie nicht durch eine Disziplinaranweisung verpflichtet,
das weiterhin fiir giiltig zu halten oder zu erkléren, iiber
dessen objektive Giiltigkeit eine Entscheidung zu geben
er selbst jetzt nicht in der Lage ist. Damit wiirde er in
keiner Weise doch implizit das tun, wozu er sich jetzt
nicht in der Lage sieht, nimlich die Lehren Pius’ x1. und
Pius’ x11. dndern. Er wiirde vielmehr nur zugeben, dabB sie
aufgrund der jetzt gegen ihre uneingeschriankte Giiltigkeit
mit gewichtigen Argumenten geltend gemachten Bedenken
nicht in ihrem ganzen Umfang mit solcher GewiBBheit ver-
treten werden konnen, mit der man sie noch bis vor kurzem
vertreten zu miissen iiberzeugt war.

Vielleicht erscheinen diese drei Bitten zu kiihn, ja sogar
verwegen und pastoral véllig untragbar zu sein. Solchen
sehr ernsten Einwendungen, deren Gewicht nicht verkannt
werden darf, soll in einem vierten und letzten Teil dieser
Uberlegungen nachgegangen werden.

8 Unsere Bemiihung, den Priestern eine Hilfe fiir die jetzige Ehe-
pastoration anzubieten (siehe: Zur derzeitigen Ehepastoral, in:
Diakonia 1 [1966] 234-236) wendet diesen Grundsatz an.
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Die Erfiillung der drei dargelegten Bitten erscheint uns
pastoral nicht nur tragbar, sondern geradezu geboten zu
sein. Pastoral geboten deshalb, weil in der heutigen Zeit
eine Vertrauenskrise im Hinblick auf jede amtliche Autori-
tit iiberhaupt besteht. Davon bleibt auch die Haltung der
Katholiken gegeniiber der kirchlichen Autoritit und ins-
besondere der Autoritit des kirchlichen Lehramtes nicht
unberiihrt. Vertrauen aber kann man nicht gebieten, son-
dern nur wecken und bestirken. Und dem konnte die
Erfiillung der drei vorgetragenen Bitten unseres Erachtens
nur dienen.

Eine amtliche Autoritit, die Vertrauen wecken und bestér-
ken will, muB — neben anderen an sie zu stellenden Anfor-
derungen — denen, die ihr unterstehen, einen VorschuB an
Vertrauen gewihren. Wie sich Glaube an Glaube und
Liebe an Liebe entziindet, so entziindet sich auch Ver-
trauen an Vertrauen. Eine Foérderung der offentlichen
innerkirchlichen Diskussion iiber alle mit der verant-
worteten Elternschaft zusammenhingenden Fragen zeigt
nicht nur, wie sehr das kirchliche Lehramt ohne Infrage-
stellung seiner Gesichertheit durch die Befdhigung zu un-
fehlbaren Lehraussagen sich um die Wahrheitsfindung
miiht, sondern durch diese Férderung bezieht das Lehr-
amt auch vertrauensvoll einen gréBeren Kreis wahrheits-
suchender Christen in sein Bemiihen um die Wahrheits-
findung ein.

Wer Vertrauen wecken und férdern will, darf nur das als
sicher feststehend behaupten, was auch tatsdchlich so
sicher feststeht. Das freimiitige Eingestindnis, daB nicht
auf alle mit der sittlich erlaubten Empfingnisregelung
zusammenhédngenden Fragen von dem kirchlichen Lehr-
amt eine mit Sicherheit feststehende Antwort gegeben
werden kann, weckt nicht nur Ehrfurcht vor diesem Ein-
gestindnis der Wahrheit, sondern auch freudiges Vertrauen
zum kirchlichen Lehramt um der Sicherheit willen, die mit
seinen unfehlbaren Lehrentscheidungen gegeben ist.
Dazu miissen allerdings irrige Vorstellungen von der Mog-
lichkeit des kirchlichen Lehramtes, unfehlbar zu lehren,
durch eine planmiBige Verkiindigung bewult abgebaut
werden. Das Selbstverstiindnis der Kirche von seiner sehr
eingegrenzten Befdhigung, unfehlbar zu lehren, muB dar-
gelegt werden. Es muB sehr deutlich gemacht werden, daB3
das kirchliche Lehramt nur dann unfehlbare, d. h. irr-
tumsfreie Aussagen machen kann, wenn das Ausgesagte
auch in dem Offenbarungsgut enthalten ist. Die Unfehl-
barkeit der Kirche ist nach dem Willen des Herrn der
Kirche auf die unversehrte Bewahrung und die getreue
Auslegung des Offenbarungsgutes eingegrenzt. Wohl hat
das Lehramt auch die Pflicht, dariiber hinausgehende
Lehraussagen nach bestem Wissen und Gewissen zu
machen. Aber solchen Lehraussagen kommt keine Garan-
tie der vélligen Irrtumslosigkeit zu. Die dem kirchlichen
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Lehramt von Gott gegebene Aufgabe ist wahrhaft groB
genug. Das kirchliche Lehramt kann und darf diese Auf-
gabe nicht iibersteigern. Aber auch wir diirfen das kirch-
liche Lehramt nicht iiberfordern. Eine solche Uberfor-
derung wire alles andere als ein »sentire cum ecclesia!
DaB} und warum deswegen die nicht-unfehlbaren Lehrent-
scheidungen keinesfalls als belanglos abgetan werden diir-
fen, wurde bereits dargelegt und kann auch Nichttheo-
logen einsichtig gemacht werden.

Ein solches demiitiges Bekenntnis zu einem kirchlichen
Lehramt, das nun einmal nach Gottes heiligem Willen in
seiner Befdhigung zu unfehlbaren Aussagen eingegrenzt
ist, zerstort zwar (und das mit Recht) das Idol von einem
Lehramt, das auf alle Fragen der Glaubens- und Sitten-
lehre immer eine fraglos giiltige Antwort geben kann. Aber
es fordert die Ehrfurcht und das Vertrauen gegeniiber
diesem kirchlichen Lehramt. Es eifert an zu ruhiger, ver-
antwortungsbewuBter, mutiger und freudiger Wahrheits-
suche in so vielen noch nicht geniigend geklirten Fragen.
Und schlieBlich vermehrt es die dankbare Freude dariiber,
daB Jesus Christus seiner Kirche ein Lehramt geschenkt
hat, das zu irrtumsfreien Aussagen befihigt ist. Je mehr in
der kirchlichen Praxis sich der nun einmal bestehende
grundlegende Unterschied zwischen unfehlbaren und nicht-
unfehlbaren Lehraussagen hinsichtlich der Wahrheits-
sicherung auswirkt, desto eher wird den unfehlbaren Lehr-
aussagen der ihnen zukommende Wert auch von den
Christen beigemessen. Dadurch wiirde ihnen auch dazu
geholfen, in echter Sicherheit zu leben, anstatt sich in fal-
schen Sicherheiten zu wiegen. Und das kirchliche Lehr-
amt konnte groBerer Dankbarkeit und Liebe sicher sein.
Die Freude, in aufrichtigerer Weise als Christen dem kirch-
lichen Lehramt anhidngen zu konnen, lieBe die Christen
durchaus die Last ertragen, die ihnen durch ein nicht in
allen seinen Lehraussagen garantiert irrtumslos sprechen-
des Lehramt auferlegt ist, und wiirde keine Minderung des
Glaubens mit sich bringen, sondern das Vertrauen auf das
kirchliche Lehramt und den Gehorsam ihm gegeniiber nur
mehren.

Wer Vertrauen wecken und férdern will, muB schlieBlich
sehr behutsam mit solchen Anweisungen disziplinirer Art
sein, die in Wahrheitsfragen die libertas in dubiis beein-
trichtigen konnten. Das grundsitzliche Recht der kirch-
lichen Autoritét, den Katholiken verbindliche Disziplinar-
anweisungen zu geben, steht unbestreitbar fest. Aber
ebenso unbestreitbar ist die Verpflichtung der kirchlichen
Autoritit, gerade mit solchen Disziplinaranweisungen be-
sonders vorsichtig zu sein, die verlangen, eine sittliche
Norm fiir giiltig und verbindlich zu betrachten, deren
sicher feststehende Giiltigkeit die kirchliche Autoritit als
Lehramt nicht zugleich aussagen kann. Denn bei Wahr-
heitsfragen kann es geschehen, daB durch solche dis-
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ziplindre Bestimmungen, die nur der Wahrheit verpflich-
tete Freiheit eingegrenzt wird. Und es kann die Gefahr
bestehen, daB eine als Gesetz Gottes betrachtete Vorschrift
auch dann noch fiir giiltig gehalten werden soll, wenn es
zweifelhaft geworden ist, daB eine solche Vorschrift wirk-
lich im Gesetz Gottes enthalten ist. In diesen Féllen fiihr-
ten solche diszipliniren MaBnahmen immer zu einem
Vertrauensschwund. Anstatt deshalb in solchen Fallen
disziplindre Verordnungen zu erlassen, tite die kirchliche
Autoritdt gut daran, die Christen eindringlich auf ihre
Verpflichtung zum VerantwortungsbewuBtsein und zu ver-
antwortlichem Handeln hinzuweisen. Dann kann sie auch
in ihrer Stellungnahme zur Empféingnisregelung dazu
iibergehen, nur das als verpflichtend zu verkiinden, was
als Gebot Gottes fraglos feststeht. Dadurch, daf3 sie nichts
durch eine Disziplinarverordnung als weiterhin fiir giiltig
und verpflichtend zu halten einschérft, wenn es durch
neue Erkenntnisse fragwiirdig geworden ist, ob das Gebot
oder Verbot, wie man es bisher annahm, in seinem vollen
Umfang von Gott erlassen worden ist, begegnet sie wirk-
sam einem heute auch ihr drohenden Vertrauensschwund.
Es stellt sich zum SchluBl noch die Frage, wie heute pastoral
richtig vorzugehen ist, um den Ehegatten zu helfen, in
ihrer Ehe nach Gottes Geboten zu leben und sich deshalb
auch um die verantwortliche Elternschaft zu miihen. Im
Malbe das geschieht, wirkt sich auch die Erfiillung der drei
vorgetragenen Bitten fiir den kirchlichen Heilsdienst gut
aus. Dazu seien einige Gedanken wenigstens skizziert. Sie
setzen voraus, daB} die bereits geforderte Verkiindigung,
die von dem kirchlichen Lehramt handelt, so erfolgt, daB
die Katholiken sich dieses ihnen geschenkten kirchlichen
Lehramtes freuen und ihm vertrauen kdnnen.

Das pastorale Grundanliegen besteht zu jeder Zeit darin,
den Menschen zu ihrer frohen Hinwendung zur Jiinger-
schaft Jesu Christi und damit zu ihrer wachsenden christ-
lichen Existenz zu dienen. Nun ist aber eine Hinwendung
zur Jiingerschaft Jesu Christi und das Wachsen in dieser
Jiingerschaft nicht moglich ohne das Wachsen zu mensch-
licher Reife. Der gerade heute mehr als in fritheren Zeiten
geforderte miindige Christ bedarf zu seiner christlichen
Reife auch des Wachsens in menschlicher Reife. Zu
menschlicher Reife aber wéchst ein Mensch nur im MaBe
personlich gelebter Verantwortung. In verantwortlichem
Handelnverhilt sich der Mensch infreier Selbstbestimmung
seins- und sachgerecht und antwortet so Gott und seinem
heiligen Willen. Zu solch gelebter persdnlicher Verant-
wortung zu helfen, gehort zu den aktuellsten pastoralen
Aufgaben; wird doch heute Verantwortung ebenso haufig
mit Willkiir verwechselt wie Freiheit mit Ungebundenheit.
Im MaBe ein Mensch lernt, in personlicher Verantwortung
vor Gott zu leben, wichst auch sein Mut zu eigener, vor
Gott zu verantwortender Entscheidung.
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Als Abbild des Urbildes aller Gemeinschaft, nimlich des
liebenden dreifaltigen und dreieinigen Gottes, muf} ehe-
liche Gemeinschaft ein Liebesbund sein. Die Liebe, dig
»nicht ihren eigenen Vorteil sucht« (1 Kor 13,5), ist die
Grundtugend der Ehe und damit die Grundforderung an
jede Ehe. Die Erfiillung dieses Gebotes im ehelichen Alltag
ist eine hohe Aufgabe, zugleich aber die schwerste For-
derung an die Ehegatten. Sie iibertrifft an Schwere und in
ihrer Heilsbedeutung die ebenfalls zu fordernde eheliche
Keuschheit. Das stindige Miithen um diese selbstlose
Liebe zueinander und zu ihren Kindern ist die entschei-
dende Forderung an die Ehegatten, damit ihre Ehe eine
gliickliche Ehe werde. Das muB ihnen immer wieder
— und zwar sehr konkret — aufgezeigt werden.

Die Ehegatten miissen darauf hingewiesen werden, daB
sie grundsitzlich zur Elternschaft berufen sind. Eltern-
schaft besagt Zeugung und Erziehung von Kindern. Emp-
fangnisregelung ist nur berechtigt — und heute praktisch
auch in jeder Ehe gefordert —, weil Zeugung und Er-
ziehung von Kindern zu einer Aufgabe zusammenwachsen.
Ohne die Moglichkeit zu rechter Erziehung fehlt die Be-
rechtigung zur Zeugung.

In der Ehebelehrung muB klipp und klar gesagt werden:
Der EntschluB der Ehegatten, zur Empfingnisregelung
kontrazeptive MalBnahmen anzuwenden, und die Durch-
filhrung dieses Entschlusses ist sittlich in sich schlecht,
wenn das willkiirlich geschieht, d. h. wenn Egoismus und
der Wunsch, sich triebhaft auszuleben, der Beweggrund
sind. Nicht Willkiir, sondern nur Notwendigkeit kann
kontrazeptive MafBnahmen rechtfertigen.

Fiir eine ganz im Sinne unserer Auffassungen zu unter-
stiitzende Gewissensbildung der Ehegatten bietet das neue
Kirchengesangbuch fiir die Schweiz in seinem Kapitel
»BuBe«69 folgende Uberlegungen und Fragen zur Gewis-
senserforschung: »Ich iiberlege: Achte ich die persénliche
Wiirde meines Ehepartners? — Pflege ich die gegenseitige
Liebe — das aufbauende Gesprich? Nehme ich mir Zeit
fiir die Familie? — Begegne ich meinen Kindern liebevoll
und gerecht? — Habe ich Verstindnis fiir sie? — Gestalte
ich das religitse Leben in der Familie anziehend ? — Fiihre
ich die Kinder in die Lebensfragen ein? — Uberwache ich
ihre Kameradschaft und Freizeit ? — Ich frage mich: Habe
ich meinen Gatten vernachlissigt ... nur an mich gedacht
... die eheliche Harmonie gefihrdet ? War ich empfindlich,
eigensiichtig, riicksichtslos? Vernachlissige ich meine
Familie? Bin ich in der Erziehung meiner Kinder gleich-
giiltig, zu nachgiebig, zu hart? Habe ich sie gegen ihren
Willen zu einem Beruf gezwungen ... eine Berufung zum

6 Kirchengesangbuch, Katholisches Gesang- und Gebetbuch der
Schweiz, Herausgegeben im Auftrag der schweizerischen Bischofe
vom Verein fiir die Herausgabe des Katholischen Kirchengesang-
buches der Schweiz, Einsiedeln und Solothurn 1966, 492-507.
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Priester- oder Ordensstand verhindert ... mich in die Ehe
meiner verheirateten Kinder eingemischt...?«70 »Ich
iiberlege: Erkenne ich das Geschlechtliche als Gottesgabe
— seinen Wert fiir den Aufbau meiner Personlichkeit? —
Habe ich Ehrfurcht vor den Kriften, die dem Werden und
Wachsen des Menschen dienen? ... Ich frage mich ... in
der Ehe: Habe ich riicksichtslos nur mich selbst gesucht ...
mich dem Gatten ohne Grund versagt ... verantwortungs-
los neues Leben geweckt ... selbstsiichtig die Empfangnis
verhiitet ... die Ehe im bosen Vorsatz oder in der Tat
gebrochen 7«71 Eine solche Hilfe zur Gewissensbildung
macht die Ehegatten fdhig, ihre Ehe als Liebesgemein-
schaft zu sehen und zu pflegen, und hilft ihnen, sich
um die verantwortliche Elternschaft zu miithen und so
ihre Elternschaft zu einer wirklich verantworteten zu
machen.

Soll man auf eine papstliche Entscheidung iiber die Emp-
fangnisregelung dringen? Wir mdchten doch ernstlich zu
bedenken geben, ob es im Hinblick auf die ungeheuren
Schwierigkeiten einer in jeder Hinsicht ausgewogenen
pipstlichen Entscheidung nicht doch geratener wire, die
drei dargelegten Bitten vorzutragen, anstatt — das ge-
schieht selbstverstdndlich aus pastoraler Sorge — immer
wieder dariiber zu klagen, dall der Heilige Vater noch
keine Entscheidung getroffen habe. Im Hinblick auf das
zweifellos bestehende Driangen, der Papst mége doch bald
eine Lehrentscheidung treffen, meinen wir sagen zu sollen:
Man muB sich eine ausgewogenere Darstellung der katho-
lischen Ehelehre wiinschen, als sie das Zweite Vatikani-
sche Konzil im ersten Kapitel des zweiten Teiles von
Gaudium et spes infolge des Zeitdruckes bei der SchluB-
redaktion dieses Kapitels geboten hat72. Wenn eine der
Wahrheitsfindung dienende Offentliche innerkirchliche
Diskussion gefordert wiirde, wenn die bestehende Un-
sicherheit des kirchlichen Lehramtes eingestanden und die
libertas in dubiis zugestanden wiirde, dann miiBte man
nicht auf eine papstliche Entscheidung iiber die Empféng-
nisregelung dringen. Sie konnte sowieso nur eine nicht-
unfehlbare und deshalb auch keine unbedingte und un-
widerrufliche Lehrentscheidung sein. Als solche hat sie
angesichts der innerkirchlichen Diskussion sowieso ihre
Problematik. Zur Losung einer Frage, in der sich mit
Anfithrung gewichtiger Argumente die Geister in der

70 A, a. 0. 496f.

71 A, a.0. 499.

72 Die sehr aufschluBreiche Studie von Heylen (vgl. Anm. 9) zeigt
mit aller nur wiinschenswerten Deutlichkeit, wie sehr sich die ver-
schiedenen Richtungen um die Durchsetzung ihrer Auffassung
buchstiblich bis zur letzten Minute bemiiht haben. So ist dieses
Kapitel bei allem zu begriiBenden Fortschritt in der Darlegung der
katholischen Ehelehre doch ein nicht in jeder Hinsicht erfreulicher
KompromiB.
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Kirche scheiden, wire sie nur dann eine Hilfe, wenn sie
auch eine abwigende Wiirdigung der von den verschie-
denen Richtungen fiir ihre Auffassung vorgebrachten
Argumente enthielte. Ob das so rasch, wie von vielen die
Entscheidung gewiinscht wird, moglich ist?

(Copyright beim Autor)

»Die im Volk Gottes versammelten und dem einen Leibe
Christi unter dem einen Haupt eingefiigten Laien sind,
wer auch immer sie sein mogen, berufen, als lebendige
Glieder alle ihre Kriifte, die sie durch das Geschenk des
Schopfers und die Gnade des Erldsers empfangen haben,
zum Wachstum und zur stdndigen Heiligung der Kirche
beizutragen« (Art. 33 der Dogmatischen Konstitution iiber
die Kirche).

Diese Berufung muBl von Amtstrigern und Laien in der
Kirche sehr ernst genommen werden. Doch wenn man die
gegenwartige Situation der Kirche und der Laien in der
Bundesrepublik, aber auch in anderen Lindern kurz zu
charakterisieren versucht, dann muBl man zunichst fest-
stellen: Wir sind auf das neue Kirchenverstdndnis dieser
Konstitution nicht geniigend vorbereitet. Deshalb wird bei
allen Gliedern der Kirche unendlich viel an Umdenken
und Umkehr, an Verstdndnis und Geduld nétig sein, be-
vor das Dekret iiber das Laienapostolat aus dem Geiste
der Kirchenkonstitution verwirklicht werden kann. So-
lange wir Kirche nicht zunichst und urspriinglich als das
eine Volk Gottes, als den geheimnisvollen Leib, als
Gemeinschaft von Freien und Gleichen und Briidern
unter dem einen Haupt, Christus, erfahren und erst dann,
natiirlich mit allen Konsequenzen, als in Amtern und
Ordnungen verfaBte — solange bleibt alles Reden vom
Apostolat nur toter Buchstabe.

Zuerst ist allerdings die Frage zu kliren, ob das Konzl
hinreichend formuliert hat, wer ein Laie ist und welche
spezifischen Pflichten und Rechte er nach dem neuen
Kirchenverstdndnis und den Konzilstexten hat.

Die wichtigsten Aussagen iiber die Laien stehen im ersten,
zweiten und vierten Kapitel der Konstitution iiber dic
Kirche. Man kann hier wirklich von einem neuen - und
ganz alten — Kirchenverstindnis sprechen. Danach haben
alle Glaubigen teil an der christlichen Wiirde und Sendung,
sie sind Tempel des HI. Geistes, iiber sie stromt das Leben
Christi, mit dem sie seit der Taufe vereint sind. Als Glieder
des Volkes Gottes haben sie teil am Priestertum, am

1 Diesem Aufsatz liegt ein Vortrag zugrunde, den der Verfasser vor
den Geistlichen der Mainzer Dekanate gehalten hat.
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Propheten- und Konigsamt Christi. Der HI. Geist »teilt
den Einzelnen, wie er will (1 Kor 12,11), seine Gaben aus
und verteilt unter den Gldubigen jeglichen Standes auch
besondere Gnaden« (Art. 12). Die Laien werden » giiltige
Verkiindiger des Glaubens..., wenn sie mit dem Leben
aus dem Glauben ohne Zégern das Bekenntnis des Glau-
bens verbinden« (Art. 35).

Es ist mehrfach darauf hingewiesen worden, daB das Kon-
zil eine prézise Begriffsbestimmung des Laien vermieden
hat — oder noch nicht geben konnte2. Wo eine solche
Umschreibung versucht wurde, ist eher eine negative Ab-
grenzung gegeniiber den Gliedern des Weihestandes er-
folgt. In Art. 31 der Kirchenkonstitution heiBt es ndmlich:
»Unter der Bezeichnung Laien sind hier alle Christ-
glaubigen verstanden mit Ausnahme der Glieder des
Weihestandes und des in der Kirche anerkannten Ordens-
standes, d. h. die Christglaubigen, die, durch die Taufe
Christus einverleibt, zum Volk Gottes gemacht und des
priesterlichen, prophetischen und koniglichen Amtes
Christi auf ihre Weise teilhaftig, zu ihrem Teil die Sendung
des ganzen christlichen Volkes in der Kirche und in der
Welt ausiiben. «

Im zweiten Kapitel der Kirchenkonstitution wird nidher
erldutert, wie sich das » allgemeine Priestertum der Laien«
im Empfang und in der Sendung der Sakramente vollzieht.
Auch der Glaubenssinn und die Gnadengaben, die Charis-
men, werden ausdriicklich dem ganzen christlichen Volk,
»den Gléaubigen jeglichen Standes«, zugesprochen. Aber
eine genauere Bestimmung der Weise, wie die Laien am
dreifachen Amt Christi in der Kirche teilhaben, erfolgt
eigentlich nicht. Hier bleibt vieles der lebendigen Erfah-
rung vorbehalten und im guten Sinne offen.

Die besondere Aufgabe der Laien in der Welt wird in der
Kirchenkonstitution klar ausgesagt. Und in der Pastoral-
konstitution iiber die Kirche in der Welt von heute ist diese
Aussage noch vertieft.

In der Kirchenkonstitution heiBit es in Art. 31:

»Sache der Laien ist es, kraft der ihnen eigenen Berufung
in der Verwaltung und gottgemiBen Regelung der zeit-
lichen Dinge das Reich Gottes zu suchen. Sie leben in der
Welt, d. h. in all den einzelnen irdischen Aufgaben und
Werken und den normalen Verhéltnissen des Familien-
und Gesellschaftslebens, aus denen ihre Existenz gleich-
sam zusammengewoben ist. Dort sind sie von Gott
gerufen, ihre eigentiimliche Aufgabe, vom Geist des Evan-
geliums geleitet, auszuiiben und so wie ein Sauerteig zur
Heiligung der Welt gewissermaBen von innen her bei-
zutragen und vor allem durch das Zeugnis ihres Lebens,
im Glanz von Glaube, Hoffnung und Liebe Christus den

2 Vgl. Concilium 3 (1966) 219; Schweizer Rundschau 7/8 (1966) 397.
Uber den Begriff des Laien, Geist und Leben 33 (1959) 61.
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anderen kundzumachen. Thre Aufgabe ist es also in
besonderer Weise, alle zeitlichen Dinge, mit denen sie eng
verbunden sind, so zu durchleuchten und zu ordnen, daf
sie immer Christus entsprechend geschehen und sich ent-
wickeln und zum Lob des Schopfers und Erlosers ge-
reichen. «

Die Sendung der Laien in der Welt wird hier und in
anderen Konzilstexten also viel deutlicher beschrieben als
die Weise ihrer Teilhabe am dreifachen Amt Christi in der
Kirche. Es soll spéter kurz umrissen werden, daB die tat-
sichliche Lage der Laien in der Kirche diesem Stand der
Lehre entspricht.

In der viel berufenen und tatsdchlich bestehenden plura-
listischen Gesellschaft fillt den Laien notwendig immer
mehr Verantwortung fiir die Prisenz der Kirche in der
Welt zu. Aber man sollte hier von vornherein ein mog-
liches MiBverstdndnis vermeiden. Es wére verhdngnisvoll,
wenn sich nun, vergrobernd gesagt, folgende Entwicklung
anbahnte:

Die Laien sind fiir die Welt zustidndig, und sie sollten sich
gefilligst nicht in die » innerkirchlichen« Angelegenheiten
einmischen; die Bischéfe und Priester sind fiir die Kirche
zustidndig, aber in »weltlichen Dingen« haben sie nichts
dreinzureden. — Kirche muB, bei der Gemeinde beginnend,
ein lebendiger Austausch zwischen Verkiindigung, aposto-
lischer Leitung und Welterfahrung sein. Die Glidubigen
mit einem Weiheamt miissen sich von den Glaubigen, die
»weltlichen« Geschiaften nachgehen, sagen lassen, wie der
Mensch heute ist, dem die Botschaft verkiindet werden
soll. Diese Glidubigen »drauBen« miissen sagen, was sic
an Stiarkung aus dem Glauben brauchen, damit sie nicht
verkiimmern, und die zum Dienst Geweihten miissen sich
betend und nachdenkend darum bemiihen. Dabei wird
sich ganz von selbst herausstellen, wer fiir was zusténdiger
ist und wie man die Aufgaben neu verteilen muf3. Wenn
man das Bild vom Leib und den Gliedern unter dem
Haupte Christus ernst nimmt, ohne es zu strapazieren,
dann entgeht man dem Schema — hier Laie und Welt, dort
Weiheamt und Kirche. Man sollte immer im Blick behal-
ten, daB in dem Pilgerstand, in dem wir uns befinden, alle
- Bischofe, Priester, Ordensleute und Laien — stets in der
Kirche und in der Welt leben. Nur ein lebendiger Kreislauf
von Lehre und Anregung, Forderung und Antwort, Wahr-
heit und Liebe macht die Kirche kiinftig — und eh und je -
fahig, ihren Heilsdienst in der Welt zu leisten.

Doch zuriick zum Begriff des »Laien«. Er soll hier, da
noch keine genauere Definition vorliegt, im Sinne der
zitierten Abgrenzung vom Weihe- und Ordensstand ver-
wendet werden.
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Das Konzil wollte dem apostolischen Wirken des Gottes-
volkes mehr Gewicht verleihen (Art. 1). Es geht dabei vom
Sinn der Kirche aus:

»(Die Kirche) soll zur Ehre Gottes des Vaters die Herr-
schaft Christi iiber die ganze Erde ausbreiten und so alle
Menschen der heilbringenden Erlésung teilhaftig machen,
und durch diese Menschen soll die gesamte Welt in Wahr-
heit auf Christus hingeordnet werden« (Art. 2).

Im AnschluB an diesen Satz folgt eine erste Bestimmung
dessen, was Apostolat ist:

»Jede Tatigkeit des mystischen Leibes, die auf dieses Ziel
gerichtet ist, wird Apostolat genannt; die Kirche verwirk-
licht es, wenn auch auf verschiedene Weise, durch alle ihre
Glieder; denn die christliche Berufung ist ihrer Natur
nach auch Berufung zum Apostolat... Es besteht in der
Kirche eine Verschiedenheit des Dienstes, aber eine Ein-
heit der Sendung. Den Aposteln und ihren Nachfolgern
wurde von Christus das Amt iibertragen, in seinem Namen
und in seiner Vollmacht zu lehren, zu heiligen und zu
leiten. Die Laien hingegen, die auch am priesterlichen,
prophetischen und kéniglichen Amt Christi teilhaben, ver-
wirklichen in Kirche und Welt ihren eigenen Anteil an der
Sendung des ganzen Volkes Gottes« (Art. 2).

Das Recht und die Pflicht zum Apostolat haben die Laien
durch die Vereinigung mit Christus in der Taufe, Firmung
und Eucharistie. Der HI. Geist schenkt ihnen jedoch zum
Vollzug des Apostolats noch besondere Gaben, die
»wCharismen«. Ausdriicklich wird gesagt, daB die Laien
nicht nur durch ihr Leben Zeugnis geben sollen, sondern
Christus auch mit ihrem Wort verkiinden, die Gliubigen
wie die Nichtgldubigen unterweisen, stirken und erwecken
sollen.

Das Dekret formuliert klar, daB die Bereiche der »zeit-
lichen Ordnung« wie Familie, Politik, Wirtschaft, Kultur
und Kunst ihren Eigenwert haben, » den Gott in sie gelegt
hat« (Art. 7). Daraus muB gefolgert werden, daB die Chri-
sten — praktisch die Laien —, die in diesen Lebensbereichen
engagiert sind, auch in eigener Verantwortung handeln
konnen und handeln miissen.

Als wichtige Bereiche fiir das Apostolat der Laien nennt
das Dekret: kirchliche Gemeinschaften im engeren Sinn
wie Pfarrei und Didzese, Familie, Jugend, soziales Milieu,
nationales und internationales Leben. Ein besonderer Hin-
weis gilt den Frauen, da sie » eine immer aktivere Funktion
im ganzen Leben der Gesellschaft ausiiben« (Art. 9).

In der Pfarrei sollen die Laien aufs engste mit ihren Prie-
stern vereint arbeiten und die eigenen Probleme, die Pro-
bleme der Welt und des Heils der Menschen in die Ge-
meinschaft der Kirche einbringen, damit sie gemeinsam
mit den Priestern beraten und geldst werden kénnen. Da-
zu sind beratende Gremien in der Pfarrei, den Didzesen,
auf nationaler und internationaler Ebene zu schaffen.
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Die Eheleute iiben ihr Apostolat besonders dadurch aus,
daB sie die Heiligkeit und Unaufloslichkeit der Ehe sicht-
bar erweisen und sie in der biirgerlichen Gesetzgebung zu
sichern versuchen, dal sie fiir familiengerechte Arbeits-
und Lebensbedingungen und fiir das Zusammenleben der
Familien bei Auswanderern und Gastarbeitern eintreten.
Und das Dekret nennt weiter eine Reihe ganz konkreter
Werke des Familienapostolats: verlassene Kinder an Kin-
des Statt annehmen; Fremde freundlich aufnehmen; bei
der Gestaltung des Schullebens helfend mitwirken; Her-
anwachsenden mit Rat und Tat zur Seite stehen; Braut-
leuten zu einer besseren Ehevorbereitung helfen; in der
Katechese mitarbeiten; Eheleute und Familien in materiel-
ler und sittlicher Not stiitzen; alte Menschen nicht nur
mit dem Notwendigen versehen, sondern ihnen auch einen
angemessenen Anteil am wirtschaftlichen Fortschritt zu-
kommen lassen.

Die Jugend wird aufgefordert, ihren »sehr bedeutsamen
EinfluB in der heutigen Gesellschaft« durch ein gesteigertes
apostolisches Wirken zu beweisen. Im iibrigen bleibt der
Text hier merkwiirdig unkonkret.

In ihrem beruflichen und sozialen Milieu, an der Hoch-
schule, in ihrem Wohngebiet und in der Freizeit konnen
die Laien »unter ihresgleichen« ganz besonders ihre
briiderliche Liebe erweisen. Ein unermeBliches Feld des
Apostolats haben sie im 6ffentlichen Leben ihres Landes
und der ganzen Welt. Sie sollen mit allen Menschen guten
Willens zusammenarbeiten und fiir die Solidaritdt aller
Volker eintreten, besonders fiir die Menschen der Ent-
wicklungslander.

Die Laien konnen ihre apostolische Tétigkeit als einzelne
ausiiben; sie konnen sich dabei aber auch zu verschiedenen
Gemeinschaften oder Vereinigungen zusammenschlieBen.
Das Dekret hilt es »in der gegenwiirtigen Situation« fiir
unerldBlich, daB die organisierte Form des Apostolats
verstirkt wird, wobei allerdings gewahrleistet sein mub,
daB die Vereinigungen nicht zum Selbstzweck werden.
Besonders erwihnt wird im Dekret die Katholische Ak-
tion, die als »Mitarbeit« der Laien am hierarchischen
Apostolat beschrieben wird. Thr unmittelbares Ziel ist das
apostolische Ziel der Kirche selbst. »Die Laien arbeiten
in der ihnen eigentiimlichen Weise mit der Hierarchie zu-
sammen, tragen ihre eigene Erfahrung bei und fiber-
nehmen Verantwortung in der Leitung dieser Organi-
sationen, in der Beurteilung der Verhéltnisse, unter denen
die pastorale Tatigkeit der Kirche auszuiiben ist, und in
der Planung und Durchfiihrung des Aktionsprogramms«
(Art. 20b).

Im letzten Kapitel beschiftigt sich das Dekret mit der
notwendig vielfdltigen und umfassenden Bildung zum
Apostolat. Sie soll durch den weltbezogenen Eigencharak-
ter des Laientums selbst und von seiner Spiritualitdt
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geprigt sein und setzt eine der Begabung und Situation
eines jeden geméifBe gesamtmenschliche Bildung voraus.
Die verschiedenen Formen des Apostolats erfordern auch
eine jeweils angemessene Bildung:

a. Fiir die Evangelisierung sind die Laien besonders zum
Gesprich mit anderen, Gldubigen und Ungldubigen, vor-
zubereiten.

b. Wer an der christlichen Pragung der zeitlichen Ordnung
arbeitet, dem soll die wahre Bedeutung und der Wert der
zeitlichen Giiter — in sich selbst und im Hinblick auf das
Ziel des Menschen — vermittelt werden.

c. SchlieBlich soll die apostolische Bildung von friiher
Jugend an zur Ausiibung der Werke der Barmherzigkeit
anleiten.

Das Dekret schlieBt mit einem Aufruf an alle Laien, be-
sonders der jiingeren Generation. Sie werden beschworen,
dem Ruf Christi in dieser Stunde und dem Antrieb des
HI. Geistes gern, groBmiitig und entschlossen zu ant-
worten.

Ein solches Apostolat der Laien trifft auf auBerordentliche
sachliche und zeitbedingte Schwierigkeiten, die nur aus
dem Geist eines neuen KirchenbewuBtseins iiberwunden
werden konnen.

Wie ist denn die Lage der Laien in der Kirche? Wenn
hier eine notwendig verkiirzte Antwort auf diese Frage
versucht und wenn manches niichtern und méglichst deut-
lich gesagt wird, dann geht es nicht um Klagen, Anklagen,
Geltendmachung von Rechten, um Attacken gegen den
Klerus und dhnliches. Es soll wirklich im Sinne des eingangs
zitierten Satzes aus der Kirchenkonstitution geschehen,
wonach der Laie aufgerufen ist, alle seine Krafte »zum
Wachstum und zur stindigen Heiligung der Kirche bei-
zutragen«. Wenn das eine Glied leidet, wird auch das
andere in Mitleidenschaft gezogen. Wenn also die Getauf-
ten, die keine Weihe empfangen haben, und das sind doch
wohl 90 Prozent aller Glaubenden, weithin zu Sakramen-
tenempfingern, stummen Horern, Untertanen, Inaktiven,
Gleichgiiltigen geworden sind — das ist bewufit iibertrei-
bend gesagt —, dann leidet der Klerus ebenfalls. DaB es
soweit kam, liegt zum groBen Teil jenseits von auf-
rechenbaren Versiumnissen und Schuld. Hier spielen
profangeschichtliche und unergriindbare heils- und un-
heilsgeschichtliche Momente mit.

Der nur in ein paar Strichen zu zeichnende Uberblick
iiber die Stellung der Laien in der Kirche seit den Aposteln
vermag vielleicht das eine zu zeigen: Klerus und Laien sind
nur wenig auf die Aufgaben vorbereitet, die auf sie warten.
Im Dekret iiber das Apostolat steht eingangs: »Wie spon-
tan und fruchtbar das Wirken der Laien in der Friihzeit
der Kirche war, zeigt klar die Heilige Schrift selbst« (Art. 1),
und es wird auf Apostelgeschichte 11, 19-21; 18, 26;
Romer 16,1-16 und Philemon 4,3 hingewiesen.
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Das Wirken der Laien in der Urkirche und das Zu-
sammenwirken mit den Aposteln und ihren Nachfolgern
konnte damals wohl so fruchtbar sein, weil in der Ver-
folgungszeit die Gemeinsamkeit aller in Christus Getauf-
ten stirker war als jede hierarchische Unter- oder Uber-
ordnung — bei voller Wahrung der apostolischen Lehr-
und Hirtenautoritit. Geradezu ein Priifstein fiir diese
briiderliche Gemeinschaft aller Gliubigen ist die bemer-
kenswerte Rolle, welche die Frauen in der frithen Kirche
spielten — ganz im Gegensatz zu der damaligen unter-
geordneten Rolle der Frau im Mittelmeerraum. Diese
Feststellungen haben nichts mit einer irgendwie gearteten
Urkirchenromantik zu tun.

Nach der Verséhnung mit der weltlichen Macht wurde die
Hierarchie, oft in Anlehnung an die profanen Macht-
bereiche und Herrschaftsformen, ausgebaut. Es entstanden
die privilegierten » kirchlichen « Stinde Klerus und Mdnch-
tum, und ihnen gegeniiber der Laienstand, meist reprisen-
tiert durch die Fiirsten. Kleriker iibernahmen zunehmend
weltliche Amter, Kaiser und Knige wurden durch die
Salbung zwar in den sakralen Raum hereingeholt, aber
das Volk entfernte sich mehr und mehr von der Hier-
archie. Hier liegt wohl eine der Wurzeln fiir den Erfolg
der Reformation.

Der Absolutismus machte das immer weniger in Berufs-
stdnden geordnete Volk vollends zu Untertanen, und ein
paralleler Vorgang ist in der Kirche zu beobachten. Die
Hierarchie erstarrte mehr und mehr, der Papst entfernte
sich von den Bischéfen, die Bischéfe von ihren Priestern,
das Volk von den Pfarrherren.

Die Franzosische Revolution zerbrach diese erstarrten
Formen, zunichst allerdings nur im weltlichen Bereich.
In der Kirche nahm die Erstarrung eher noch zu. Doch di¢
unter schrecklichen Vorzeichen begonnene Revolution
brachte auch eine verschiittete christliche Botschaft, frei-
lich sikularisiert, zum Vorschein: die Freiheit, Gleichheit
und Briiderlichkeit aller Menschen. Fast zur gleichen Zeit
setzte in Frankreich, in der deutschen Romantik und in der
Tiibinger Schule eine Besinnung auf das Wesen der Kirche
ein, die, so kénnte man sagen, auf mancherlei Wegen zum
Zweiten Vatikanum fiihrt.

Papst, Bischofe, Monche und Weltpriester haben seit
Konstantin selbstverstandlich das Wort Gottes verkiindet
und die Sakramente gespendet, also ihren Heilsauftrag
nach ihrem Vermdgen zu erfiillen versucht. Oft war die
weltliche Macht, die sie erlangten, sogar erst die Voraus-
setzung fiir die Mission — freilich mit all den Nachteilen,
die damit verbunden sind. Es soll und kann hier nicht di¢
Frage aufgeworfen werden, ob es in der Kirchengeschichte
Zeiten gibt, in denen die Kirche dem Auftrag Christi und
seinem Evangelium néiher oder ferner war. Es soll nur auf
die Tatsache hingewiesen werden, daB die Kirche seit dem
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vierten Jahrhundert immer mehr Monchs- und Klerus-
kirche wurde und daB das Volk, die Getauften ohne
Weiheamt, die Laien, immer stiarker in eine passive Rolle
gedringt wurden. Das konnte auch nicht aufgewogen
werden durch die Rolle, welche die Fiirsten und Standes-
herren bei manchen Konzilien und kirchengeschichtlichen
Entscheidungen quasi als Reprisentanten des Laienvolkes
spielten.

Wir haben es in den Jahren der NS-Herrschaft erlebt, wie
Hierarchie, Klerus und Laien zusammengeriickt sind.
Ahnliches geschieht in vielen Lindern, in denen Verfol-
gung herrscht oder eine extreme Diasporasituation ge-
geben ist. Man hat diese Situationen zu Recht mit der
Friihzeit der Kirche verglichen. Und das Dekret iiber das
Apostolat fihrt nach dem schon zitierten Hinweis auf das
fruchtbare Wirken der Laien in der Urkirche fort: »Unsere
Zeit aber erfordert keinen geringeren Einsatz der Laien,
im Gegenteil, die gegenwirtigen Verhiltnisse verlangen
von ihnen ein durchaus intensiveres und weiteres Aposto-
lat« (Art. 1).

Die Kirche hat sich im Laufe der Geschichte in ihrer
duBeren Gestalt stets weithin dem ZeitbewuBtsein, den
Gesellschafts-und Staatsformen angepaBt. Heute— genauer
seit der Franzosischen Revolution — steht die Kirche,
stehen wir alle als Kirche unter der Gnade und Heraus-
forderung, die positiven Krifte zu integrieren, welche die
Revolution freigemacht hat. Damit beginnt eigentlich
erst die Stunde der Laien in der Kirche — und in der Welt.
Und es beginnt eine Kldrung und Vertiefung des priester-
lichen Dienstes. Beides zum Segen der Kirche.

Zwischen dem Kirchenverstindnis des Konzils und der
Praxis der Kirche liegt gegenwirtig noch ein breiter Gra-
ben. Im Beruf und als Staatsbiirger haben die Menschen
heute, nach Begabung und Aufgabe abgestuft, eine reale
Mitverantwortung. Sie kann ihnen auch durch alle heute
moglichen Manipulationen nicht genommen werden. Als
Getaufte, als vollwertige Glieder des Volkes Gottes kon-
nen sie jedoch nur ein Minimum an Mitverantwortung in
der Kirche praktizieren. Diese Mitverantwortung ist zu-
nidchst nur in dem vom Konzil abgesteckten Rahmen
gemeint — wobei eine weitere » Demokratisierung«3, ein
konsequentes Weiterdenken der »Kollegialitdt« der Kirche
im unteren und mittleren Bereich ohne Aufgabe der apo-
stolischen Struktur durchaus vorstellbar ist, wenn man
die schon geschehenen geschichtlichen Wandlungen und
das »Ecclesia semper reformanda« im Blick behilt.

Man konnte natiirlich — und mit Recht — einwenden, die
Laien ndhmen ja nicht einmal die ihnen gebotenen Mog-

3 Vgl. dazu Der christliche Sonntag 49 (1966) 391, wo unter der
Uberschrift »Was heiBt Demokratie in der Kirche« iiber einen
Vortrag von Prof. Jakob David iiber »Demokratische Elemente in
der Kirche und Urkirche« berichtet wird.
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lichkeiten von Mitverantwortung wahr. Aber man muf
auch bedenken: Viele Jahrhunderte waren die Laien auf
ein »Existenzminimum« reduziert — das buchstibliche
Existenzminimum der Verkiindigung und der Sakramente.
Sie werden erst wieder Vertrauen fassen, wenn ihnen ein
groBer Vertrauenskredit entgegengebracht wird. Hier-
archie und Klerus miissen wirklich ernst machen damit,
daB alle Getauften die Kirche bilden. Dazu gehdorte, daB
sie Positionen aufgeben, die fiir ihr Amt nicht wesentlich
sind, damit Laien da, wo sie mehr Sachverstand mit-
bringen, z. B. in der kirchlichen Verwaltung, Verantwor-
tung iibernehmen konnen. Solange das nicht iiberzeugend
geschieht, klingt die Klage iiber den bedrohlichen Priester-
mangel fiir Laien einfach unglaubwiirdig.

Ein paar konkrete Hinweise und Fragen mogen das
Gemeinte zumindest kurz beleuchten. Selbstverstindlich
miilte jede einzelne Frage genau auf ihre historischen
Wurzeln untersucht und von verschiedenen Gesichts-
punkten her diskutiert werden — was ja bereits vielfach
geschieht.

— Warum sind z. B. die Laien praktisch ausgeschaltet,
wenn in den wirtschaftlich doch von ihnen getragenen
Pfarreien, Dibzesen oder kirchlichen Hilfswerken weit-
tragende finanzielle oder sonstige Entscheidungen gefillt
werden ?

— Warum horen die Amtstrager der Kirche noch viel zu
zaghaft auf Biologen, Arzte, Psychologen und quali-
fizierte Eheleute, wenn iiber wichtige Ehe- und Familien-
fragen entschieden wird ?

— Wiirde die Auseinandersetzung iiber die Konfessions-
schule nicht auf einem viel konkreteren Boden gefiihrt
werden, wenn die Bischoéfe durch echte Abstimmungen
in den Pfarrgemeinden und Dibzesen zuvor die wirkliche
Elternmeinung erheben lieBen, da sie doch die Voraus-
setzung fiir die Geltendmachung eines Elternrechts ist?
— Warum bedienen sich kirchliche Stellen nur in den
seltensten Fillen bei groBen Bauvorhaben und Auftrigen
an bildende Kiinstler jener unanfechtbaren Methoden
(Architektenwettbewerb, Fachjury, Kunstrat), die fiir alle
anderen Auftraggeber eine Selbstverstindlichkeit sind?
— Oder nehmen wir Verlagswesen, Buchhandel und Publi-
zistik. Trotz aller postkonziliaren Rede von der Eigen-
verantwortlichkeit der Laien im weltlichen Bereich ent-
stehen immer neue Verlage, Buchhandlungen und Zeit-
schriften, die von Orden und kirchlichen Stellen getragen
und mit Priestern und Ordensangehérigen besetzt sind.

-~ Wie 4Bt sich die an vielen theologischen Fakultiten
noch verweigerte Promotion oder gar jede Habilitation
von Laien begriinden, wenn man sowohl das Weiheamt
als auch die volle Gliedschaft der Laien aus dem Geiste
des Konzils versteht?

— Warum wird fiir die Errichtung der vom Dekret vor-
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geschlagenen Beratungsgremien (warum nur »Beratung,
wenn es nicht um lehramtliche Entscheidungen geht?) in
Pfarrei und Dibzese nicht ein echter Wahlmodus ein-
gefiihrt ? Gewil3, ein solches Verfahren ist ungewohnt, ist
etwas miihsamer, und es kénnte manche Uberraschung
geben. Aber die Vorteile iiberwiegen. Die Mitglieder der
Gemeinde wiirden mit einem Schlag das BewuBtsein haben,
daB es hier um »ihre« Sache geht.

Erst wenn die Laien die Erfahrung machen, daB man sie
nicht nur gelegentlich » braucht«, sondern dall man ihnen
Verantwortung gibt, werden sie auch freier und bereiter
sein fiir apostolische Aufgaben innerhalb und auBerhalb
der Kirche.

Es gibt ohnehin noch zeitbedingte Schwierigkeiten genug
fiir das im Dekret geforderte spezielle Apostolat der
Laien, die ja mit ihrem Wort Christus verkiinden und
Glidubige wie Nichtgliubige »unterweisen, stdrken und
erwecken« sollen.

Da ist zuniichst die Abneigung der Menschen heute, sich
iiber den privaten und beruflichen Bereich hinaus zu
engagieren. Das gilt fiir die Vierzig- und Fiinfzigjahrigen -
und hier diirften der befohlene Einsatz aus der Nazizeit
und dann die Erfahrungen aus Krieg und Gefangenschaft
mitwirken; und es gilt fiir die Zwanzigjahrigen — aus einer
starken Abneigung gegen jedes Engagement. Auch die da
und dort blithende Vereinsmeierei, die hingebungsvolle
Titigkeit fiir Fastnachts- und Dorfveranstaltungen und
die Zuschauermassen bei Sportkdmpfen widerlegen diese
allgemeine Abneigung gegen das Engagement nicht, denn
sie sind oft eine Flucht vor dem wirklichen Engagement.

Es besteht beim heutigen Menschen auch eine gewisse
Scheu, aus der Anonymitit herauszutreten, Offentlich
Zeugnis abzulegen. Das hat tief reichende Wurzeln. Wir
haben in Deutschland als Staatsbiirger und als Katho-
liken keine besondere Tradition fiir »Zivilcourage« — aus-
genommen vielleicht gewisse Ansdtze im Kulturkampf.
Und die Massenmedien verstirken, wenigstens im gegen-
wirtigen Stadium, den Hang zum anonymen Verhalten
eher noch. Es finden sich gar zu leicht auf der einen Seite
die Zuschauer und auf der anderen Seite die berufs-
miBigen »Stars« der verschiedensten Bereiche. — Wir
blicken in diesem Zusammenhang oft mit einem gewissen
Neid auf den Bekennermut etwa der »Zeugen Jehovas«.
Daran ist gewiB etwas Imponierendes, die Kraft eines
Zeugnisses, das in den groBen Kirchen offenbar keinen
Raum mehr fand und abgewandert ist. Aber die Menschen
spiiren heute auch, daB solch lautes, vorlautes Bekenner-
tum oft nur eine Schwiiche verdeckt. Deshalb sind sie
allgemein vorsichtig geworden im »Bekennen«.

Die Laien werden im Dekret aufgefordert, die eigenen
Probleme, die Probleme der Welt und die Fragen, die das
Heil der Menschen angehen, in die Gemeinschaft der



Uberlastung
der Engagierten

Opfer- und
Mahlgemeinschaft

234

Kirche einzubringen, um sie in gemeinsamer Beratung zu
priiffen und zu 16sen. Das ist, genau besehen, eine For-
derung, wie sie wohl noch kein Konzil ausgesprochen hat,
Sie hat weitreichende Konsequenzen. Und damit soll
schon in den Pfarrgemeinden begonnen werden. Aber
sehen wir die Sache doch ganz niichtern. Haben wir schon
gelernt, miteinander zu reden? Wie rasch sind wir dabei,
uns gegenseitig »abzukanzeln« — wie das bezeichnende
Wort heillt, das nicht unbedingt von einem Antiklerikalen
zu stammen braucht. Es sei nur erinnert an die Austragung
von Meinungsverschiedenheiten unter Katholiken in Zei-
tungen und Zeitschriften, an den Ton so mancher Dis-
kussionen, an die gerade von Katholiken recht bedenken-
los geiibte unterschwellige Verleumdung, gegen die sich
die Betroffenen kaum wehren konnen. Erst wenn wir mit-
einander sprechen gelernt haben, sind wir vielleicht auch
fahig, mit den Ungldubigen zu reden, wie es das Dekret
will.

Noch etwas muB} gesehen werden. Die Laien, die zunéchst
fiir das spezielle Apostolat in Frage kdmen, sind schon
weithin im offentlichen Leben — in der Politik, den Ver-
bénden, der Publizistik — tétig, sind derart iiberlastet, dab
sie kaum noch zusitzliche Aufgaben libernehmen kdnnen.
Es miiBten also neue Kreise von Mitarbeitern gewonnen
werden. Hier konnten die Frauen, besonders die unver-
heirateten und die Miitter bereits herangewachsener Kin-
der, eine sehr fruchtbare Titigkeit entfalten; allerdings
nur dann, wenn man ihnen das BewuBtsein gibt, daB sie
nicht nur Maria- und Marthadienste zu leisten haben,
sondern vollwertige Glieder der Kirche und echte Part-
nerinnen sind.

Die in der Seelsorge stehenden Priester konnten vieles tun,
um das BewuBtsein zu stirken, daB wir alle die Kirche und
auch alle fiir sie verantwortlich sind. Sie kénnten alle Auf-
gaben, die sie nach dem geltenden Kirchenrecht nicht un-
bedingt wahrnehmen miissen, bereits jetzt Laien iiber-
tragen; sie konnten sich in vielfaltiger Weise mit sach-
kundigen Laien beraten und »abstimmen« — auch bevor
die vorgesehenen Gremien gebildet sind.

Immer wieder zeigt sich, daB der Aufruf fiir konkrete
Aktionen Helfer und Geber findet. In dem «zitierten
Abschnitt iiber das Familienapostolat stecken viele prak-
tische Mdglichkeiten, um die Mitarbeit anzuregen. Aber
auch hierfiir miiBte vorher das BewuBtsein geweckt und
gestirkt werden, daf alle die Gemeinde und Kirche sind.
Wie das konkret geschehen kann, ist in vielen Verdffent-
lichungen erldutert worden, und es wird auch schon
manches praktiziert. Hier wieder nur ein paar Hinweise.
Nirgends als beim Opfermahl wird so deutlich, was
Gemeinde ist oder sein konnte. Freilich wirken unsere
groBen Pfarreien und Kirchen hier eher hemmend. Aber
bei jeder mdglichen Gelegenheit — etwa bei Jugend- und
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Abendmessen, Brautimtern — sollte man die Mitfeiernden
so eng wie moglich um den Altar versammeln, im wort-
lichen Sinne.

Dann sollten wir uns endlich um eine angemessene Form
des Kommunionempfangs bemiihen. Die gegenwirtige
Form ist eher ein negatives Symbol, das eigentlich alles
iiber die Situation der Laien in der Kirche aussagt. Es
148t sich bei einigem Nachdenken gewill eine dem Mahl
von Erwachsenen entsprechende Form der Austeilung des
verwandelten Brots finden, und die Priester konnten hier
auf eine rasche Anderung dridngen. Auch fiir die so zen-
trale und zeichenhafte Teilhabe am »Kelch des neuen
Bundes« sollten — etwa am Griindonnerstag und bei
weiteren Anlidssen — neue, praktikable Wege gefunden
werden.

Die Mahlgemeinschaft, besonders bei Abendmessen, lieBe
sich sehr sinnvoll fortsetzen in einem anschlieBenden Bei-
sammensein, etwa bei einem Essen oder einem Glas Wein.
Dabei konnte iiber die Predigt gesprochen und das
Gesagte durch Frage und Antwort vertieft werden.
Obwohl das Dekret, das ja fiir die Kirche auf der ganzen
Welt Formulierungen zu finden hatte, eine Verstirkung
der organisierten Form des Apostolats fordert, verlangt
unsere der »Diaspora« immer dhnlicher werdende Situa-
tion mehr die Bildung und Stirkung des einzelnen als
groBe Organisationen. Wir sollten Organisationen und
Einrichtungen, die offenbar keinen Zweck mehr erfiillen
und wertvolle Krifte, gerade der Seelsorger, absorbieren,
unbedenklich aufgeben. Fiir konkrete Aufgaben bilden
sich auch entsprechend neue Formen - Zellen, Dis-
kussions- und Arbeitskreise.

Zum AbschluB sei nochmals betont: Vor aller Praxis
— genauer: durch Praxis in dem vorgeschlagenen Sinne —
muBl bei den Laien wieder das BewubBtsein ausgebildet
werden, daB sie voll mitverantwortliche Glieder der Kirche
sind.

Das Dekret iiber das Apostolat der Laien will »dem
apostolischen Wirken des Gottesvolkes mehr Gewicht ver-
leihen, so lautet sein erster Satz. Dieses Gottesvolk wird
aber nur dann voll aktualisiert werden und apostolisch
wirken konnen, wenn seine Glieder — Bischofe, Priester
und Laien — sich bewuBt sind: Wir alle, in der vollen
Respektierung und Ausfaltung der uns verliechenen Gna-
dengaben, sind die Kirche. Erst muB ein neuer Geist, der
HI. Geist, uns alle — und tiglich neu — umwandeln, dann
wird es uns auch gelingen, diesen Geist in die Praxis, in
neue Formen und Institutionen umzusetzen.



Forum

Zur Situation der Frau in der Kirche

Da so vieles im kirchlichen Leben der Gegenwart
sich wandelt, darf auch die Frage nach der Situa-
tion der Frau in der Kirche nicht unbedacht blei-
ben. Offensichtlich hat sich in dieser Hinsicht
schon manches gedndert, und vieles ist in Bewe-
gung geraten. Trotzdem: Welch ein Kontrast bietet
sich dem kritischen Beobachter, wenn er die Stel-
lung der Frau in der modernen Gesellschaft und in
der gegenwirtigen Kirche zu konfrontieren ver-
sucht! Wir denken dabei nicht so sehr an die inzwi-
schen bereits — extensiv wie intensiv — beachtliche
Literatur iiber das Selbstverstindnis und die Auf-
gabe der Frau innerhalb der Kirche, als vielmehr
an das durchgingige BewuBtsein und an die ihm
entsprechende Praxis in der kirchlichen Seelsorge.
Diese »tatsidchliche« Stellung der Frau steht hier
zur Diskussion. Wie ist sie zu beurteilen, und was
miiBte — im Hinblick auf das rechte Verstindnis
der Frau sowie unter dem Aspekt der Moglich-
keiten und Aufgaben des Wirkens in den Gemein-
den, beziehungsweise in der Kirche — gedndert
werden ?

Dr. phil., Dr. theol. Barbara Albrecht,
Direktorin des Seminars fiir Seelsorgehilfe
Bottrop:

Kann man, wie es Papst Johannes im Blick auf die
Welt getan hat, auch im Blick auf die Kirche von
einem Wandel hinsichtlich der Stellung der Frau
sprechen und diesen sogar zu den » bedeutsamsten
Zeichen der Zeit« rechnen? Das ist noch nicht
moglich. Zwar gibt es inzwischen wichtige literari-
sche Impulse fiir eine neue Sicht der Frau und ihres
Auftrags in Welt und Kirche. Auch bieten manche
Konzilstexte die theoretisch-theologische Basis fiir
cine Intensivierung des partnerschaftlichen Mit-
einanders von Mann und Frau in der Kirche. Die
tatsdchliche Situation der Frauen, die einen kirch-
lichen Beruf ausiiben, ist davon jedoch noch
kaum erreicht.

Worauf griindet sich diese Feststellung? Sie griin-
det sich nicht primér auf die Situation der wenigen
Volltheologinnen, die bisher in Spezialaufgaben
hauptberuflich im kirchlichen Raum titig sind,
sondern auf die breitere Schicht der iiber 2500
Frauen, die als Seelsorgehelferinnen im deutsch-
sprachigen Raum Tag fiir Tag unmittelbar mit den
Priestern beruflich zu tun haben.

Diese Frauen geben bewult einen Weltberuf mit
Aufstiegschancen auf, um nach einer mehrjahrigen,
intensiven theoretisch-praktischen Ausbildung ei-
nen geistlichen Laienberuf zu iibernehmen. Sie
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intendieren den Dienst am Glauben in Seelsorge
und Katechese und bereiten sich in diesem Sinne
vor auf den lebendigen Kontakt mit den Kindern,
den Jugendlichen und Frauen, den alten, kranken,
einsamen, suchenden und am Rande der Gemeinde
stehenden Menschen. Das katechetische und auBer-
sakramentale seelsorgliche Saat- und Erntefeld ist
ja heute von riesigen AusmaBen. Deshalb sollte
man annehmen, dall besonders vorgebildete Mit-
arbeiterinnen hoch willkommen sein miiBten, zu-
mal es Aufgaben gibt, die in der Gemeinde gut und
mitunter besser von einer Frau als vom Priester
aufgegriffen werden konnten. Erstaunlicherweise
stehen aber etliche Kleriker einer verantwortlichen
Mitarbeit von Frauen in der Seelsorge, der Entfal-
tung von Eigeninitiative innerhalb eines klar um-
rissenen Aufgabenfeldes und ihrem aktiven Mit-
denken und praktischen Planen recht reserviert
gegeniiber. Das ist zum Teil begriindet in schlech-
ten Erfahrungen, gibt es doch Seelsorgehelferin-
nen, die fiir die Gemeindearbeit nicht geeignet
sind. Von ihnen soll hier nicht die Rede sein, weil
man ja keinen Beruf an den berufsuntauglichen
Menschen messen und beurteilen sollte.

Es gibt jedoch eine ganze Reihe von Frauen, die,
wenn sie nur ein wenig ermuntert wiirden, in viel
stirkerem MaBe als bisher beste Krifte fiir die
Seelsorge einsetzen konnten. Demgegeniiber du-
Bern manche Priester grundsitzliche Bedenken.
Diese werden hiufig zusammengefaBt in der Be-
merkung: » Seelsorge ist allein Sache des Priesters.
Davon versteht ein Laie und erst recht eine Frau
sowieso nichts.« Nicht wenige Seelsorgehelferinnen
sind auch heute noch bestiirzenden Klischeevor-
stellungen und -urteilen von Priestern iiber »die«
Frau ausgesetzt. Diese kommen wenn nicht in
ironischen Witzen, so mitunter in den merkwiir-
digsten Umgangsformen zum Ausdruck.

Dies und einiges andere erschwert die Lage man-
cher fahigen Seelsorgehelferin grundsitzlich. Wenn
sie selbst im Beruf bleibt, so ermuntert sie andere
junge Frauen jedoch nicht mehr dazu, Seelsorge-
helferin zu werden.

Was ist zur konkreten Situation zu sagen? Sie is}
oft gekennzeichnet durch die mangelnde Fahigkeit
der Priester zur Zusammenarbeit, insbesondere
zur Zusammenarbeit mit einer Frau. Mitunter
fehlt jede Information im Blick auf das, was seel-
sorglich geplant ist. Selten wird die Seelsorge-
helferin verantwortlich herangezogen zur Mitiiber-
legung. Allerdings muB man sehen, daB es sich in
diesem Fall nicht um grundsitzliche, sondern nut
um vorliufige Schwierigkeiten handelt. Vie~le
Priester brauchen noch eine Zeit der Einiibung In
die ihnen ungewohnte praktische Zusammenarbeit.
Etwas mehr Giite, Geduld und Humor mitein-
ander wiirden manche Zustinde in der Kirche
schneller zum Positiven verdndern. Und sicher ist
es die Frau, die gerade dieser Qualititen besonders
bedarf und die es doch leider manchmal sehr daran
fehlen 1aBt.

Diejenigen, die den beruflichen kirchlichen Dienst
intendieren, kénnen im Grunde nicht genug a0



menschlicher Reife, sachlich guter Leistung und
niichterner Liebe zur Kirche mitbringen.. Vor
allem ist echtes Verstdndnis fiir die geschichtlichen,
pidagogisch-psychologischen und theologischen
Wurzeln solchen Verhaltens erforderlich, das dem
cinzelnen Priester oft gar nicht bewuBt ist und das
deshalb von der einzelnen Seelsorgehelferin nicht
immer gleich »personlich« genommen werden
darf. Das heiBt allerdings nicht, daB man als Frau
alles passiv hinnehmen soll. Vielmehr tut aktive
Verinderung der Situation zum Positiven not.
Aber immer wieder muB betont werden: Viel liegt
an den Frauen selbst, an ihrer menschlich klugen
und guten Art und an ihrer unbeirrbaren gldubigen
Haltung, mit der sie die gegenwértige Situation
meistern. Von der jetzigen Frauengeneration in der
Kirche hingt fiir die Zukunft viel, wenn nicht das
meiste ab.

Was aber konnte und miiBte geschehen, um die
Gesamtsituation im Hinblick auf das Verstdndnis
der Frau in der Kirche zu verbessern ?

Dringend fallig wére eine intensivere Erarbeitung
der theologischen Bedeutung der geschopflichen
Geschlechterdifferenz von Mann und Frau fiir die
Erlésungsordnung und eine positive Indienstnah-
me dieser Geschlechterdifferenz fiir die Seelsorge-
praxis. Mindestens so wichtig wére eine Theologie
der »geistlichen Berufe«, die nicht auf Priester und
Ordensleute eingeengt bleibt, sondern endlich
beriicksichtigt, daB es im Volk Gottes auch geist-
liche Laienberufe gibt. SchlieBlich bedarf es einer
Ubersetzung der konziliaren Sitze iiber Kollegia-
litdt, Solidaritit und Briiderlichkeit bis in die
kleinste innerkirchliche Zelle der Pfarrgemeinde
und die dort aktuelle Zusammenarbeit von Priester
und Frau. Mit der theologischen miiBte eine inten-
sivere psychologische und pddagogische Bildung
der jungen Priester verbunden werden. Sie konnte
theoretisch und praktisch vorbereitet und darge-
boten werden von seiten einer Frau. Es wire
schlieBlich zu fragen, ob es nicht iiberhaupt gut
wire, wenn geeignete Frauen an der Priesterbil-
dung beteiligt wiirden. Zweifellos wire es sodann
ein Gewinn, wenn in Priesterkonferenzen und bei
der Vorbereitung auf das Pfarrexamen iiber den
Beruf, iiber Ausbildung und Aufgaben einer Seel-
sorgehelferin wie iiber andere Formen der beruf-
lichen Mitarbeit von Frauen im Dienst der Ge-
meinde ausfiihrlich gesprochen wiirde. Auch die
direkte Kontaktnahme der Bischéfe mit den Seel-
sorgehelferinnen auf Didzesantreffen, anlédBlich
von Visitationen oder im Rahmen der Fortbil-
dungswochen konnte eine echte Wertschitzung
der Mitarbeit der Frau in der Kirche verdeut-
lichen. SchlieBlich kénnten Tagungen iiber bibel-
katechetische Fragen, moderne Methoden der
Seelsorge u. a. fiir Priester und Seelsorgehelferin-
hen gemeinsam gehalten werden. So wiirden beide
in ihrer gemeinsamen Bemiihung um die Gemeinde
angesprochen und bekdmen einen stirkeren, auf
die Aufgabe bezogenen Kontakt miteinander.
Zugleich kénnte vielen Priestern auf diese Weise
eine gréBere Freude, Sicherheit und Aufgeschlos-
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senheit fiir die Zusammenarbeit mit Frauen ver-
mittelt werden.

Wichtiges Anliegen bleibt aber, daB Pfarrer,
Kaplan und Seelsorgehelferin bei allem, was seel-
sorglich in der Gemeinde geplant wird, ein verant-
wortliches Team bilden. Uberdies miifite die Seel-
sorgehelferin im Pfarrausschuf3 aktiv mitdenken
und planen koénnen. Auch auf Dekanats- und
Bistumsebene miilten Seelsorgehelferinnen aus
der unmittelbaren Gemeindepraxis in den ent-
sprechenden Gremien vertreten sein.

Fiir geeignete Seelsorgehelferinnen wére die ver-
antwortliche Ubernahme iiberpfarrlicher Spezial-
aufgaben wie Konvertitenunterricht fiir Frauen,
Maidchenbildungsseminare, Bibelkreise, Glaubens-
gespréche fiir junge Erwachsene, Mitarbeit in der
Betriebs-, Krankenhaus-, Gefdngnis- und Telefon-
seelsorge usw. denkbar. Seelsorge und Katechese
an Tagesstdtten fiir geistiz behinderte Kinder,
Blindenschulen und anderen Arten von Sonder-
schulen bediirfen ebenfalls der verantwortlichen
iiberpfarrlichen Mitarbeit von Frauen. Und
warum sollte einer fihigen Seelsorgehelferin nicht
auch die Erlaubnis gegeben werden, in der Dia-
spora einen priesterlosen Gottesdienst zu halten
und dabei die hl. Kommunion auszuteilen ?

Im Hinblick auf gewisse Aufstiegsmoglichkeiten
wire schlieBlich zu fragen: Warum kénnte es nicht
Stadt-, Dekanats-, Bezirks- und Ditzesanseel-
sorgehelferinnen geben? Die letzteren diirften
nicht verwechselt werden mit einer Ditdzesanrefe-
rentin fiir die Seelsorgehelferinnen selbst, hitten
sie doch nicht mit ihren Berufskolleginnen zu tun,
sondern wiirden als Frauen in der gesamten Seel-
sorgeplanung mitarbeiten.

Der Name »Seelsorgehelferin« ist zwar von ge-
stern. Die Moglichkeiten, die dieser Frauenberuf
in sich birgt, sind aber fiir die Kirche von morgen
und iibermorgen. Die Gegenwart ist bestimmt
durch eine allenthalben spiirbare Armut. Uns
fehlen vielfach noch die geeigneten Menschen, die
richtigen Methoden und vor allem die Gabe, neue
Situationen zu erkennen und in rechter Weise zu
beantworten. Dazu gehort auch die Bereitschaft,
Neues auszuprobieren. Wer nicht wagt, gewinnt
nicht. Ob man daher nicht von seiten der Bischofe
und Priester etlichen Frauen, die fiir die Seelsorge
der Kirche vorgebildet sind, gréBere seelsorgliche
Verantwortung in Gemeinde, Dekanat und Bis-
tum zumuten sollte? Wahrscheinlich wiirden sich
dann wiederum in stirkerem MaBe solche Frauen
finden, die geeignet und bereit wiren, sich selbst im
besten Sinne in der Kirche beruflich einzusetzen.

Antoinette Becker, Dozentin in der Erwachsenen-
bildung, Mitglied des Beirats fiir Bildungsplanung
im Kultusministerium von Baden-Wiirttemberg,
Berlin:

Der Mensch in der technischen Welt gestaltet seine
Welt selbst; er entscheidet iiber sich selbst, er
manipuliert die Realitdt. Dafiir braucht er neue



Formen, neue Normen. » Diese pluralistische Welt
bestimmt die Situation der Kirche« (K. RAHNER,
Die Frau in der neuen Situation der Kirche).

In dieser verdnderten Welt soll »den Frauen der
ihnen gemiiBe Platz in der Gesellschaft gesichert
werden«, heit es in der Enquéte der Bundes-
regierung iiber die Situation der Frau in Beruf,
Familie und Gesellschaft (Bonn 1966). »Das
biirgerliche Sozialmodell« ist ndmlich »die Frau
als Hegende, Pflegende, unlogisch zwar, aber
intuitiv, passiv, anpassungsfdhig, schutzbediirf-
tig zu sehen, nicht so intelligent, dafiir aber
fleiBig, auf den Mann hin entworfen, geschaffen
zum Dasein als Hausfrau und Mutter« (H. GEr-
STEIN, Die Frau, das mysteriose Wesen, Gedanken
zur Enquéte der Bundesregierung). » Probleme ent-
stehen, wo diese »natiirliche« Rollenzuordnung«
— die Frau im Haus, der Mann auBer Haus, fiir die
Familie als Erndhrer arbeitend] — » durchbrochen
wird« (Enquéte der Bundesregierung).

Schwierig ist also nicht die Nur-Hausfrau, sondern
die, die sich nicht in diese gewohnte Realitit ein-
fiigt: »die erwerbstétige Hausfrau und die unver-
heiratete Erwerbsfrau. Die doppelte Rolle bildet
den Konflikt, aber nicht in einem soziologischen
oder psychologischen Sinn der Konkurrenz von
sozialen Normen und Erwartungen, sondern als
technisches Problem der Vereinbarung beider Auf-
gabenbereiche« (H. Gerstein).

Gott sei Dank liest man doch noch etwas iiber die
freie Entfaltung der Personlichkeit, und es gibt
auch das » Moment, der Tétigkeit aus Freude und
Interesse nachzugehen«.

Wie anders lautet der Report iiber die Situation
der amerikanischen Frau: »Wir glauben, daB zu
den bedeutendsten Freiheiten des Individuums in
der demokratischen Gesellschaft die Freiheit ge-
hort, zwischen verschiedenen Mustern der Lebens-
gestaltung zu wihlen. Zahllose persdnliche Lésun-
gen des einzelnen auf der Suche nach einem gliick-
lichen Leben bereichern und bestérken die mensch-
liche Gesellschaft weit mehr, als dies ein befoh-
lener Plan vermag. In der Erkenntnis der Weite, die
durch Familie, Schule und Kirche, durch Gesell-
schaft und Erbgut vermittelt wird, und geschult
durch die Erfahrung in Vergangenheit und Gegen-
wart, soll jede Frau sich selbst und ihr Ziel ver-
wirklichen koénnen: sei es, daB sie als Mittelpunkt
von Heim und Familie, als Mitwirkende in der
Gemeinde, als Mitarbeitende in der Volkswirt-
schaft, als kiinstlerisch Schaffende, als Philosophin
oder Wissenschaftlerin, oder sei es, daB sie als
Biirgerin in der Politik und im o6ffentlichen Auf-
gabenbereich ihren Beitrag leistet. Diese Freiheit
schlieBt die Verpflichtung ein, eine entsprechende
Verantwortung zu iibernehmen. « So sieht die Welt
aus, von der Karl Rahner sagt: »Diese Welt be-
stimmt die Situation der Kirche.«

Die Kirche kann sich nicht jeder gesellschaftlichen
Entwicklung anpassen, aber die Verkiindigung
findet auch nicht unabhingig von der Gesellschaft
statt, an die sie sich richtet. Und sie richtet sich an
Mann und Frau in ihrer Gleichwertigkeit und
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Andersartigkeit. Deshalb ist die Verkiindung in
unserer Zeit nur moglich, wenn die Frau an iy
mitwirkt und ihre Gaben entfaltet, die ihr Gott
dafiir gegeben hat. In der Anerkennung der Gleich-
wertigkeit und Andersartigkeit bleibt die Kirche
befangen, und aus dieser Befangenheit muB sie
sich l6sen, wenn sie das soziale Unrecht, das Fixie-
ren eines falschen image der heutigen Frau nicht
fortsetzen will. Eine Unterscheidung von Mann
und Frau im Laienapostolat ist weder theologisch
noch soziologisch zu rechtfertigen. Sicher werden
die Wirksamkeiten von Mann und Frau nicht
immer identisch, aber immer gleichwertig sein,

Auch in der orientalischen Gesellschaft der HI.
Schrift kann die Frau ein erfiilltes Leben haben,
Sicher ist ihr Haus ihr Hauptgebiet, in dem sie
agiert. In den Spriichen Salomons (31,10-31) tut
sie doch noch einiges andere, sie verkauft die
Werke ihrer Handarbeit, sie kauft Weinberge, sie
tut ihren Mund auf mit Weisheit, und holdselige
Lehre ist auf ihrer Zunge. In der Offentlichkeit
treffen wir sie als Prophetin, als Volksretterin an.
Erst durch Christus dndert sich das Bild der Frau;
die einfache Frau gehort zur Jiingerschaft Jesu,
Maria und Martha stehen in einer ebenso direkten
und nahen Verbindung zu ihm wie Lazarus. Maria
Magdala, Maria, die Mutter Jesu, stehen unter dem
Kreuz, als Zeugen seines Todes und wiederum als
erste Zeugen seiner Auferstehung. Maria gehort
zur Pfingstgemeinde. Unter den zwolf Aposteln ist
keine Frau, ich weill es. Wenn aber der Frau im
Unterschied zum Gesellschaftsbild ihrer Zeit und
des Orients iiberhaupt eine iiberraschend starke
Stellung, ein selbstverstindliches Mitdabeisein ein-
gerdumt wird, dann ist das ein Zeichen dafiir, daB
die Kirche die verselbstindigte Position der Frau
in der modernen Gesellschaft beachten muBl. Das
tat sie kaum.

Der Priester kann sich nur schwer an die aktive
Jiingerschaft der Frau gewdhnen, die Eben-
biirtigkeit der Frau ist ihm fremd, er steht der
Gleichberechtigung von Mann und Frau im Laien-
stand und im o6ffentlichen Leben fast feindlich
gegeniiber. Man muB nur als Auditrice dem Konzil
beigewohnt haben, um zu wissen, was der Schutz
eines wohlwollenden Prilaten bedeutete inmitten
einer Welt, in der man doch als eine Art Usurpa-
torin angesehen wurde. Ein weder aus der Ver-
kiindigung noch aus der modernen Gesellschaft zu
rechtfertigendes Frauenbild bestimmt die Auswahl
der Mehrzahl der heute in der Kirche dienenden
Frauen. Wie oft habe ich mich gefragt, ob der
Typus der in der Kirche dienenden Laiin, sei es als
Katechetin oder Pfarrhelferin, als Fiirsorgerin oder
Jugendfiihrerin sich nicht indern kénnte. Dieser
Typus der blassen, glanzlosen, engen, tiichtigen,
bestimmt sehr willigen unfraulichen Frau, die der
Priester neben sich nicht zu fiirchten braucht, weil
siekeine Partnerin ist, Partnerin aber, dieer so notig
hétte zur Entfaltung der Polaritit seines Denkens.

Der Frau bleibt einstweilen der Empfang der
klerikalen Weihen versagt. Wir kennen die Griinde,
die gegen die Zulassung der Frau angefiihrt wer-



den. Ich iibernehme hier die Formulierung von
E. GéBmann:

1. Die Berufung von zwolf Médnnern zum Apostel-
amt;

7. die Hinordnung des Mannes und nicht der Frau
auf die Offentlichkeit;

3, die Ahnlichkeit zwischen Christus als Mann und
dem Priester als Mann;

4, eine hierarchische Uberordnung des ménnlichen
Geschlechts iiber das weibliche (ganz allgemein).
Von diesen Punkten sind Punkt zwei und vier
gegenstandslos geworden.

Wir miissen aber wissen, daB in Brasilien z. B.,
wo es so sehr an Priestern mangelt, eine Ordens-
frau, irgendeine Ordensfrau, den Eingeborenen die
Kommunion bringt und zu diesen spricht: der
Leib Christi. Und wenn diese Ordensfrau nicht
wire, hiitten wir einmal mehr vergessen, daf3 auch
wir Frauen hingehen und alle Vélker taufen und
lehren sollen und vieles dariiber hinaus.

Die Frau gehort voll und ganz in den Laienstand
und somit in die Seelsorge, die Mission, die Kate-
chetik. Die Voraussetzungen miussen anders wer-
den; eine unmittelbare Beziehung zur HI. Schrift,
ein vielfach besseres allgemeines Wissen, eine
weltoffene Bildung, ein geschultes psychologisches
und soziologisches Wissen kénnte der religitsen
Beratung nur zugute kommen und den Platz frei-
machen fiir die eigentliche Religiositdt und ein
vertieftes Wissen. Nicht nur die unverheiratete
Frau oder die Ordensfrau darf diese Amter aus-
iiben, sondern auch die Verheiratete. Sie ist glei-
chermaBen berufen und mit besonderen Kraften fiir
die Seelsorge im speziellen ausgestattet. Die Aus-
tibung priesterlicher Funktionen ist dringend no-
tig, wobei die Frau nicht LiickenbiiBerin aufgrund
des Priestermangels, sondern vollwertige Mitarbei-
terin im Laienstand in einer gewandelten Welt ist.
Sie kénnte taufen, nicht nur in der Not, sie konnte
die Kranken salben, sie kdnnte Beichte héren. Sie
muB Theologie lehren, missionieren und ein erwei-
tertes Amt der Katechetin ausiiben. Im Raum der
Kirche wihrend der Messe mochte ich sie horen,
als Stimme aus der Gemeinde. Sie wird es lernen,
wenigstens so gut vorzulesen wie der iibliche fiinf-
zehnjéhrige Ministrant.

Das wichtigste Gebiet fiir die Frau scheint mir
doch die Seelsorge, die den vielen alleingelassenen
und unangesprochenen Menschen helfen wiirde,
ihr Leben besser zu bewiltigen und Gott wieder zu
suchen, wenn nicht zu finden. Ein Priester heutzu-
tage hat nicht mehr die Zeit, mitallenseinen Beicht-
kindern » Bestandsaufnahme« zu machen und ein
kontinuierliches seelsorgliches Gesprich zu fiihren.
Da kénnten, da sollten Frauen, geschulte Frauen
dieses Amt iibernchmen, Frauen, die in Sach-
fragen engagiert sind und nicht die Weltfremdheit
haben, die bisher mit Frommigkeit verwechselt
wurde.

Der Klerus hat die Kirche im Lauf der Jahrhun-
derte aus den verschiedensten, zu ihrer Zeit be-
techtigten und unberechtigten Griinden zum Ver-
zicht auf die gleichberechtigte Hilfe von Frauen
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veranlaBt. Das war berechtigt zu einer Zeit, in der
die Frau in der Welt noch nicht ihr selbstverstind-
liches Recht gefunden hatte; es war unberechtigt,
wenn man den Laien anrief und glaubte, die Frau
ausschlieBen zu konnen. Was fiir ungeahnte Re-
serven an Glauben liegen noch verborgen, unge-
nutzt und erdriickt durch die Tabus der Klein-
glaubigkeit, die so monumental dastehen, daB sie
sich vor die Not der Welt zu stellen vermdgen.

In dem Kleinen Konzilskompendium (hrsg. von
K. RAHNER — H. VORGRIMLER, Freiburg 21967)
steht: »Ein vollendetes Vorbild eines solchen
geistlichen und apostolischen Lebens ist die selige
Jungfrau Maria, die Konigin der Apostel. Wih-
rend sie auf Erden ein Leben wie jeder andere
verbrachte, voll von Sorge um die Familie und
von Arbeit, war sie doch immer innigst mit
ihrem Sohn verbunden und arbeitete auf ganz
einzigartige Weise am Werk des Erldsers mit;
jetzt aber, in den Himmel aufgenommen, sorgt sie
in ihrer miitterlichen Liebe fiir die Briider ihres
Sohnes, die noch auf der Pilgerschaft sind und
in Gefahren und Bedridngnissen weilen, bis sie zur
seligen Heimat gelangen.« Ich meine, sie sorgt
genauso fiir die Schwestern ihres Sohnes, die
auch in Gefahren und Bedrédngnissen sind. Daran
glauben wir von ganzem Herzen.

Yvonne Darbre-Garnier, Zentralprisidentin des
Schweizer katholischen Frauenbundes, Lausanne:

Vorab mochte ich eines ganz klar herausstellen,
um etwaige bedauerliche MiBverstdndnisse zu ver-
meiden. Die im folgenden dargelegten Gedanken
geben meine personliche Auffassung wieder und
konnen in der vorliegenden Form nicht als die
Auffassung von Verbédnden gelten, deren Mitglied
ich bin. Ich darf aber hinzufiigen, daB zahlreiche
Gespréche, die ich iiber dieses Thema mit Frauen
aus allen Schichten und aus allen Teilen unseres
Landes fithren konnte, mich in dieser meiner Uber-
zeugung bestédrkt haben.

Ein Vergleich zwischen dem Aufstieg der Frau im
sozialen Leben und ihrer Stellung im Leben der
Kirche fiel seit langer Zeit leicht. Wenn auch man-
che Frauen unter ihrer Stellung in der Kirche
gelitten haben und - leider meist erfolglose —
Bemiihungen mit dem Ziel einer Anderung wagten,
so standen doch die meisten von ihnen in einer
Situation, die sie selbst nicht zu #ndern ver-
mochten.

Das Zweite Vatikanische Konzil hat in all dem
aber Wandlungen geschaffen. Obwohl die Konzils-
beschliisse noch immer wenig bekannt und in ihrer
Fiille fiir viele nur schwer faB3bar sind, haben Zei-
tungsberichte, Vortrdge und bisweilen auch Pre-
digten den neuen Platz, der den Laien in der Kirche
eingerdumt wird, hervorgehoben.

Unter den Frauen ist eine gewaltige Hoffnung auf-
gebrochen, der bald eine tiefe Enttduschung folgte.
Denn man muBlte sehr schnell erkennen, daB den
Konzilsbeschliissen noch kaum ein Weg in die



Praxis offensteht. Wenn ein Teil des Klerus die
Laien endlich als echte Partner anerkennt — jener
Teil des Klerus, der bereit ist, den Laien Vertrauen
zu schenken —, so gilt dieses Vertrauen ausschlief3-
lich ménnlichen Laien. Die Frauen stellen weiter-
hin meist eine Masse dar, der man materielle
Dienste abverlangen kann, von der aber aulBer dem
Gehorsam nicht viel zu erwarten ist.

Die Frauenbewegungen ihrerseits sind bestrebt,
das VerantwortungsbewuBtsein ihrer Mitglieder zu
wecken; sie ermutigen sie, aus ihrer Passivitit
herauszutreten, Initiativen zu ergreifen. Das fiihrt
oft nur zu Enttduschungen und zu einer noch
groBeren Verbitterung. Auf Vorschlége von seiten
der Frauen erhebt der Klerus héufig eine ent-
gegengesetzte Forderung und nimmt jene Vor-
schldge nicht an.

Etwas hat mich stets befremdet, fiir das ich keine
Erkldarung zu finden vermochte. In den Verbénden
der weiblichen Jugend scheint der Dialog von
Klerus und Laien wohl gelungen. Die Fiihrerinnen
tragen mit an der Verantwortung, in voller Uber-
einstimmung mit ihren Seelsorgern. Unter Frauen
findet sich das nur selten; fast méchte man meinen,
eine Frau verliere durch die Heirat jegliches Ur-
teilsvermdgen, jede Vertrauenswiirdigkeit — wenig-
stens in den Augen mancher Kleriker.

In den riesigen Diasporagemeinden sind, wie jeder-
mann sehr wohl weiB, die Priester iiberlastet. Man
versteht sich aber nur schwer dazu — ich kenne
zahlreiche Fille —, Katechismusstunden Frauen
anzuvertrauen, sogar dann, wenn diese iiber die
missio canonica verfligen. Und warum behdlt sich
der Klerus in gewissen Verbdnden — wohlgemerkt:
in Frauenverbinden — Weisungsbefugnisse und
sogar Verwaltungsaufgaben vor, die die Frauen
vollkommen wahrnehmen wiirden ?

Der Grund dafiir ist einfach; ich bin darauf in un-
gezidhlten Formen gestoBen: » Der Klerus hat kein
Vertrauen zu uns.« Das ist alles. Das Erbe Evas
lastet noch immer schwer auf den Frauen des
zwanzigsten Jahrhunderts. Die Vorstellung von der
Frau als der Verfithrerin, der Inkarnation der
Siinde, unfihig zu eigenem Denken, ist noch nicht
vollstandig verschwunden. Man braucht nur daran
zu denken, welche Stellung die Pfarrhelferinnen
gemeinhin einnehmen, um zu der Erkenntnis zu
kommen, daB zwischen der Stellung, die die Frau
im sozialen Leben einnimmt, und jener, die sie im
Leben der Kirche innehat, keinerlei Vergleich
mehr mdoglich ist.

Was also tun? Ich personlich vermeide es, vor-
schnell Forderungen zu erheben und mit ihnen zu
weit zu gehen. Das fiihrt nur zu um so schérferen
Reaktionen. So glaube ich, daB die Stunde noch
nicht gekommen ist, tiber das Priestertum der Frau
zu sprechen, und ich bin mir nicht einmal sicher,
daB diese Frage je einmal eines Tages gestellt
werden muf.

Aber das ist unwesentlich. Notig ist dies: Die kiinf-
tigen Priester miissen schon im Seminar in Fragen
der heutigen pastoralen Erfordernisse der Frauen-
seelsorge ausgebildet werden und sich daran ge-
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wohnen, die Frauen als erwachsene und verant.
wortliche Laien anzusehen - aus demselben Grund
wie die Ménner.

Es wire ein Leichtes, den Frauen in den Gemein-
den andere Aufgaben anzuvertrauen als dag
Schmiicken der Kirchen oder die Vorbereitung der
Kirchweih. Ohne auf die schon erwidhnten Kate-
chismusstunden zuriickzukommen — warum sollte
man Frauen nicht mit Krankenbesuchen betrauen?
warum nicht mit Besuchen bei Familien, die in
Schwierigkeiten geraten sind; warum nicht mit der
Aufnahme neuer Gemeindemitglieder? Manche
Pfarrer haben diesen Versuch gewagt, und die
Ergebnisse haben ihre Erwartungen iibertroffen.
Warum sollte es nicht moglich sein, in der Messe
Frauven mit dem Amt einer Lektorin zu betrauen,
Gelegentlich geschieht das in Messen, bei denen aus-
schlieBlich weibliche Teilnehmer zugegen sind, aber
das kénnte auch bei anderen Anlédssen geschehen.
Das sind iibrigens nur Beispiele aus sehr verschie-
denartigen Situationen, und es wére ungerecht, das
Verstindnis zahlreicher Priester nicht anzuer-
kennen. Die Frauen, alle Frauen, erwarten und
erhoffen aber, in der Kirche als erwachsene Chri-
sten angesehen zu werden. Vielleicht wird die
Uberarbeitung des kanonischen Rechts dazu einen
Beitrag leisten.

( Aus dem Franzdosischen iibersetzt von Dieter Ehrle)

Marianne Dirks, Hausfrau, Prdsidentin des Zen-
tralverbandes der katholischen Frauen- und Miitter-
gemeinschaften Deutschlands, Wittnau bei Freiburg:

Wenn man die Situation der Frau in der Kirche
bedenkt, so muB man vor allem fragen: Wieweit
ist die Frau in dieser Kirche des industriellen Zeit-
alters gleichwertige Partnerin des Mannes und des
Priesters, als vollwertiges Glied des Volkes Gottes
akzeptiert ?

Fragt man kirchlich aktive Frauen nach ihren Er-
fahrungen, so werden sie meistens sagen: Grund-
sitzlich wird uns diese Vollwertigkeit zugestanden,
und unsere Mitarbeit wird bejaht; aber faktisch
macht man es uns in der Praxis des kirchlichen
Alltags noch immer schwer.

Greifen wir die Situation der Frau in der Pfar-
gemeinde heraus! Wir finden da eine groBe Spann-
weite an Moglichkeiten: Hier und dort ist die ver-
antwortliche Mitarbeit der Frauen verwirklicht,
und einzelne haben im Pfarrleben einen grofen
EinfluB - in den meisten Gemeinden aber sind fast
alle passive Befehlsempfinger. Es 14Bt sich nicht
leugnen, daB sich ein neues konziliares BewuDtsein
der Frauen: vollwertiges Glied in der Gemeinde
mit allen Rechten und Pflichten zu sein, nur lang-
sam ausbreitet, auch da, wo man sich miiht, si¢
durch zeitnahe Bildungsarbeit dafiir wachzu-
machen. Bis jetzt haben die meisten von ihnen
noch das Gefiihl, sich unbotmaBig oder unehrer-
bietig zu verhalten (oder aber: eine besonder
Heldentat zu vollbringen), wenn sie dem Pfarrer
mit einer Bitte oder einem Vorschlag oder gar mit




einer correctio fraterna gegeniibertreten. Sie wissen
nicht, daB die Konzilstexte solches von ihnen
fordern. Was in Jahrhunderten so tief eingewurzelt
ist wie die Minderwertigkeitskomplexe der weib-
lichen Laien in der Kirche, kann nicht von heute
auf morgen verschwinden; und was so wenig
selbstverstandlicher Brauch ist wie das unbefan-
gene Auftreten der Frau dem Pfarrer gegeniiber,
das will erst eingeiibt werden.

Das »neue Selbstverstdndnis der Frau«, wie es in
den Biichern weiblicher Theologinnen — wie E.
Gofmann und E. SchiiBler — begriindet und ent-
wickelt wird — das BewubBtsein, zum Dienst in der
Kirche gerufen zu sein —, hat vorerst nur in einer
aktiven Minderheit Platz ergriffen. Da ist es frei-
lich sehr lebendig wirksam, und gewiB nicht nur bei
intellektuellen und theologisch gebildeten Frauen:
Aus allen sozialen Schichten finden sich selbstin-
dige, wache Frauen, sehr oft in Gruppen oder
Gemeinschaften, die von sich aus zupacken, wo sie
sich gerufen fiihlen, und nicht warten, bis der
Pfarrer sie beauftragt, die aber auch erfahren, daB
sie auf die Dauer in der Gemeinde nicht wirksam
arbeiten konnen, ohne im Kontakt und im Ein-
verstindnis mit ihm zu sein; auch wo er es ihnen
nicht leicht macht. Erstaunliches erleben wir aller-
dings auch da, wo in pfarrerlosen Gemeinden
ungeahnte seelsorgliche Fahigkeiten der Frauen
sich ungehindert entfalten kénnen, wie die Bei-
spiele der predigenden Priorin der Benediktiner-
innenabtei Varensell in Westfalen oder der Ordens-
frauen in Brasilien zeigen, die in iiber zehn Pfar-
reien mit gutem Erfolg neunzehntel der Pfarrseel-
sorge ausiiben. Immer mehr Frauen erkennen, daB
in der lange Zeit allzu ménnlich geprigten Kirche
viel aufzuholen ist. Daran miissen sich ein gut Teil
der Pfarrer erst gewohnen.

»Wir kénnten blithen«, duBerte kiirzlich die Lei-
terin einer Frauengruppe im Ruhrgebiet, »aber der
Pfarrer 14Bt uns nicht selbstindig arbeiten. Er will
alles in der Hand behalten, ist aber selber zu iiber-
lastet, und so unterbleibt vieles, was wir gut ohne
ihn tun kdnnten.« Das ist eine Situation, die man
in dieser Ubergangsphase vielfach vorfindet. Den
Laien wird bewuBt, daB sie eine zeitgemiiBe Bil-
dungs- und Sozialarbeit in die Hand nehmen
miiften; der Klerus kann sich aber vielfach noch
nicht zum »Loslassen« entschlicBen. Wo die
Frauen sich auf praktische oder karitative Tétig-
!(eitsbereiche beschranken, wird im allgemeinen
ihre Mitarbeit als legitim weiblich eher akzeptiert
als da, wo sie bei der geistigen Formung der
Gemeindearbeit mitiiberlegen oder gar Verant-
wortung mittragen wollen.

Man klagt aber nicht nur iiber den Pfarrer, der
»einen nicht anhért« oder »nicht ranliBt« oder
den Frauen formal die Verantwortung iibergibt,
aber doch noch in alles hineinredet, sondern auch
dber solche Geschlechtsgenossinnen in der Ge-
meinde, die es vorziehen, sich in der Linie des ge-
Tngsten Widerstandes nach wie vor passiv zu ver-
halten und ganz der Autoritit des Pfarrers zu
Unterwerfen; oft sind sie dabei noch pharisierhaft
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iiberzeugt, demiitiger oder kirchlicher und frau-
licher zu sein als die ldstigen Streiterinnen fiir die
Rechte der Frauen.

Auch nicht wenige Pfarrer verhalten sich in der
Linie des geringsten Widerstandes und suchen sich
die gefiigigen, zu Devotion und Unterwerfung nei-
genden Frauen heraus, wo sie sich Mitarbeiterin-
nen heranziehen: Das wird auch bei der Zusammen-
setzung der neuen Pfarr-Gemeinde-Rite befiirch-
tet, in die ja ein Drittel der Mitglieder vom Pfarrer
berufen werden soll. Hier ist im iibrigen (wenig-
stens grundsitzlich) vorgesehen, daB Frauen in
angemessener Zahl dabei sind.

Wie kommt es, daB noch so selten wirklich Part-
nerschaft in der pfarrlichen Zusammenarbeit ver-
wirklicht wird und daB Frauen, die im Berufsleben
durchaus »ihren Mann stehen«, hier nicht recht
zum Zuge kommen?

Was fiir die verdnderte Beziechung zwischen Prie-
ster und Laien iiberhaupt gilt, das trifft in beson-
derer Akzentuierung fiir die Beziehung zur Frau
zu: Die durch das Konzil unterstiitzte Entfaltung
ihres Selbstgefiihls und ihre neue Aktivitit traf
viele Priester unvorbereitet; sie beobachten diese
Entwicklung mit Sorge und Unbehagen; andere
befiirchten angesichts der pastoralen Wirksamkeit
der brasilianischen Ordensfrauen und #hnlicher
Berichte »eine totale Feminisierung des kirch-
lichen Lebens« (so Prilat Freiberger in der Miin-
chener Kirchenzeitung). Nicht wenige sind aufs
hochste beunruhigt, daB nun schon angesehene
Theologen wie Prof. Mauer, Wien, den kirchlichen
Standpunkt zum Frauenpriestertum nicht fiir
unabidnderlich halten, nachdem eine extreme
Gruppe von Frauen dazu bereits erklirt hatte:
»Wir schweigen nicht ldnger.«

Viele Priester sind durch die stiefmiitterliche Be-
handlung ihres Standes im Konzil und den »Auf-
stieg« der Laien sehr verletztlich geworden und
reagieren allergisch auf allzu selbstbewuBte Frauen.
Diese sind ja auch mit ihrem neuen kirchlichen
Selbstgefiihl oft noch nicht im Gleichgewicht;
manchmal fordern sie etwas penetrant ihre Rechte
oder lassen es an Behutsamkeit und Fingerspitzen-
gefiihl oder an Klugheit fehlen. Die brauchen wir
jedoch, wenn es uns gelingen soll, allméihlich die
vielfach noch tiefsitzenden Ressentiments den
Frauen gegeniiber auszurdumen; bei der kommen-
den Priestergeneration scheinen sie allméhlich
auszusterben, beim élteren oder » mittelalterlichen«
Klerus behaupten sie sich jedoch oft noch zih,
allen rationalen Einsichten iiber die gednderte
Situation zum Trotz.

Die Lehren des heiligen Thomas von der Frau als
einer Art von miBgliicktem Mann und Panne der
Natur werden von den Theologen lingst nicht
mehr ernst genommen; dennoch sollten die Pasto-
ralpsychologen untersuchen, wieweit sie noch
unterschwellig wirksam sind: ob jene Frauen recht
haben, die fordern, daB diese formal nie korri-
gierten Aussagen des Kkirchenrechtlich appro-
bierten doctor communis einmal von der Kirche
offentlich widerrufen werden miiBten.



Tatsache ist, daB man als Frau in der Begegnung
mit manchen Priestern den Eindruck nicht los
wird, daB sie uns nicht einfach als den Menschen
sehen konnen, mit dem sie Kontakt aufnehmen,
sondern zuerst als weibliches Wesen sehen, vor
dem es ihnen auf irgendeine Weise und trotz ge-
spielter oder angestrengter Unbefangenheit nicht
ganz geheuer ist.

Aus solchen Uberlegungen ergeben sich einige
Wiinsche an die Priester und an die Frauen.

An die Priester: Auseinandersetzung mit den
Erkenntnissen der modernen Psychologie iiber die
Differenzierung der Geschlechter; mit der moder-
nen Exegese zu den Stellen iiber die Frau in der
Heiligen Schrift, die in der bisherigen Auslegung
deren Minderbewertung mitbegriindet haben; mit
der Ablosung der patriarchalischen durch die part-
nerschaftliche Struktur auch in der Kirche; mit
der Integration der Geschlechtlichkeit und der
Begegnung mit der Frau im Leben des Priesters
(siche dazu den Beitrag von ArLols MULLER, Der
ehelose Priester, in: Diakonia 1 [1966] 316-328).
Fiir die Praxis der Zusammenarbeit miilite sich
daraus ergeben: unvoreingenommene und sachbe-
zogene Begegnung mit Frauen, Aufgreifen und
Verteilen der Aufgaben nach Eignung, Erfahrung
und Fihigkeiten, nicht nach Riicksicht auf das Ge-
schlecht und nach bestimmten Vorstellungen iiber
das, was Frauen konnen oder nicht kénnen und
diirfen und sollen, seien sie klischeehaft oder durch
iiberholte Tatsachen nicht gestiitzt: sie werden
eben auch nur durch neue Tatsachen iiberwind-
bar.

Wiinsche an die Frauen: Studium der Konzilsde-
krete, besonders der Kirchenkonstitution, des
Laien-Dekrets und der Pastoralkonstitution mit
den Aussagen iiber die Laien, die Frau und iiber
Ehe und Familie; Weitergabe der gewonnenen
Einsichten und Vermittlung eines konziliaren
Selbstverstindnisses der Laien, besonders der
Frauen, an moglichst viele Frauen (und, wo sie es
annehmen, natiirlich auch Miénner) in der Ge-
meinde; als Gesichtspunkt fiir die Mitarbeit
miiBte entscheidend sein die Frage: Wo werde ich
gebraucht, wo fiihle ich mich von sachlichen Not-
wendigkeiten her gerufen? (nicht: Wo muB ich
mich als Frau durchsetzen?). Verstidndnis fiir die
Existenzkrise der Priester nach dem Konzil,
Geduld mit ihnen, Bereitschaft und Mut zu hilf-
reichen Gespriichen, die zur Aufarbeitung noch
vorhandener Ressentiments fithren kénnten; ver-
trauensvolle und unbefangene Aufnahme des
Dialogs mit dem Pfarrer aus konkretem AnlaB:
mit einem Gesprich iiber die Predigt, mit bestimm-
ten Fragen zum Komplex Ehe, Familie, Erzie-
hung, aber auch mit Vorschligen zum Leben der
Pfarrgemeinde; unser Verhalten sollte dabei von
Arroganz und Besserwisserei ebensoweit entfernt
sein wie von devoter Angstlichkeit, vielmehr
Sfortiter in re und suaviter in modo. An uns ver-
heirateten Frauen ist es, den Seelsorgern klarzu-
machen, daB die Laienarbeit in einer Pfarrei sich
nicht in der Pflege von Familienkreisen erschépfen
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sollte: Der Aufholbedarf an Bildungsarbeit be
den Frauen ist noch zu groB; die Alleinstehenden,
ob Witwen, unverheiratete Berufstitige oder Ge-
schiedene, aber auch viele Frauen in schwierigen
Ehen - und unter ihnen besonders die kinderlosen-
bediirfen der Hilfe durch tragende Gemeinschaf-
ten, nicht minder aber die oft iiberforderten Miit-
ter. Der Priester hat an den Frauen, mit denen er
das Schicksal des Lebens ohne andersgeschlecht-
lichen Gefihrten teilt, eine besondere Aufgabe:
er miite wissen, wie entscheidend wichtig das
Engagement in geistigen oder sozialen Aufgaben
zur Bewiltigung solcher Grundsituationen ist.
Hier liegt noch ein weites Feld seelsorglicher Mog-
lichkeiten. Das Laiendekret fordert eine griind-
liche Erwachsenenbildung fiir Médnner und Frauen
als Voraussetzung fiir ein wirksames Apostolat;
wir brauchen neben unseren weiblichen Theolo-
ginnen, denen wir wichtige Einsichten verdanken,
noch viele Frauen, die sich stdndig neu informieren
und weiterbilden, die nicht nur das Herz auf dem
rechten Fleck haben und hilfreich zupacken, son-
dern auch die Probleme der Kirche in der Welt
von heute auf ihre Weise geistig durchdringen.

Dr. Eva Firkel, praktische Arztin (psychothera-
peutische Praxis), Wien:

Die Stellung der Frau ist in der Kirche weitgehend
identisch mit der des Laien. Diese war nachtriden-
tinisch bis zum Zweiten Vatikanum in unseren
Gegenden durch Werke der Pastoraltheologie und
die Katechismen der zweiten Hilfte des 18. und
der ersten des 19. Jahrhunderts bestimmt. Bei dem
Thema Kirche beschiiftigte man sich ausfiihrlich
mit ihrer hierarchischen Struktur, den Vollmach-
ten der Amtstréiger und der Autoritit des Papstes.
Das Kirchenvolk zerfiel in die » Naturstinde« und
wurde gefiihrt, Selbstverstindlich machte man
ihm die Sakramente zuginglich. In der Ekklesio-
logie spielte die Frau als geschlechtsspezifisches
Eigenwesen kaum eine Rolle. Aber aus dem
Leben der Kirche war und ist sie niemals wegzu-
denken.

Erst mit den Laienbewegungen des 20. Jahrhun-
derts und durch die Impulse des Zweiten Vatika-
nums sieht man die Kirche auch offiziell wieder
zur Ginze: als Institution, die ihren Gliedern vor-
ausgeht, und als lebendige Gemeinschaft, die durch
alle ihre Glieder, ob Priester oder Laie, gebildet
wird. Mir scheint die Frage nach dem ménnlichen
Laien unter dem Aspekt des wiederauflebenden
hierarchischen Diakonats ebenso bedeutsam wie
die nach dem weiblichen.

Mann und Frau sind aufeinander bezogen. Am
(unreflektierten) Selbstverstindnis der Kirche
liegt es, daB die Dynamik zwischen den geschlech_tS-
spezifischen Wesenselementen ihrer Glieder im
Hinblick auf das Wirken in der Kirche bisher zu
wenig Beachtung gefunden hat. Denn die Kirche
selbst ist ménnlich und weiblich zugleich. _
In der hierarchischen Struktur ist sie paternali




stisch. Der Mann hat fraglos alles zu sagen; die
Frau ist — ebenso fraglos — ihm im Gehorsam
untertan. Aber nicht nur die Frau, Die Hierarchie
vertritt das mannliche Prinzip, der Laie in seiner
Gesamtheit das weibliche. In paternalistischer
Sicht handelt es sich im Zusammenspiel nicht um
Partnerschaft, sondern um Autoritit und Subor-
dination.

Die Kirche ist jedoch ihrem Wesen nach, ja als
Glaubensgegenstand, auch weiblich und nennt
sich mit Recht unsere Mutter, sogar unsere milde
Mutter. Aus Paulus (2 Kor 11,3 und Eph 5,32)
sowie aus der Johannesoffenbarung (21,2 u. 8.)
stammt die Formel: Die Kirche ist Braut. Jesus
selbst gebraucht sie. Die Vorgeschichte geht auf
das Alte Testament zuriick. Gott ist in Liebe zu
seinem Volk entbrannt, dadurch wird es (= die
Kirche) Braut Gottes. »Ihr Méinner, liebet eure
Frauen, wie Christus seine Kirche geliebt und sich
fiir sie dahingegeben hat, um sie zu heiligen«
(Eph 5,25). Weiter heiBt es: » Dieses Geheimnis ist
groB, ich meine es aber in Beziehung zu Christus
und seiner Kirche« (Eph 5,32). Hier steht der
Begriff des Mysteriums als symbolische Vergegen-
wirtigung einer verborgenen metaphysischen
Wirklichkeit. Ein Symbol ~ hier die Kirche als
Braut Christi — ist nicht ein Bild zum sinnlichen
Wahrnehmen, es ist kein bloBer Abklatsch des
materiellen Dinges. Das Symbol wirkt eindring-
lich aus der unter den Umrissen des Bildes ver-
borgenen Wahrheit, kurz, es besitzt geistige Form-
kraft. So ist fiir den, der von Herzen gliubig ist,
die Kirche niemals nur »der Klerus« oder ein
Verein, an den man nolens volens Mitgliedsbeitrag
zahlt, sie ist Heimat und geistiges Vaterland (die
beiden Ausdriicke sind weiblich und ménnlich
akzentuiert). Die Kirche ist in Struktur und Wesen
ménnlich und weiblich zugleich. Weil sie das ist,
konnen die Vertreter der Kirche blind fiir die Son-
deranspriiche ihrer minnlichen und weiblichen
Glieder sein. Es bedarf eines differenzierten
kirchlichen BewuBtseins, um dem konkreten
Mann und der konkreten Frau in ihrer Einord-
mung in die psychologischen und soziologischen
Gegebenheiten ihrer Zeit — auch auf kirchlicher
Basis ~ gerecht zu werden. Das entsprechende
KirchenbewuBtsein 1:iBt sich nicht herbeizwingen,
es muB reifen. Diese Reifung geht mit dem allge-
meinen menschlichen ReifungsprozeB Hand in
Hand, griindet nicht in der Geschichte der Kirche,
macht hochstens Geschichte.

Die Kirche ist sponsa, mater, virgo — analog der
symbolischen Deutung der Frau in Die ewige
Frau von Gertrud von Le Fort. Auf diesem
symbolischen Hintergrund ist auch das Eecclesia-
Bild auf der Zypressenholztiir von Santa Sabina in
Rom aus dem 5. Jahrhundert, das die Kirche als
mit der Palla verschleierte junge Frau unter dem
Stern des Logos zeigt, unverandert giiltig. Symbol-
verstindnis ist nicht identisch mit altphilologischer
B?Eﬁﬁsexegese. Die Bilder der alten Zeit miissen
mit dem BewuBtsein des Menschen der Mitte des
20. Jahrhunderts so konfrontiert werden, daB aus
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diesem BewuBtsein die Sinn-Erkenntnis, die das
bloBe Bild ja verbirgt, iiberzeugend aufspringt. So
werden in einem symbolischen Bilde gerade heute
bestimmte Sinndeutungen hell aufleuchten, die zu
anderen Zeiten im dunkeln blieben. Im Ecclesia-
bild wird heute die Gestalt der Sponsa, die junge,
geistaufgeschlossene Gefihrtin, hervortreten, die
Braut, die entschlossen ist, ihrem Briutigam
(Christus) auf neuen Wegen nicht nur zu folgen,
sondern sie gemeinsam mit ihm zu erschlieBen.
Eine Zeitlang formte die kirchliche Institution die
menschliche Gemeinschaft. Allm#hlich strebte
diese nach ihrer Unabhingigkeit. Je mehr die
Menschen in diese Unabhéngigkeit oder Laisie-
rung hineinwachsen, um so mehr schwindet die
Lenkbarkeit (durch den Klerus) des gldubigen und
betenden Volkes. Die ungeheure Ausweitung des
menschlichen BewuBtseins durch die naturwissen-
schaftlich-technische Entfaltung hat den Menschen
ohne Hilfe einer persénlichen Leitung verwandelt
und ihn vom Untertan zum Partner gemacht.
Diese Demokratisierung hat die Kirche bereits
erfalit. Wenn auch die Frau in ihrer rechtlichen
Stellung noch kaum beriicksichtigt worden ist und
auch nicht beriicksichtigt werden konnte — es
kommt der Kairos fiir jedes Problem — hat sie doch
von jeher in der Kirche eine bedeutsame Rolle ge-
spielt. Der Durchschnitt der gldubigen Frauen
wird vom gliicklichen Gefiihl, Gott und seiner
Kirche zu dienen, durchdrungen und nicht davon
beschwert sein, ob die Stellung der Frau in der
Kirche reformbediirftig sei oder nicht. Denn trotz
der hierarchischen Struktur haben die » Gruppen
von unten« nicht nur Billigung, sondern auch For-
derung des Kleruserhalten. In ihnen spielen Frauen
wesentliche Rollen, und schlieBlich ist der mittel-
bare EinfluB auf die Hierarchie durch alle diese
Gruppen und Aktionszentren nicht zu unter-
schitzen. Wie viele Frauen haben zu Gemein-
schaftsgrilndungen den AnstoB gegeben, die dem
Namen der Kirche Ehre machen. Eine der jling-
sten ist die Laienbewegung der Focolarini, die ein
zwanzigjdhriges Méadchen, die inzwischen bekannt
gewordene » Chiara« aus Trient, ins Leben gerufen
hat und die binnen zwei Jahrzehnten innerhalb der
Kirche die Welt umspannt. Die Frau ist nun ein-
mal anpassungsfdhig und hat das Gespiir fiir das
gerade jetzt Notwendige.

An der paternalistischen Struktur der Kirche liegt
es, dafBl die tatsdchlichen Leistungen und auch
Befdhigungen der Frau in der Kirche unterschitzt
werden, an der religiosen Symbolik, daB » Frauen-
tum« glorifiziert wird. Auf der einen Seite nennt
man alles, was Frauen tun, Hilfsdienste, auf der
anderen fehlt es nicht an » Preisungen« in Verkiin-
digung und » Standeslehre«.

Vorhin wurde auf die Bedeutung der spomsa im
Selbstverstdndnis der Kirche hingewiesen. Fest im
BewuBtsein verankert, miiBte es die Amitstriger
der Kirche zur echten Partnerschaft mit den Laien
beiderlei Geschlechts hinfinden lassen. Als ganze
ist die Kirche Partnerin anderer Gesellschaften,
die das Wohl der Menschen im Auge haben. Der



spezifische Geschlechtscharakter gehort zu den
Grundbedingungen des Lebens. Er ist auf biologi-
scher und seelisch-geistiger Ebene gleichermalen
wirksam, er tridgt das Wirken des Priesters, aber
auch das der Frau, einerlei, ob sie Religiose oder
Laie ist. Fiir die individuelle Reifung gilt, daB
jeder Mensch Erkennender (entspricht dem
miénnlichen Prinzip) und Liebender (entspricht
dem weiblichen Prinzip) ist. Beide geistigen Grund-
akte bediirfen instinktiver, zumindest emotionaler
AnstdBe. Beide Geschlechter ergidnzen einander,
und die Mitglieder der kirchlichen Stdnde haben
auch Geschlecht. Wenn die Partnerschaft in
kirchlichen Diensten nicht wahrhaft menschlich
fundiert ist, kommt es zu Entgleisungen oder Ver-
stiegenheiten. Sympathie und Freundschaft brin-
gen es fertig, aus edlen Motiven konkrete Werke
werden zu lassen.

Schon jetzt sind in der Kirche viele qualifizierte
Frauen beschiftigt, deren Fréommigkeit, Hoch-
herzigkeit und Menschlichkeit in Verwaltung, Fiir-
sorge, Caritas, aber auch bei den liturgischen
Diensten Bemerkenswertes leistet. Man rithmt
wohl bisweilen die Hochherzigkeit, geht aber iiber
die Qualifikation nur zu leicht hinweg. Es gibt
Referate, die nur dem Namen nach unter geist-
licher Leitung stehen. Die verschiedenen Hilfs-
werke wiren nicht zu denken, wenn nicht die bera-
tenden Arztinnen, Psychologinnen, Fiirsorgerin-
nen und die Beamtinnen die Last der Arbeit
triigen. Besonders die Seelsorgehelferinnen, fast
alle nach langjdhriger Ausbildung und nach Di-
plomerwerb titig, miiBten unabhéingiger in ihren
Entscheidungen vom Pfarrklerus werden. Viel-
leicht sind die Pfarrassistentinnen (Beispiel Breda),
die mir nur aus der Literatur bekannt sind, ein
nachahmenswertes Beispiel. Auf alle Fille muB} die
Arbeit der vielen Frauen in kirchlichen Diensten,
seien es Ordensfrauen oder Laien, neu einge-
schiitzt werden, und sie miissen den gebiihrenden
Platz als Partner der Hierarchie bekommen.

Das scheint besonders dringend, da man an das
Wiederaufleben des hierarchischen Diakonats
denkt. Da stellt sich nun die Frage: Ist es in
einer Zeit der Laisierung und der »Offnung« der
Kirche in die Welt wirklich ratsam, das Amts-
priestertum zu erweitern und urkirchliche Tra-
ditionen aufzunehmen, die eine ganz andere
Zusammensetzung der Gesellschaft voraussetzen
als heute. Wem schon die Kirchengeschichte
nichts bedeutet, der muB sich doch sagen, daB
es zweitausend Jahre Menschheitsgeschichte ge-
geben hat. Wir sind heute nicht mehr die glei-
chen Menschen wie zur Zeit der Apostel. In-
zwischen sind Werke der Caritas und der Fiirsorge
fir den Nichsten, die urspriinglich nur die
Kirche innehatte, an andere Institutionen iiber-
gegangen. Unsere Caritas heute wetteifert mit
humanitiren profanen Einrichtungen. Ein Teil
der Diakonatsarbeit ist Caritasarbeit. Und das
iibrige koénnen auch in die Seelsorge eingeschulte
Frauen ausiiben. In der Diaspora tun sie es bereits.
Es »liegt« ihnen, wie sich eindeutig erwiesen hat.
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Ich halte im Hinblick auf die pluralistische Ge-
sellschaft von heute eine Konzentration des
Weihepriestertums fiir besser als eine Ausweitung,
Auch aus folgender Uberlegung: Wenn die tech-
nisch-naturwissenschaftliche Entwicklung noch
weiter fortschreitet, konnte es geschehen, daB
fiir den Priesterberuf nicht genug Minner zur
Verfiigung stehen. Der GroBteil der begabten
Miénner wandert in die technisch-naturwissen-
schaftlichen Berufe ab, weil sie attraktiver sind,
was das Fortkommen betrifft, als die auf gei-
steswissenschaftlicher Grundlage aufbauenden.

In die paddagogischen und fiirsorgerischen Berufe
riickt die Frau nach. Das zeichnet sich bereits ab.
Alle diese Berufe braucht die Kirche dringend.
Warum sollen die nicht innerhalb der Kirche wie
bisher Ordensfrauen, und mehr noch als bisher,
Laien ausiiben? Ist dazu die Eingliederung in den
Ordo notwendig? Wo bleibt denn bei der Erwei-
terung des Ordo die oft zitierte partnerschaftliche
Zusammenarbeit zwischen Klerus und Laien?
Frauen haben sich jahrzehntelang nachweislich als
Religionslehrerinnen, Heimleiterinnen, Jugend-
fiihrerinnen, Fiirsorgerinnen und in Dutzenden
Sparten der Caritas bewdhrt. Viele dieser Arbeiten
fallen dem Weihediakonat zu. Bei seiner Einfiih-
rung miiBte man billigerweise der Frau den Weg
zum Ordo freigeben, weil sie sich in Diakonats-
diensten schon lange bew#hrt hat. Mir erschiene
es zeitgeméBer, den Priester zu entlasten und Laien
beiderlei Geschlechtes der Hierarchie »partner-
schaftlich« beizuordnen. Damit wiirde sich die
Kirche nicht nur theoretisch fiir den Menschen als
Person einsetzen, sondern durch Foérderung und
Ausbau von Berufen, die dem Menschen dienen,
wiirde sie zeigen, wie ernst es ihr praktisch damit
ist.

Dr. Hildegard Harmsen, Lektorin und Referentin
im Haus der katholischen Frauen, Diisseldorf:

Unterscheidet sich die Stellung der Frau in der
Kirche von der innerhalb der Gesellschaft? Auf
den ersten Blick wohl kaum. Dabei ist zu beriick-
sichtigen, daB zunichst einmal der Vergleich auf
seiten der Kirche nur die Frau im »Laienstand«
meint. In dem so eingeschrinkten Vergleich kann
man kaum sagen, in der Kirche »hinke« man arg
hinter der Gesellschaft her. In der Berufswelt und
im Bereich des offentlichen Lebens befinden sich
heute ganz selbstverstindlich Frauen in den ver-
schiedensten Stellungen. Wenn auch die grofie
Anzahl von Hilfsarbeiterinnen durchwegs von
Frauen gestellt wird und wenn auch der Durch-
schnitt der Frauen eine geringere Stellung ein-
nimmt als der Durchschnitt der Miinner, so ist der
Durchbruch doch gelungen. Die Kirche kann
diesem Vergleich standhalten: Frauen arbeiten als
Seelsorgehelferinnen, Katechetinnen, Religions-
lehrerinnen und Referentinnen in den verschieden-
sten kirchlichen oder halbkirchlichen Stellungen,
d. h. iiberall dort, wo auch minnliche Laien



arbeiten, ja, in diesen bereits traditionellen Beru-
fen in weit groferer Anzahl als Minner. Darin
eingeschlossen sind alle jene Tétigkeitsfelder, fiir
die heute das Diakonat angestrebt wird, obwohl
dort schon lange Laien arbeiten, Minner wie
Frauen; doch ist das eine Frage fiir sich. Kirchen-
vorstinde und Pfarrausschiisse (soweit sie schon
bestehen) sind jedoch hinsichtlich der Frau noch
unterbesetzt. Man sage nicht, es seien keine Frauen
dafiir zu finden. Ménner iibernehmen im allge-
meinen auch nicht gerade bereitwillig solche Auf-
gaben: bei beiden wird man das BewuBtsein der
Mitverantwortung wecken miissen. Der Gedanke,
daB Laien nicht nur die Kirche horen, sondern zu
ihr gehdren, Kirche sind, muf} erst noch existen-
tiell vollzogen werden ; das braucht seine Zeit. Da-
bei haben Frauen einen doppelten Schritt zu tun:
den in Rechte und Pflichten (s. Pacem in terris 44),
die den Rechten und Pflichten auf ménnlicher
Seite entsprechen, und den in die verédnderte Stel-
lung des Laien.

Anders sieht das Bild in den gehobeneren Stellun-
gen aus, und da mag die Gesellschaft der Kirche
einige Schritte — aber gewill nur einige — voraus
sein, Auch im Beruf wie im Staat gelangt im allge-
meinen nur ein kleiner Teil des ohnehin noch rela-
tivkleinen Teils von qualifizierten Frauen in solche
Positionen, jedenfalls in der Bundesrepublik. Die
Wahrheit erfordert, auf die weitaus giinstigere
Situation der Frau in der Sowjetunion hinzuwei-
sen. (Hat man dort mit der »gleichen Person-
wiirde« eher ernst gemacht als in den sogenannten
christlichen L#ndern?) DaB es bei uns Frauen
besonders schwierig haben, in leitende Pesitionen
aufzusteigen, wurde neulich auf einer Akademie-
tagung mit Personalchefs deutlich, von denen alle
(jedenfalls zu Beginn der Tagung) glaubten, in
ihren Betriecben werde durchaus die Partnerschaft
von Mann und Frau realisiert und Frauen hitten
die gleichen Aufstiegschancen wie Minner —
»hatiirlich nur bis zu einer bestimmten Grenze
nach oben hin« ... Wo finden sich Frauen in Vor-
stinden und Aufsichtsriten? Die gleiche Frage
ist an die Kirche zu stellen: Wo findet man eine
Frau als Leiterin einer Katholischen Akademie
oder anderer Institutionen (diejenigen, die sich mit
Ehe- und Familienfragen befassen, eingeschlossen)
oder als Theologieprofessorin an einer Pidagogi-
schen Hochschule (mit Ausnahme von NeuB?)
oder an einer theologischen Fakultit einer Univer-
sitdt (dafiir ist ja nicht das geistliche Amt erforder-
lich)? Wiederum: Sage niemand, man finde
keine! Hat man etwa nach ihr Ausschau gehalten ?
Sicher ist hier eine bestimmte Qualifikation erfor-
derlich, und gewiB findet man fiir solche Stellungen
heute noch unter Minnern eine groBere Anzahl.
Es kommt auch nicht auf eine zahlenméBige Pari-
tit an, Jedoch wird man auch unter Frauen Sach-
verstindige finden — auch fiir die verschiedensten
naf:hkonziliaren Gremien bis zur titigen Anwesen-
h_elt von Laien bei Bischofskonferenzen, und zwar
nicht nur beschrinkt auf Frauenfragen!

Die bisherige Gegeniiberstellung macht deutlich,
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daB sich dem kritischen Beobachter kein allzu
groBer Kontrast bietet, wenn er die Stellung der
Frau in der modernen Gesellschaft und in der
gegenwirtigen Kirche miteinander vergleicht. Wir
miissen uns ohnehin von dem Gedanken freima-
chen, als ob sich Kirche und Gesellschaft in ihren
Strukturen und Denkkategorien wesentlich von-
einander unterschieden. Wie sollte es anders sein,
sind es doch (teilweise) dieselben Menschen, aus
denen sich die Kirche wie die Gesellschaft zusam-
mensetzt? Die Stellung der Frau in der Kirche
héngt mit dem Strukturwandel der Kirche zu-
sammen, und der Strukturwandel der Kirche mit
dem der Gesellschaft.

Soweit die Frau innerhalb des Laienstandes zum
Vergleich herangezogen wird, konnte man sagen,
sie habe grundsitzlich gleiche Rechte und An-
spriiche auf gleiche Stellungen wie der Mann
(doch miiBte der CIC im einzelnen daraufhin iiber-
priift werden), nicht anders als in der Gesellschaft.
Doch hat innerhalb der Gesellschaftsform der
Bundesrepublik die Frau seit dem Grundgesetz die
volle Gleichberechtigung erlangt. In der Kirche
hat sie das nicht, und es ist einfach ein Zeichen
unverstandener Geschichtlichkeit der Kirche, diese
Frage fiir die Kirche nicht zulassen zu wollen. In
der Kirche stoBt die Frau nicht nur vor leitenden
Stellungen an eine Grenze, sondern hier liegt fiir
sie ein Riegel auch vor dem Amt. Mag einem das
Thema »Amt fiir die Frau« angenehm sein oder
nicht, man kommt nicht an der Tatsache vorbei,
daB in der Kirche mit der seit Pacem in terris und
dem Konzil immer wieder betonten »gleichen
Personwiirde« aller Menschen, gleichgiiltiz wel-
cher Rasse, welchen sozialen Standes und welchen
Geschlechts, nicht ernst gemacht wird. Gewil mag
man es aus verschiedenen Griinden nicht fiir
dringlich halten, heute Frauen zu Priestern zu
weihen; aber es wire an der Zeit, mit einem grund-
sdtzlichen Ja zu dieser Moglichkeit zu dokumen-
tieren, daB es sich bei der Anerkennung der glei-
chen Personwiirde nicht um leere Worte han-
delt.

Wie es im Bereich der Seelsorge aussieht? Viel-
fach wirken hier noch veraltete Vorstellungen
vom »Wesensbild« und Leitbild der Frau nach
und streiten sich die Seelsorger noch iiber den
Aussageinhalt der Genesis oder von Briefstellen
des Apostels Paulus hinsichtlich der Zuordnung
von Mann und Frau. DaB die Frau in der Ehe
ihrem Mann untertan zu sein habe, wird wohl
kaum mehr so kraB gesagt (und viele Priester las-
sen bei der Trauung diesen Text weg). Die gesell-
schaftliche Stellung, Pacem in terris und die Kon-
zilsdekrete sind da nicht ohne EinfluB geblieben.
Aber von der Vorstellung des ménnlichen Fami-
lienoberhauptes in abgebildeter Form kommen
trotz unserer Familiengesetzgebung viele Seel-
sorger immer noch nicht los. Zumindest gestehen
sie dem Mann eine Reihe von Sonderrechten zu
und halten bei ihm ein MindestmaBB an Engage-
ment in der Familie fiir durchaus erlaubt. In sol-
chen Zusammenhéngen wird noch hiufig einseitig



der Frau das Leitbild des sich aufopfernden, ver-
zichtenden Ehepartners vorgestellt.

Wenn zum SchluB noch die Frage aufgegriffen
werden soll, wie sich der Priester in seinen seel-
sorgerlichen Funktionen gegeniiber der Frau ver-
halten moge, nun, dann kann man nur antworten:
doch wohl véllig » normal; d. h. so, wie sich auch
sonst, etwa im beruflichen Bereich, Minner und
Frauen einander begegnen. Auch dort gibt es ja
viele Ménner und Frauen, die gebunden sind, sie
durch ihre Ehe wie der Priester durch den Zélibat.
Der Umgang hat sich inzwischen weitgehend in
eine Unbefangenheit hineinneutralisiert. Aber diese
Weise, miteinander umzugehen, breitet sich auch
gliicklicherweise in der Kirche immer mehr aus.
Die Zahl der Priester, die in Gegenwart eines Mid-
chens errdten oder sich linkisch auffiihren, ist seit
Kriegsende immer geringer geworden. Wenn man
etwa von den theologischen Vorlesungen heute
zuriickblickt auf die Horsdle um 1950, dann bietet
sich doch ein verdndertes Bild. Hat man sich —
dhnlich wie im Berufsleben — an die Frau neben
sich gew6hnt? Oder hat man nicht doch auch ein
anderes Bild von ihr gewonnen? Beim Klerus
mittleren und jiingeren Alters wird die Frau mit
gleicher oder gleichrangiger Ausbildung heute
doch wohl meist als »Kollegin« akzeptiert; der
kollegiale Ton bestimmt ihre Zusammenarbeit.
Beim 4lteren Klerus (aber pauschal gesagt, stimmt’s
schon wieder nicht mehr) spiirt man noch hiufiger
veraltete Leitbilder durch, obwohl es natiirlich
teilweise so sein mag, daB ein pfarrherrliches Do-
kumentieren von Uberlegenheit sich nicht nur der
Frau gegeniiber zeigt, sondern gegeniiber dem
Laien iiberhaupt. Freilich muB man auf der ande-
ren Seite sehen, daB viele Priester seit der » Auf-
wertung« von Bischtfen und Laien im Konzil in
ihrem Amtsverstindnis und SelbstbewuBtsein
erschiittert sind. Doch mag man das zunéchst ein-
mal positiv werten, wenn damit Amt und Nicht-
Amt eine Anndherung erfahren. Allen miiBite es
viel starker bewuBt werden, daB sie alle, Priester
und Laien, Minner und Frauen, dazu gerufen
sind, in der Verschiedenheit von Diensten und
personlichen Fihigkeiten doch eines gemeinsam
zu tun: am Heilswerk Gottes mitzuarbeiten.

Theresia Hauser, Leiterin des Bildungsreferates im
Bayer. Landesverband des Kath. Frauenbundes e. V.
und Bischifliche Beauftragte fiir die Frauenseel-
sorge in Bayern, Miinchen:

Die Situation der Frau in der Kirche 14Bt sich
nicht erschlieBen, ohne den Wandel ihrer gesell-
schaftlichen Rolle mitzubedenken. Auf diesen
Wandel nimmt das Dekret iiber das Laienapo-
stolat Bezug mit dem Satz: » Da heute die Frauen
eine immer aktivere Funktion im ganzen Leben
der Gesellschaft ausiiben, ist es von groBer Wich-
tigkeit, daB sie auch an den verschiedenen Berei-
chen des Apostolates der Kirche wachsenden
Anteil nehmen«, Wenn die Mitarbeit der Frau
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im wirtschaftlichen, sozialen, kulturellen und
politischen Leben fiir sie selber und fiir die
Gesellschaft immer selbstverstidndlicher, notwen-
diger, gefragter wird, kann und darf ihre Mitarbeit
in der Kirche um Jahrzehnte zuriickbleiben ? Und:
Wenn heutzutage die Frauenfrage im gesellschaft-
lichen Leben aufhort, eine Sonderfrage — im
Sinne von »auch noch«, »zusitzlich zum >Gan-
zen<« — zu sein, wie das die Frauenenquéte? an-
zeigt, ist es dann schon ausgemacht, ob das im
kirchlichen Leben auch so ist? Jedem ist wohl
theoretisch klar, daB Gemeinde, Kirche, Laic
in ihrer Wirklichkeit Manner und Frauen um-
fassen. Ein paar Fragen nach der tatsdchlichen
Stellung und Mitarbeit der Frau in Kirche und
Gemeinde konnen vielleicht zeigen, wie es damit
in der Praxis aussieht.

Ist es in unseren Gemeinden schon iiblich, den Rat
und die Mitarbeit der Frauen einzubeziehen fiir
die pastoralen Belange der Gemeinde ? Oder reser-
viert man das »Ganze« weiterhin dem Mann,
wihrend man fiir besondere Fragen der Familie
und Erziehung auch die Frauen fiir zustindig hilt?
Kann man sich weibliche Vorsitzende fiir Pfarr-
ausschiisse oder anders leitende Aufgaben in der
Gemeinde denken ? Hat es sich in kirchlichen Ver-
binden und Vereinen fiir Ménner und Frauen
durchgesetzt, dal die Frau nicht nur die zweite
Rolle neben dem Mann, sondern im Wechsel mit
ihm die Leitung und den Vorsitz innehat? Wie
steht es mit der Berufsbezeichnung fiir Frauen, die
fiir pastorale Aufgaben berufsméiBig ausgebildet
und hauptamtlich in der Seelsorge titig sind?
Nennt man sie (nennen sie sich!?) nicht trotz
Lebensreife, Berufserfahrung und verantwortli-
cher Tatigkeit bis zu ihrer Pensionierung »Hel-
ferin«? Gibt es in den Gemeinden weibliche Mit-
glieder im Kirchenstiftungsrat, bzw. in der Kir-
chenverwaltung? Sind in Seelsorgedmtern und
Ordinariaten neben leitenden Stellungen fiir Man-
ner auch solche fiir Frauen eingerichtet, auller de-
nen fiir Frauenseelsorge? (Was ganz sicher unter
dem Anspruch einer differenzierten Seelsorge
hochst notwendig ist und die hier gemeinte Ent-
wicklung vielleicht einzuleiten vermag.) Aber, ist
das Mitdenken und die Mitarbeit der Frau fiir die
Gesamtpastoral heute schon gefragt, erwiinscht?
Ferner: Gibt es weibliche Juristen, Soziologen,
Leiterinnen fiir Erwachsenenbildung auf Dibzesan-
ebene, leitende Posten fiir Frauen im Finanzwesen,
in der Verwaltung eines Ordinariats?

Zugegeben, daB es heutzutage verhiltnismiBig
immer noch zu wenig Frauen gibt, die diesen An-
spriichen geniigen mdgen. Das kann daran liegen,
daB die Bildungschancen aufgrund herkdmmlicher
Vorstellungen iiber die gesellschaftliche Rolle von
Mann und Frau leider bis heute nicht gleichméBig
von diesen wahrgenommen werden. Aber kann
man einfach sagen, daB es keine qualifizierten

1 Dekret iiber das Laienapostolat 111, 9.
2 Bericht der Bundesregierung iiber die Situation der
Frau in Beruf, Familie und Gesellschaft, Bonn 1966.




Frauen fiir solche Aufgaben gibt? Kann man das
sagen in einer Zeit, in der es nicht nur Theolo-
ginnen mit Staatsexamen und theologischem
Doktorat, sondern auch weibliche Abteilungs-
leiter, Prokuristinnen, weibliche Architekten,
Publizisten, Unternehmer und Arbeitgeber,
kurzum berufstitige Frauen in allen mog-
lichen selbstindigen Positionen gibt? Die Tat-
sache, daB} es diese Frauen gibt und daB} ihre Bega-
bungen als mégliche Charismen dem Aufbau der
Kirche und der Gemeinde dienen kénnen, muf3
wohl noch in den Blick der amtlichen Kirche
kommen ; sie muB aber genauso in den Gemeinden
und unter den Frauen selbst noch mehr bewufit
gemacht werden.

Gibt es noch andere Griinde, die der Mitarbeit der
Frau erschwerend im Wege stehen ? Ist es die eng-
stirnige, moralisierende, oft verkiimmerte Mensch-
lichkeit, der oft fehlende Charme, die neidvolle,
cifersiichtige Prestigesucht, die geschiftige Ge-
schwitzigkeit, der Untertanengeist, die fehlende
Offenheit und Wahrhaftigkeit in den mitmensch-
lichen Beziehungen innerhalb von Gemeinden und
Verbdnden ? Woher kommt das alles gerade unter
denen, die sich fiir das Apostolat zur Verfiigung
stellen und damit zum Aushéngeschild der Ge-
meinde und der Kirche werden? So richtig es ist,
diese Fragen an die Frauen zu stellen, so falsch
wire es, sie nur an sie zu richten. Sind diese mensch-
lichen und christlichen Fehlhaltungen nicht auf
der ganzen Stufenleiter des Apostolates zu iiber-
winden? Mdgen sie, soweit sie die Frauen be-
treffen, damit zusammenhédngen, daB sie noch
nicht genug unterscheiden gelernt haben zwischen
Verhaltensweisen, die den familidiren Bindungen
zugeordnet sind, und solchen, die Beziehungen
entsprechen, die iibergeordneten Gruppen und
Strukturen gem@B sind; oder damit, daB die breite
Schicht der Frauen noch nicht geniigend iiber die
Personbeziige hinaus fiir Sachbeziige gebildet
worden ist; oder damit, daB in der Kirche die
Betonung zu lange auf einer individualistischen
Frommigkeit lag und dadurch ichbezogene Hal-
tungen auf sehr » fromme« Weise unterstiitzt und
gefordert wurden, wihrend man fiir die Bildung
einer Spiritualitiit in den Gemeinden noch viel zu
wenig die Herrschaft Gottes gesehen hat, die
einen und versammeln und die Gemeinde zum
»lebendigen Abbild des Wesens und des Aufbaus
der wahren Welt der Menschen«® machen will.
Wenn begriffen wiirde, daB es (nach der Schrift)
zuerst um den Willen Gottes, um seine Herrschaft
und nicht zuerst um das eigene Seelenheil geht,
daB Gott seine Herrschaft durchsetzen will, indem
er wenige Menschen dazu beruft, in verbindlichem
Gemeindeleben Ihn in der Welt zu vergegenwirti-
gen', konnte der einzelne lernen, sich zu beschei-
den, ohne in seinem Engagement fiir das Evange-
lium gebremst zu werden. Er kénnte unter dem
Anspruch der hereinbrechenden Herrschaft Got-
tes zu wahrhaftigerem Dienst, zu einer Briiderlich-
keit ohne abstoBende Uberheblichkeit und Bekeh-
rungstendenzen, zu einer aus sachlicher Einsicht
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stammenden Demut und damit zu einer befrei-
teren, geldsteren Menschlichkeit kommen. Viel-
leicht wird an dieser Stelle deutlich, daB das
Apostolat der Frauen und auch die Art und Weise,
wie sie es leben, nicht aus dem Zusammenhang des
Ganzen herausgelost werden kann, sondern in
jeder Hinsicht diesem zugeordnet bleibt.

Wird die bewuBte Ausweitung der Mitarbeit der
Frau als fiir die Kirche heute notwendig geltend
gemacht, konnte sich der ofter gehorte Einwand
erheben, die Pastoral miisse aus der Feminisierung
herauskommen, wenn der Mann der Kirche wie-
der zuriickgewonnen werden soll. Das hieBe wohl,
daB der Zeitpunkt fiir eine Intensivierung der Mit-
arbeit der Frau immer noch nicht da ist, weil
gerade jetzt nach dem Konzil dem Mann diese
Chance angeboten werden miisse. Dafiir kann
Feminisierung, falls man darunter EinfluB} der Frau
durch Mitarbeit versteht, nicht als Argument
herangezogen werden. Denn bedenkt man den
oben geschilderten Fragekatalog kritisch, muB
man zugeben, daB dieser EinfluB nicht iiberwélti-
gend groB ist, zum mindesten iiberall dort nicht,
wo Entscheidungen getroffen und die groBen
Linien festgelegt werden. Die Feminisierung der
Pastoral hingt wohl zusammen mit ihrer bisheri-
gen Praxis, nach der die Gemeinde Objekt der
Seelsorge und ihr Stil dementsprechend fast aus-
schlieBlich Betreuung und Versorgung war. Man
hat fiir die Gemeinde gearbeitet statt mit ihr, Die-
ser Stil der Betreuung, der einer Gemeinde ent-
spricht, die passiv und geschlossen ist, entspricht
tatséichlich einem traditionellen Leitbild der Frau,
nachdem diese die Passive, die Gehorchende, die
Schwichere und daher die Untergeordnete, die zu
Beschiitzende war, und deren Wirkfeld man haupt-
siichlich in der Geschlossenheit des Hauses und
der Familie sah. Diesem pastoralen Stil ist es
wohl mitzuverdanken, da} die Frauen hauptséch-
lich die Kirche fiillten — und iiber die er, der
Pfarrer, die Minner zu beeinflussen suchte (das
meint man wohl mit Feminisierung!) —, die sich
noch nicht aus dieser traditionellen Rolle erhoben
haben, zumindest nicht bewuBt. Die selbstdndigen,
aufgeschlossenen Frauen lehnen diesen Stil einer
veralteten Pastoral ebenso ab wie die Ménner, die
aufgrund herkommlicher Vorstellungen u. a.
selbstindig, verantwortungsbewulBt zu handeln
hatten und infolgedessen solcher pastoraler
Paxis schon immer abhold waren. Die Femini-
sierung der Pastoral hingt also nicht mit verant-
wortlicher, sachgerechter Mitarbeit der Frau
zusammen, sondern entspringt eher dem Fehlen
derselben. Wo es Feminisierung gibt, hat sie wohl
andere Griinde. DaBl wir bei der Intensivierung
der Mitarbeit der Frau Feminisierung nicht zu
befiirchten brauchen, lehrt uns das Beispiel des
sachlichen Beitrags und der EinfluB der Frau

3 H. Cox, Stadt ohne Gott, zit. bei R. MARLE, Die
weltliche Welt, in: Dokumente 23 (1967) 103.

4 N. Hepp, Gemeindeleben als Glaubensvollzug und
Verkiindigung heute, in: Die Sendung (1967) Heft 2.



innerhalb aller gesellschaftlichen Bereiche. Nir-
gendwo spricht man dort von Feminisierung.
Freilich miissen bei allen Anfingen und jeder Ent-
faltung partnerschaftlicher Zusammenarbeit zwi-
schen Klerus, Méinnern und Frauen ortliche und
individuelle Situationen beriicksichtigt werden.
Jeder pastorale Erfolg, auch der einer aufbauen-
den Zusammenarbeit hdngt schlieBlich davon ab,
daBB man nichts iiberspringt, sondern genau dort
anfdngt, wo die einzelnen und wo die Gemeinde
stehen. Nur dann kann man sich mit ihnen zu-
sammen nach vorne bewegen. Nur in einer pro-
gressiven Pastoral, d. h. konkret mif immer mehr
einzelnen Minnern und Frauen, die einsichtig und
umsichtig mitarbeiter, wird die Gemeinde Subjekt
der Seelsorge, Triger der Missions, Heilszeichen
fiir die Welt®. Diese Einsicht sollte uns ermutigen,
anzufangen und zu experimentieren, und wire es in
der bescheidensten Weise. Wenn wir dazu nicht
kommen, bleibt sowieso alles beim alten.
Zusammenfassend einige Vorschlige: Man sollte
die Frauen zur Mitarbeit einladen. Diese Einla-
dung ist zu verstehen als konkrete Nachfrage, als
Stellenangebot im Sinne des obigen Fragekatalogs.
Ebenso soll das konkrete Angebot fiir nebenamt-
liche, bezahlte — vor allem in den groBien Pfarreien -
und fiir ehrenamtliche Mitarbeit immer selbst-
verstindlicher werden. Diese Mitarbeit als das
Normale und sachlich Richtige sollten auch die
Verantwortlichen in den kirchlichen Behéorden
akzeptieren. Es wurde schon deutlich, daB dort
nicht allein Schreibhilfen und Sekretérinnen titig
sein kénnen. Theologinnen mit Staatsexamen tun
sich verhiltnismidBig schwer, in der Kirche eine
entsprechende Stellung zu finden, falls sie sich
nicht ausschlieBlich fiir den Religionsunterricht in
der Schule interessieren. Aber bei den Kirchen-
behoérden trifft man kaum auf Vorstellungen dar-
iiber, welche Aufgaben Frauen mit entsprechender
Ausbildung, Berufspraxis und Lebenserfahrung
iibernehmen konnten. DaB dies auf Pfarrebene
weithin auch so ist, nimmt nicht wunder.
Noch einige praktische Hinweise: Der Einwand,
daB die Frauen sich neben ihren Familienaufgaben
keine Zeit nehmen konnen, stimmt nicht in allen
Féillen. Die Erfahrung zeigt, dal Miitter von
Kleinkindern z. B. zu Kursen kommen, die
fiir die Leitung von Erwachsenengruppen befihi-
gen und fiinf Tage dauern. Eine Mutter von vier
kleineren Kindern, die an einem solchen Kurs
teilnahm, schrieb danach, daB ihr die Hausarbeit
vorher bis zum Hals gestanden habe, die geistige
Arbeit im Kurs ihr aber wieder neuen Schwung
gegeben hitte. Diese Erfahrung steht fiir andere.
Aufgabe in der Pfarrei wire es deshalb, einen
»Aushilfsdienst fiir Miitter« aufzubauen, um
mehreren Frauen die Moglichkeit geistiger Auf-
frischung und Erholung zu bieten. Viele junge
Frauen, die zu der Generation gehoren, die Berufs-
arbeit kennengelernt haben, und die erfuhren, da3
der Beruf dem Menschen ein ganz bestimmtes
MaB an Welterfahrung und Mitmenschlichkeit
schenkt, kommen sich in Hausarbeit und Familie
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in den heutigen Verhéltnissen (Klein- und Kleinst-
familie — GroBstadt) isoliert vor. Eine nebenamt-
liche, aber bezahlte Mitarbeit im Pfarrbiiro, in der
Pfarrcaritas, im Wohnviertelapostolat als stun-
denweise Beschéftigung wire sicher mancher Fran
willkommen. Das Wort des Isaias: »Erweitere
deines Zeltes Raum. Deine Zelttiicher spanne
weit! Spare nicht!«(54,2) wire fiir den Aufbau einer
kollegialen Struktur in der Gemeinde durch die
Dienste einzelner, sogar vieler in Anwendung zu
bringen. Wir sollten uns nicht iiber Mangel an
Mitarbeitern beklagen, wenn wir nur guten Willen,
Idealismus und Opfer verlangen, sondern Arbeit
Arbeit sein lassen und diese, wo sie regelmiBig
getan wird, auch bezahlen. Ferner sei erinnert an
die Frauen in der heute vielbesprochenen dritten
Lebensphase. Manche Frau, die in dieser Zeit
keinen AnschluB an ihren friitheren Beruf mehr
findet, wére fiir eine halbtigige Arbeit anzuspre-
chen. Ganz zu schweigen von den noch ungeho-
benen Moglichkeiten der Mitarbeit unter den Pen-
sionierten. Dariiber wire ein eigenes Kapitel zu
schreiben. Und ist es nicht so, daB wir die Frauen,
die durch ihren Beruf Voraussetzungen mitbrin-
gen wiirden fiir sachliche und verantwortliche
Mitarbeit in den Gemeinden, noch gar nicht oder
viel zu wenig angesprochen haben ? Warum eigent-
lich?

Die Frauen sollten nicht fiir Aktivititen gewonnen
werden, ohne daB ihnen die Moglichkeit einer
»Ausbildung« dafiir angeboten wird. Aufgaben
im Wohnviertelapostolat, in der Caritas- oder in
der Altenarbeit, die Leitung von Erwachsenen-
gruppen oder Clubs, Nachhilfestunden fiir
schwachbegabte Beicht- und Kommunionkinder
oder Firmlinge, Befdhigung von Miittern fiir das
Gespréach mit Kindern und mit der jungen Gene-
ration iiber Gott, Jesus Christus und die Kirche,
die Mitarbeit im PfarrausschuB u. a. sind sehr
anspruchsvolle Aufgaben. Einiges Sachwissen und
notwendige Techniken sind dafiir unerldBlich. Es
sollten deshalb von den in den Seelsorgedmtern
eingerichteten Referaten fiir Frauenseelsorge Kurse
angeboten werden, die fiir solche Aufgaben vor-
bereiten und befdhigen. Damit gewinnen diese
ganz sicher an Wert fiir den einzelnen und in der
Gemeinde an Gewicht.

Dr. Mechtild Hoflich,
Koln:

Sind Frauen in der heutigen Gesellschaft eine ei-
gene Gruppe, die auch in der Kirche eine beson-
dere Form der Seelsorge beanspruchen? Diesc
Frage wird faktisch immer mit Ja beantwortet.
Bildung und Seelsorge gehen davon aus, daB
Schicksal und »Wesen der Frau« Ehe und Mutter-
schaft als Lebensméglichkeit fiir die Frau bereit-
halten. Denn auch heute noch sind die meisten

s Dekret iiber die Missionstitigkeit der Kirche 1, 2.
6 Dekret iiber die Missionstitigkeit der Kirche 1,1, 5.




Frauen verheiratet, bereiten sich auf die Ehe vor,
gebdren und erziehen Kinder oder leiden hiufig an
ihrer mangelnden »Anerkennung«, wenn sie nicht
verheiratet sind. Der Mann ist in demselben MaDBe
als Gatte und Vater an Ehe und Familie beteiligt.
Die Gesellschaft spricht ihm jedoch zu, daB er die
geschlossene Welt der Familie iibersteigt und auch
auberhalb von ihr sein Leben und die Welt mitge-
staltet und prégt. Natiirlich weil jeder, daB viele
Frauen arbeiten, ihren Beruf ausiiben. Als Ver-
heiratete haben sie eine ambivalentere Bezichung
zum Beruf als die Unverheiratete oder der Mann.
Zumeist ist es der bedrdngende Konsumanspruch
oder die mangelnde Lebenserfiillung, die sie arbei-
ten lassen, und in geringerem MafBe wirkliche
Zuneigung zu auBerhduslicher Titigkeit und
Berufsfreude. Immer aber bedingt» Berufstéitigkeit«
Weltzugewandheit. Man ist in direktem Sinn Mit-
glied der »Wettbewerbs-Gesellschaft«. Bedenkt
die Seelsorge die Konsequenzen, die sich aus die-
ser zumeist nicht unproblematischen Weltzuge-
wandtheit ergeben ?

Weiblichkeit und Mutterschaft

Zunéchst ist herauszustellen, daB3 Weiblichkeit und
damit auch die Fihigkeit der Frau, Mutter zu
werden und zu sein, tatsdchlich die Verschieden-
heit zum Mann deutlich kennzeichnen. Die Ana-
tomie der Frau ist, wie Sigmund Freud gemeint
hat, ihr Schicksal. Diese sparsame Bestimmung
sollte auch in der Seelsorge das Reden vom Wesen
der Frau ersetzen, denn Wesen ist jeweils abhéngig
von Leitbildern, Kulturen und Tradition. Eine
Form der Seelsorge, die diese weibliche Bestim-
mung der Frau iibersieht, wiirde einem einseitigen
Ideal der emanzipierten Frau huldigen. Daher sind
Vortrige, Ermunterungen, Kurse und Hilfen, die
Weiblichkeit und Miitterlichkeit der Frau férdern,
sehr zu begriiBen. Das aber ist nicht nur eine Sache
der Unterweisung. Der Respekt etwa eines Prie-
sters vor der Frau als » Dame« und Partnerin ist
auch heute noch nicht selbstverstindlich. Die
ernsthafte und spielerische Begegnung innerhalb
des katholischen Bereichs in Vortrigen und Ge-
sprachen, bei Geselligkeit und Mufle kénnte eine
»Erotik« ermdglichen, die nicht nur der Frau,
sondern auch dem Mann Freiheit und Spontanitit
schenken. Das Sorgen fiir die Familie, Erziechung
und Aufgaben in der Mitwelt diirfen nicht nur von
Bthos und Verantwortung betrachtet werden,
sondern miiBBten mehr als Chance fiir die Frau ge-
sehen werden, sich gemdB ihren Fihigkeiten und
ganz personlich ohne Klischee von auBen den
Menschen zuzuwenden, die ihr die Néchsten sind.
Die heutige Beziehung der Frau zum Mann, die
Reflexion iiber sich selbst und die Realitét um sie
herum kann nicht deutlich und differenziert genug
erscheinen, um SelbstwertbewuBtsein und Mit-
menschlichkeit zu wecken. Man konnte meinen,
%11 dies Gesagte sei der Seelsorge seit langer Tradi-
tion wohl vertraut.

Hier zeigt sich jedoch ein entscheidender Unter-
schied;
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Gefahren isolierter Betreuung und kasuistischer
Manipulation

Bisher wurde die Frau isoliert vom Mann seel-
sorglich betreut und kasuistisch manipuliert. Das
heifit, Erzieher und Seelsorger legten Regeln und
Gebote etwa fiir die Ehe und die Aufgaben in der
Gesellschaft fest. (Mit gleicher Intensitdt iiber-
nehmen heute die Mittel der dffentlichen Meinung
diese Uber-Ich-Funktion.) Die Antwort vieler
Frauen waren und sind Skrupel und Resignation.
Es fehlt ihnen an Intuition, Einsicht und Kraft,
ihre Widerstinde und Enttduschungen zu formu-
lieren und eigene Entscheidungen zu treffen. Statt
dessen fliichten viele in Haushalt- und Fiirsorge-
zwang gegeniiber dem Ehepartner und den Kin-
dern, in Miidigkeit und Beschéiftigungssucht, um
ihre Nervositdt und » Unfruchtbarkeit« nicht so
schmerzlich zu erfahren. Ja, oft hat die Beziechung
zum Partner quélende und gelangweilte Ziige, die
durch den Druck von Geboten und Anspriichen
verursacht sind, aber kaum iiberwunden werden
konnen. Diese Qual schriankt die Realitdtseinsicht
und Entscheidungsfahigkeit, die Heiterkeit und
nicht zuletzt die Liebes- und Glaubensfihigkeit
ein.

Die von Bildung und Seelsorge fixierten » Frauen-
probleme« werden auch heute noch vielerorts
ingstlich und einseitig aus Verbands- und Bewah-
rungsperspektive betrachtet. Wenn ein sogar
eigens geschaffener » weiblicher Stil« bei religidsen
Vortrigen und Feiern, im theologischen und gei-
stigen Augebot nicht iiberwunden wird, erstickt
Frauenseelsorge an Sentimentalitét!

Aufgeschlossenheit fiir die Realitdt und Partner-
schaft

Viele dringende Fragen unserer Welt und Kirche
blieben den Frauen verschlossen. Heute bedarf es
groBer Miihe, die Ansprechbarkeit der Frau fiir
Fragen auBerhalb ihres Intimbereiches und viel-
leicht noch ihrer Erziehungswelt zu wecken. Mit
reiner Gebetsanregung ist nicht die kritische Stel-
lungnahme und tatkréftige Aktion fiir die Note
unserer Welt erreicht! Die Sorge fiir den Frieden
in Vietnam, Israel und mit Polen z. B., das freund-
liche, hilfsbereite Verhéltnis zum nebenan wohnen-
den Gastarbeiter, die Humansierung der Verhélt-
nisse am Arbeitsplatz, der Sinn eigenen Schaffens
sollte viel vehementer die Herzen bewegen. Tat-
sichlich lebt aber die Frau neben dieser Realitit,
ahnungslos und guten Willens — »Geld einsam-
melnd, Zeitschriften austragend«. — Je mehr
Frauen sich in einer geschlossenen Frauengruppe
absondern, unterliegen sie auch einem gesellschaft-
lichen und kirchlichenunderstatement, dasder Frau
Anlehnung und Unterlegenheit erlaubt, aber Part-
nerschaft verhindert. Praktiken der Seelsorge, die die
Frau als Objekt, und zudem noch als Objekt zwei-
ten Grades, behandeln, behindern viele Frauen in
ihrer Selbstsicherheit, in ihrem Engagement an die
Mitwelt und auch in ihrer Zugehorigkeit zur
Kirche. Besonders die junge Frau ist skeptisch
gegeniiber einem seelsorglichen Angebot, das in



autoritdrer Haltung, in Unkenntnis der tatséch-
lichen Situation der Frau und in vorzeitigem
Werturteilen und Manipulation wurzelt.

Notstand vieler Frauen in entfremdeter Einsamkeit

Eine Kirche, die sich vor allem als geschlossene
Gruppe versteht, sieht wohl innerkirchliche An-
liegen und Fragen, sie will sich aber in ihren festen
Mauern fiir sich selbst bewahren. Seit dem Konzil
ist die geschlossene Kirche weitgehend iiberwun-
den; Symbolhaft durch Papst Johannes wurde es
vielen neu ermdglicht, sich mit der Kirche zu identi-
fizieren. Die Hoffnung, daB Christi Kirche der Welt
Heil vermitteln kann, ist wieder aufgebliiht, Heil
durch Einsicht, Hilfe, mutiges Eintreten und Ver-
mitteln tiberall da, wo es Menschen verwehrt wird,
»menschlich« zu leben: sei es durch Hunger,
Krieg, Zwang, Krankheit oder Entfremdung.
Eine angelernte Arbeiterin, die durch den Charak-
ter von Arbeitsplatz und Umwelt zwanghaft eine
Flucht in unrealistische Gliickvorstellungen ver-
sucht, braucht Hilfe, um sich und den neben ihr
Lebendenin Akkord, Erfolgsjagd und Erschépfung
noch zu entdecken.

Sie ist sich selber fremd, sie hat gar keine Mog-
lichkeit aus den ihr angepaBten Verhaltensweisen
herauszukommen. Wie kann sie da noch Bildung,
Einsicht und Gott suchen, wenn ihr die Lust und
Kraft abgehen, mit ihren Mitmenschen in voller
Kommunikation zuleben ? Da ist weder Solidaritit
noch Liebe lebendig, nur Sehnsucht, aus allem
herauszukommen und endlich ein Paradies ge-
schenkt zu erhalten. Nicht ethisch begriindeter
Anspruch iiberzeugt, sondern der Mensch, der als
Christ seinen Bruder liebt, der respektiert und
nach Wegen sucht, die »Welt« zu humanisieren.
Das bedeutet sehr oft Verdnderung der mensch-
lichen und der Arbeitssituation in Betrieb und
Familie, das bedeutet einfachhin Angebot zu Ent-
spannung, Verstehen und Sein-lassen. Nur so
kann sich ein Glaube anbieten, mit dem sich der
heutige, auch von der Kirche enttiuschte Mensch
identifizieren kann.

Eine wissenschaftlich exakte Untersuchung sollte
Material bringen iiber die wirkliche Lage der Frau
in Familie, Gesellschaft und Kirche, iiber ihre
Hoffnungen und Nbéte. Und Priester sollten kennt-
nisreich, partnerschaftlich und frei von Vorurteilen
versuchen, der Frau zu helfen, dafl sie ihre Ant-
wort auf ihr Leben finden kann.

Leitbilder aus geschichtlich gewordenen Situa-
tionen iiberzeugen kaum. Notburga, Elisabeth,
Hedwig werden als Frauen vergangener Zeit er-
lebt, die von der heutigen Frau aber nicht nachzu-
ahmen sind.

Glaubenserweckung kann nicht von auBen mani-
puliert werden. Ein Liebender und Einsichtiger —
der nicht nur die anderen, sondern auch sich
selbst liebt — hat ein Ohr fiir die tatséchliche Glau-
bensbereitschaft auch in unserer Zeit.

Weil er horen kann, kann er auch die erlosende
Botschaft Christi in diese Welt und nicht iiber sie
bringen.
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Dr. Hanna-Renate Laurien,
Oberstudiendirektorin, Kéln:

In zahlreichen Messen, so vermerkt der unbefan-
gene wie der befangene Betrachter, iiberwiegt die
Zahl der Frauen - in den verschiedenen gottes-
dienstlichen Funktionen aber werden sie kaum
sichtbar. Méannliche Amts- und Funktionstriger,
weibliche »Gemeinde« ~ das ist gewiB nicht mit
»Volk Gottes« gemeint. Die Frage nach dem
Priestertum der Frau soll bewuBt ausgeklammert
werden, es gentige, nach anderen Funktionen zu
fragen.

Eine Frau als Lektor in einer vom Bischof zele-
brierten Messe, das hat es 1966 gegeben. Allerdings
fuirchte ich, daB der eine mir bekannte Fall wo-
moglich der einzige ist. Bemiiht man sich, die
Voraussetzungen dafiir zu schaffen, daB in einer
Schulmesse fiir Médchen, da, wo es sinnvoll ist,
Schiilerinnen ministrieren kénnen ? Und wer trigt
im Gemeindegottesdienst die Schale mit den Ho-
stien derer, die kommunizieren wollen, zum Al-
tar? Schon mancher Laientheologe hat in Wort-
gottesdiensten gepredigt, wie aber steht es mit der
Laientheologin? Man hérte, wie gut in der »Ak-
tion Missio« entsprechend ausgebildete Ordens-
frauen gepredigt haben, doch es bleiben Hinweise
auf einzelne. Daf} ihnen etwas Spektakulires an-
haftet, ist Symptom genug. Gewichtig werden
diese einzelnen erst dann, wenn sie den Beginn
einer Wandlung darstellen und nicht als Alibi fiir
vorschnelle Selbstzufriedenheit miBbraucht wer-
den. Ob man bereit ist, die Einsicht in die Gleich-
wertigkeit von Mann und Frau im Leben der
Kirche zu konkretisieren, etwa auch die diskrimi-
nierenden Passus im CIC zu dndern, ist eine Frage
der Grundhaltungen und damit der BewuBtseins-
bildung.

Das nachhinkende BewuBtsein, der social lag, von
dem zu reden wir in der Bundesrepublik hiufig
AnlaB haben, miiite von denen, die Kirche sind,
hochst kritisch in Frage gestellt werden, denn wer
anders als die Glaubigen sollte wissen, wie iiber-
holbar jede zeitgebundene Verwirklichung ist.
Was sich aber in Gemeinden und bei Geistlichen
manchenorts noch als BewuBtseinshaltung zeigt,
14Bt Dahrendorfs Wort von den »Sdulen der Be-
harrung« zutreffend erscheinen. Die Frage nach
der Stellung der Frau in der Kirche Iost die Frage
nach der Bildungs- und Wandlungsbereitschaft
aus.

Nehmen wir als Beispiel das Ansprechen der
Frauen in der Predigt. Uberwiegend werden Le-
bensprobleme der Frauen unter dem Bild der
»privaten«, nicht aber der »6ffentlichen« Tugenden
gesehen. Politisches Engagement als Christen-
pflicht, als Beitrag fiir die Gestaltung der Welt
mutet man hochstens den Minnern, nicht aber
den Frauen zu. Immer noch begriindet man ihre
Bildung mit Funktionen: bessere Miitter, bessere
Ehefrauen. Bildung als Weg personaler Entfal-
tung, das ist manchem Prediger noch ein gefdhr-
lich Ding in Frauenhand. Fiir sie soll doch besser
der Opfergedanke lebensformend sein. Vorschnell




schlicBt man von der Jungfrau Maria auf die
Frau; iibersieht, wie solche Verkiindigung Mann
und Frau einengt, iibersieht, daB Maria in der
Haltung des gldubigen Sich-zur-Verfiigung-Stel-
lens fiir Mann und Frau Bedeutung hat. »isch«
(Mann) und »ischa« (Frau) gehren schon fiir den
Jahwisten zusammen! Nur mit einer genaueren,
von Soziologismen der Vergangenheit befreiten
Theologie 14Bt sich jene Haltung verwirklichen,
die der Frau nicht nur Randzonen und Unter-
ordnung zuweist.

Im heutigen Pfarrbetrieb ist die unterscheidende
und rationelle Arbeitsweise fiir den Priester lebens-
wichtig. Sie ermdglicht ihm die unerldBliche — und
viel zu oft mangelnde — theologische, insbesondere
exegetische Fortbildung, deren Friichte er in der
Predigt der Gemeinde vermitteln sollte (vgl.
Rém 10,17). Das gute theologische Wissen muB
erginzt werden durch zuverlidssige Kenntnisse der
sozialen Strukturen und Lebensmodelle in unserer
Zeit (vgl. Pastoralkonstitution iiber die Kirche in
der Welt von heute). Sie zu vermitteln, ist um so
mehr Sache der Priesterausbildungs- und -fortbil-
dungseinrichtungen, als viele Jungengymnasien
diese Fragen bisher noch kaum beachten.
Kenntnismangel ist oft die Ursache, wenn die ver-
schiedenen Frauengruppen in der Predigt verfehlt
angesprochen werden. Argernis, Abkehr, Aggres-
sion sind das Ergebnis.

Die junge Frau wird auf ein Modell absoluter
Hiuslichkeit festgelegt, wo ihr doch die gedffnete
Familie gezeigt und ihr Mann auf seine Verpflich-
tung hingewiesen werden sollte, ihr »Welt« zu ver-
mitteln. Das Verhéltnis der Unverheirateten zur
Verheirateten wird — entgegen unserer gesell-
schaftswissenschaftlichen Einsicht — nicht als Ver-
hiltnis der Entsprechung bewufBt gemacht; die
alleinstehende Berufstitige kommt immer noch als
bloBes » Méngelwesen« vor. Ergédnzungsbediirftig
bleiben Ledige wie Verheiratete, und eben darin
griindet eine Mglichkeit des Menschen, sich selbst
zu {ibersteigen.

Die Berufstitigkeit wird in ihrer Bedeutung fiir die
Frau immer noch verkannt, man verteufelt die
berufstéitige Mutter undifferenziert und erwartet
von der ledigen Berufstiitigen, daB sie sich durch
»Sonderopfer« legitimiere. Familie kann zur ge-
schlossenen Gesellschaft werden, so daB fiir
Witwen, Geschiedene, Unverheiratete nur die
AuBenseiterrolle bleibt. Wo riittelt der Prediger
den »engen« Katholiken auf? Was auf den ersten
Blick als verfehlte Haltung gegeniiber den Frauen
erscheint, ist mehr: es ist Verfehlen der Mitmensch-
lichkeit, des christlichen Liebesanspruchs. Die
Frage nach der Frau in der Kirche fragt nach
unserem Christentum. Kirche als Gemeinschaft
der Glaubenden und Liebenden miiBte deutlicher
und bewuBter nach Wegen suchen, jene Millionen
Fraven, die allein — und oft resigniert und verbit-
tert - leben, Kirche als den Ort erfahren zu lassen,
wo sie als Person, unabhéingig vom Familienstand,
angenommen sind. Sie miifite ihr Bildungsbemii-
hen gegeniiber den Frauen — gerade angesichts des

251

weiblichen Bildungsriickstandes — vernehmlicher
artikulieren. Eigenstindige Frauenarbeit hat hier —
neben den partnerschaftlichen Formen —besondere
Bedeutung. So lange der gesellschaftliche Raum
der Kirche patriarchalisch geprigt erscheint, setzt
man allerdings hinter alle Bildungsbemiihungen
ein Fragezeichen.

In Kirchenvorstinden, Katholikenausschiissen
etc. gibt es zwar inzwischen Frauen; doch wie
wire es, die Ausschiisse einmal nach dem »Ge-
schlechtsproporz« des Kirchenbesuches zu beset-
zen ? Und wie steht es mit dem Vorsitz ? Da erklért
man, den miisse ein Mann haben, denn es ginge
um Finanzen, Politik, Reprisentation. In Wirt-
schaft und Politik haben Frauen lingst bewiesen,
daB sie auch in den vermeintlichen Doménen des
Mannes Gutes leisten, ohne dabei Geschlechts-
wandlungen zu vollziehen oder zu Mannweibern
zu werden. Die Berufung auf das Nichtwollen der
Frauen ist eine faule Entschuldigung. Diese Hal-
tung ist ja Ergebnis eines mangelnden Selbstver-
stdndnisses. Noch mehr als bisher muBl wahrhafti-
ge Partnerschaft verwirklicht, muB3 Bildung in
Gesprich, Information, Nachdenken und im
Angebot einiibender Erfahrung vermittelt werden.

Patriarchalische Gesinnung driickt sich auf man-
cherlei Art im Alltag aus, sei es in knigge-kontra-
ren Umgangsformen, sei es in der Anrede » Briider
und Schwestern« — bemerkenswerterweise sprach
auf dem Bamberger Katholikentag nur ein evan-
gelischer Bischof von » Schwestern und Briidern« —,
sei es bei Haussammlungen. Der Berufsalltag der
Frau ist offensichtlich weniger anstrengend, auch
wenn sie nicht, wie der Mann, an einen zuberei-
teten Tisch heimkehrt, und die Tétigkeit der Miit-
ter ist denn wohl doch nicht so belastend, wie es
die Familienpredigten schildern, denn sammelnd
darf sich die Frau vollenden.

So feiert in der Praxis nicht selten ein veraltetes
soziologisches Modell selbst dort Auferstehung,
wo man sich in der Theorie schon von ihm abge-
wandt hat. Der Mensch aber verwirklicht sich in
seinem Tun. In welcher Grundabsicht und auf wel-
ches Ziel hin er handelt, entscheidet iiber seine
» Moral«.

Der Umgang von Priester und Frau miteinander
ist die Frucht von Grundhaltungen und die Probe
auf sie. Geistliche Beiriite, nicht Prisides in den
Vereinen, funktionaler, nicht autoritativer Fiih-
rungsstil im Pfarramt, Akzeptieren von Sach-
kenntnissen auch dann, wenn eine ‘Frau sie bei-
steuert — die Reihe der Forderungen lieBe sich fort-
setzen. Jede Forderung an den Priester ist auch
Forderung an die Frau. Unerleuchtete Adoration
verdirbt manchen Priester fiir den kooperativen
Stil. Frauen miissen mehr und mehr kritikfahig
werden und lernen, fiir sich selbst einzustehen und
nicht den Priester als » Ersatzgewissen« zu strapa-
zieren. Die ausgebildete Christin sollte sich mehr
als bisher bereitfinden zur Mitarbeit in den Bil-
dungseinrichtungen, auch in Maénnerverbdnden,
Priesterseminaren und -konferenzen.

Alles Bemiihen bleibt oberflichlich, wenn die



Frage nach dem Selbstverstindnis des Priesters
wie der Frau ausgelassen wird. Die Besinnung auf
die Anthropologie und ihre Relevanz fiir den
Glaubenden muB in der Ausbildung und Fort-
bildung der Priester ihren Ort haben. Die Besin-
nung sollte vom Einiiben in den Umgang mit
Frauen begleitet sein. Die Professorin im Priester-
seminar, der Diskussionsabend fiir ménnliche und
weibliche Studenten im Priesterseminar — ist ihr
Versuchungsgrad so hoch, daB sie Utopie bleiben
miissen ?

Nur wenn der junge Priester gewohnt ist, mit
Miénnern und Frauen zu beraten, kann er als
Pfarrer den partnerschaftlichen Stil verwirklichen.
Unweigerlich stellt sich in diesem Zusammenhang
die Frage nach der Freundschaft von Priester
und Frau. Sie steht kaum am Beginn eines be-
wuBten Lebens, sie ist kostbares und zerbrech-
liches Geschenk, das nicht sogleich verdichtigt
werden sollte. Die Gefahr, aneinander schuldig zu
werden, lebt in jedem menschlichen Miteinander.
Sie bestehen wir nur in Wahrhaftigkeit — indem
wir Empfindungen nicht pseudoreligids beméin-
teln — und in jenem redlichen Bemiihen, das
Selbstdisziplin, Achtung vor dem anderen und
glaubendes Vertrauen einschlief3t.

Dr. rer. nat. Gertrud Roos,

Fachreferentin fiir Radiobiologie an der Haupt-
bibliothek der Eidgendssisch Technischen Hoch-
schule, Ziirich:

Wie wir Frauen in der Pfarrgemeinde, der Zelle
der Kirche, uns vorfinden, wie wir die Situation
einschitzen, was fiir Anregungen wir zu machen
hétten — so verstehe ich die Fragestellung.

Im Gespréch iiber derartige Fragen, mit Ménnern
und Frauen, meldet sich frither oder spiter die
Verstimmtheit iiber die Umgangsformen der
Priester. Das mag kleinlich erscheinen; doch han-
delt es sich nicht nur um eine AuBerlichkeit, son-
dern um ein Symptom einer inneren Haltung. Die
Frauen empfinden diesen Mangel offenbar stérker
als die Ménner; vielleicht erklért es sich dadurch,
daB manche Priester iiberhaupt nur Umgangs-
formen gegeniiber Minnern entwickelt haben.
Wohlverstanden, wir wiinschen nicht die dullere
Geschliffenheit eines Weltmannes; es diinkte uns
fast verdachtig, hitte ein Seelsorger so viel Gele-
genheit, sich weltmédnnische Routine anzueignen.
Wir erwarten die echten AuBerungen eines gebil-
deten Herzens. Man soll also nicht mit der trivialen
Entgegnung daherkommen vom »guten Kern in
der rauhen Schale«; wir erwarten wirklich 4ufe-
rungen dieses guten Kerns, einfach aus Néchsten-
liebe, aus der heraus man sich sogar die Miihe
macht, auch ein paar ganz konventionelle Formen
sich anzueignen, statt seine etwas ungehobelte
» Eigenart« fiir so unaufgebbar wichtig zu halten.
Die Pfarreisekretirin einer ausgesprochen leben-
digen Pfarrei meint ziemlich resigniert: »Ach, die
Laien sind immer die Dummen, und erst recht die
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Frauen.« Ob es oft vorkomme, daB einer der
Pfarrgeistlichen sie um ihre Ansicht frage? »{ber-
haupt nie« — und das nach jahrelanger Arbeit,
Pfarrer und Vikare realisieren da offenbar nicht,
daB diese Frau nicht nur in ihrer Funktion als
Sekretérin existiert, sondern auch ein Mensch der
Pfarrgemeinde ist, eine » Frau aus der Gemeindex,
mit der sie einen besonders leichten Kontakt
haben kénnten.

Die Akademikerin mit ihren zwei Doktoraten:
»Mir ist pudelwohl in der Pfarrei, der Pfarrer lifit
mich in Ruhe und ich ihn auch.« So spricht eine
wache Katholikin, die fiir Pfarrer und Pfarrei die
wertvollsten Anregungen und Hilfen geben konnte.
Es handelt sich nicht etwa um eine Landpfarrei, in
der man Hemmungen hétte der gescheiten Frau
gegeniiber. Sie sollte sich vielleicht aufdringen?
Aber andere Leute nehmen sie so sehr in Anspruch,
daB sie keinen Grund sieht, sich noch irgendwo
aufzudrdngen, wo man ohnehin um sie weil. Wie
verantwortet es ein Seelsorger, solche Krifte in
seiner Pfarrei einfach zu ignorieren ?

Die junge Frau und Mutter, Technikerin mit
Hochschulabschlu: »Die Frauen diirfen gar
nichts tun in der Kirche: nicht vorbeten, nicht vor-
lesen, nicht am Altar dienen.« GewiB, wir diirfen
Wesentlicheres tun, aber es wurde ja der Unter-
schied zu den Ménnern beachtet. Und man kann
es den Frauen nicht verbieten, auch in diesem
Belang den Unterschied als fiir sie negativ zu be-
werten. AuBerdem geht es gar nicht allein darum:
Wir kdnnen uns — unbescheidenerweise — des Ein-
drucks einfach nicht erwehren, daBl wir auch im
Gottesdienst einiges zum Wohl der Gemeinde
besser machen kénnten. Was soll es zum Beispiel,
daB ein kleiner Junge mit seiner Rechenstunde-
Stimme, »schon laut« uns einen Psalm herunter-
liest? — oder auch ein groBer Bursche oder selbst
ein Seminarist, der seinen Kinderschuhen noch
nicht entwachsen ist ?

Die geschiedene Frau: »Als wir noch verheiratet
waren, kam unser Pfarrer hie und da vorbei. Wir
luden ihn auch zu Tische ein. Seit wir getrennt
sind, ist er nie mehr zu mir gekommen.« Ist da ein
Seelsorger mehr um seinen Ruf als um die Seelen
besorgt ?

Die Familienmutter: » Es ist nicht recht, wie heute
besonders junge Priester in die Erziechung unserer
Kinder eingreifen, ohne mit den Eltern auch nur
ein Wort zu reden.« — Vieles 14Bt sich zusammen-
fassen mit der AuBerung einer Witwe, Mutter
mehrerer S6hne, die sie allein aufgezogen hat:
»Wir mochten aus der immer nur hérenden Frau
endlich zur gefragten Frau werden.« Warum ei-
gentlich nicht? Hilt man uns insgesamt fiir unzu-
rechnungsfihig? Oder fiir dauernd auf Ménner-
fang aus? Eine entwickelte Unterscheidungsfahig-
keit gehort auch zu den Tugenden eines Seelsor-
gers.

Natiirlich liegt der Fehler oft bei uns Frauen:
Wir wagen zu wenig. Dabei brauchten es noch gar
keine groBen Wagnisse zu sein. Mit einer begriin-
deten Uberzeugung und etwas personlichem Mut



konnten wir eine Sache, die grade in Reichweite
liegt, in Angriff nehmen oder zur Sprache bringen.
Ich mochte die Frauen wirklich nicht entschuldi-
gen. Doch muB man auch wissen, wie es dann
manchmal weitergeht: Ein junges Médchen mochte
fiir einige Zeit an seinem freien Tag in der Woche
jemandem helfen. Es fragt auf dem Pfarramt nach.
Antwort: »Ich wiite nicht...« (Der néchste
Pfarrer hatte dann allerdings nur die Qual der
Auswahl.) — Ziemlich allgemein iiblich scheint es
u sein, daB man — oder jedenfalls die Frauen —
auf eine schriftliche Anregung oder auch auf eine
vom Seelsorger gewiinschte MeinungsduBerung
iiberhaupt keine Antwort erhélt. Selbst frankierte
und angeschriebene Antwort-Umschlige helfen
nichts. Nun, ich kann mir wohl denken, daB ein
Plarrer mit allerlei Briefen bedacht wird — und
doch, ein Minimum von landesiiblicher Reaktion
sollte man erwarten diirfen. Wobei das Minimum
etwa ein vorgedrucktes Kértchen mit Unterschrift
sein konnte. Unsere Selbstsicherheit und sogar
unser SendungsbewuBtsein im Raum der Kirche
sind noch recht unterentwickelt und schrumpfen
noch mehr zusammen, wenn sie sozusagen in ein
Vakuum hineinwachsen sollten. Auch das geht
natiirlich wieder zur Hilfte auf unser Konto, ich
gebe es zu. Aber zur andern Hilfte geht es nich?
auf unser Konto.

Anderseits nun gibt es Priester, in Pfarreien und
anderswo, die mit Selbstverstdndlichkeit, weil mit
innerer Geldstheit und aus frommen Herzen her-
aus, eine Frau nie geringschétzig behandeln, wohl
auch nicht in ihrer Abwesenheit. Natiirlich sind es
nicht die so peinlich eitlen Herren, die damit
angeben, daB die Frauen von weither in ihre Pre-
digten und Sprechstunden stromen - und im
gleichen Atemzug sich lustig machen iiber sie.
Sondern es sind die innerlich gereiften Ménner,
unter den Priestern wie auch sonst in der Welt, die
am sichersten sind jedweder Frau gegeniiber.

Von einem Pfarrhaus weiB ich, daBl man dort fast
nie unter sich sei zum Mittagstisch oder doch zum
Kaffee. Der Pfarrer 14dt Méanner oder Ehepaare
seiner Pfarrei zum Gespriich ein. Ob auch allein-
stehende Frauen? Ich weiB es nicht. Vielleicht
doch zu gewagt ? Werden sie angeben damit ? eine
Prestigefrage daraus machen ? — Ist es so schwierig
i denken, daB es Frauen, die Verantwortung
tragen, einfach geldufig ist, mit Diskretion zu be-
handeln, was an sie herankommt ?

Mir scheint, all dem Unbefriedigenden und Fal-
schen zugrunde liege nicht allein eine anerzogene
Verkrampftheit der Priester den Frauen gegen-
liber, auch nicht immer bewuBte oder unbewubBte
klerikale Selbstherrlichkeit, sondern tieferliegend
ein Mangel an Verinnerlichung: Man hat die
Frauen, einzelne und »die Frauen«, noch zuwenig
mit hereingenommen ins Gebet, mitgenommen vor
Gott. Die Priester sollten beim gegenwirtigen
Stand der Dinge vielleicht ganz bewuBt das eine
Zeitlang tun, so wie sie es auch mit andern Fragen
tun, die nicht recht ausreifen wollen. Sie sollten
versuchen, die Frauen objektiv zu sehen. Fiir ein-
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zelne Frauen sich fragen, wozu sie wohl féhig
wiren. Noch weiter gehen: Frauen moglichst kon-
kret sich vorstellen in verschiedenen Funktionen
in der Pfarrgemeinde oder in der Kirche — auch in
Funktionen, von denen man heute kaum erst
spricht. Das Widerstreben und die Emotionen,
die dabei auftauchen, miiBten sie mit ménnlicher
Logik zu analysieren versuchen. Und das alles vor
Gott. Sicher konnen sie sich Mut machen dazu,
indem sie bedenken, daB sie eher Christus gleichen,
wenn sie den Frauen gegeniiber weder hart noch
verstdndnislos sind.

Zusammenfassend: Abgesehen davon, daB es auch
bei den Frauen fehlt — an Interesse, Klarheit, Mut
(etwa am gleichen wie bei den Ménnern!) — wire
an die Adresse der Priester zu sagen, sie sollten
etwas trainieren, um nicht schon die erste Hiirde
zu verpassen, die ganz einfache menschliche
Kontaktnahme mit den einzelnen Frauen. Um
dies und anderes fertigzubringen, bedarf es zu-
nichst nicht so sehr duBerer Aktivitit — darum
habe ich auch nicht zahlreiche Vorschlige ge-
macht —, sondern unvoreingenommener Besin-
nung iiber die ganze Frage der Frauen iiberhaupt
und der Frauen in der Kirche. Ich denke, nur von
daher konnten verantwortbare Entscheidungen ge-
troffen werden. Dabei sollte man nicht vergessen,
die Notfdlle in die Betrachtung einzubeziehen,
Notfille auch politischer und kriegerischer Art,
die heute jedem Volk drohen.

Elma Wiebus,
Oberstudienriitin, Essen:

Die Frage nach der Situation der Frau in der Kir-
che ist nicht einfach mit einigen negativen oder
positiven Sdtzen zu beantworten. Auch auf diesem
Gebiet ist noch zu viel im Aufbruch und im Wan-
del. Wie stark trotz aller &uBeren Bemiihungen,
die in Gesetzen und Gesetzesentwiirfen ihren Aus-
druck finden, die Frau noch um ihre Gleichstel-
lung und Gleichrangigkeit zu »kdmpfen« hat,
zeigt beispielsweise die Frauenenquéte, die im
Auftrag der deutschen Bundesregierung angefor-
dert wurde. Aus dieser Untersuchung geht ander-
seits hervor, in welchem Maf die Frau im staat-
lichen und gesellschaftlichen Leben bereits aner-
kannt ist. Das Konzil gab im kirchlichen Raum
einen neuen AnstoB, die Stellung der Frau, ihre
Wiirde und ihren besonderen Auftrag zu beden-
ken. Es stellt sich freilich die schwierige Frage, ob
die Frau die angebotene Freiheit wirklich will, da
es bekanntlich sehr bequem ist, unmiindig zu sein.
Die Kirche hat sich ausdriicklich zur Freiheit be-
kannt. Die Frau sollte diese Chance niitzen und
alle Formen der Mitgestaltung zu realisieren ver-
suchen. Dazu aber muB} sie aus ihrer Zuriickhal-
tung heraustreten, ihre Scheu gegeniiber der Geist-
lichkeit und deren oft ablehnende Haltung iiber-
winden. »Gerade die christliche Gemeinde sollte
der Ort sein, an dem exemplarisch die prinzipielle
Gleichwertigkeit der Frau als Mensch und Christ



gekiindet und gelebt wird« (H. Fleckenstein). Das
Amt in der Kirche wird von jeher nur Méannern
iibertragen. Die Kirche als Volk Gottes besteht
aber aus Ménnern und Frauen. Die Mitarbeit der
Frau wurde bisher oft nur mehr oder weniger
geduldet, wenn es sich um »frauliches Tun« han-
delte wie Putzen in der Kirche, Schmiicken der
Altire, Waschen und Instandhalten der Para-
mente oder um Arbeiten in Frauengemeinschaften
u. 4. Die »dienende« Funktion der Frau wurde
geschitzt bzw, als selbstverstindlich erachtet. Eine
kirchliche Gemeinschaft ist aber nur dann wirk-
lich lebendig, wenn alle Glieder zur vollen Ent-
faltung kommen; mit andern Worten: Partner-
schaft ist auch hier gefordert. Viel zu wenig wird
beispielsweise die gebildete Frau angesprochen.
Ihre Mitarbeit ist aber in den verschiedenen,
vom Konzil geforderten Riten (Seelsorgerat,
Laienrat) moglich. Wieviel Frauen arbeiten im
Kirchenvorstand mit? Wo iiberlegt und diskutiert
die Geistlichkeit auch mit Frauen iiber Anschaf-
fungen und Anderungen fiir den Kirchenraum ?
Wo werden Frauen mit in die Uberlegungen zur
Einstellung eines Kiisters, einer Seelsorgehelferin
oder Sozialpidagogin einbezogen? Ich méchte zu
einigen Anregungen und Wiinschen die in der
oben erwihnten » Frauenenquéte« genannten drei
Phasen heranziehen und an ihnen Beispiele fiir die
Mitarbeit in der Kirche nennen.

1. » Die Phase der Berufsausbildung und der ersten
Berufsausiibung«: Es ist fiir den Jugendlichen die
Zeit, wo er sich seiner Kriifte und seines Kon-
nens bewuBt wird, die Zeit der wachsenden Urteils-
und Kritikfahigkeit und der persdnlichen Schwie-
rigkeiten. Mit dieser schwierigen Situation kénnen
die Jugendlichen nicht allein — auch in Jugendgrup-
pen nicht—fertig werden. Hier bieten sich Aufgaben
an, die von Frauen der verschiedenen Berufe erfiillt
werden konnen: personliche Beratung, Gespriche
in kleineren und groBeren Kreisen, durch die den
jungen Menschen geholfen wird, sich in ihrer
Welt als Christen zurechtzufinden.

2. »Die Zeit der Verheiratung«: In den ersten
Jahren der Ehe diirften nur wenige Frauen Sinn
und Zeit fiir eine Mitgestaltung in der Kirche
haben. Sobald aber Fragen der Erziehung auf-
tauchen, wire eine Zusammenarbeit von erfahre-
nen Miittern, Jugendleiterinnen, Lehrerinnen und
Priestern wiinschenswert. Gemeinsam konnten sie
Hilfen zu einer zeitgeméBen Erziehung geben.

3. »Die Riickkehr der dlteren Frau zur Erwerbs-
titigkeit«: Hinsichtlich dieser Phase ist auch auf
die unverheiratete berufstdtige Frau aufmerksam
zu machen. Ein groBer Teil von ihnen diirfte Zeit,
Erfahrung und meist auch den Willen zur Mitge-
staltung in der Kirche haben. Besonders die un-
verheiratete Frau, je nach der Art ihrer Berufs-
titigkeit und ihrer Bildung, ist in der Lage, mit
persdnlichem Einsatz viel Gutes zu wirken. Kluge
und kritische, weltaufgeschlossene Frauen werden
fiir jeden Kirchenvorstand eine Bereicherung sein.
Die unverheiratete berufstitige Frau scheint aber
faktisch von der Geistlichkeit vergessen zu werden.
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Sonst wére es wohl nicht méglich - um eip
Erfahrungsbeispiel zu nennen, das mehr als nur
singulidre Bedeutung hat —, dal man es also erle-
ben kann, daB in zwolf Jahren kein einziger Haus-
besuch gemacht wurde. Ein Wohnapostolat miifite
besser verwirklicht werden. Der Einsatz von Frauen
sollte jedoch nicht nur nach StraBen aufgegliedert,
sondern es sollte auch auf die soziale Stellung der
zu Besuchenden Riicksicht genommen werden,
Dann wiirde es schneller und besser zu Kontakten
kommen. Es ist damit nicht nur die Frage nach
der Mitarbeit der Akademikerin gestellt, sondern
auch nach der Moglichkeit des Mittuns der Arbei-
terin und der Frau des Arbeiters.

Wenn man Frauen fiir den kirchlichen Dienst ge-
winnen will, mufl man sie richtig ansprechen. Das
demokratische Prinzip der Achtung und Toleranz
ist auch im kirchlichen Raum angebracht. Die Frau
hat inzwischen gelernt, mit der Demokratic zu
leben, und lehnt autoritdres, um nicht zu sagen
diktatorisches Verhalten des Priesters ab. Aus
dem gleichen Grund mochte sie nicht mit »du«
und »ihr« angesprochen werden. Es wird so viel
von Partnerschaft zwischen Mann und Frau ge-
sprochen. Auch im Verhiltnis von Priester und
Frau ist in dieser Hinsicht eine Wandlung einge-
treten. Bei aller Ehrfurcht vor dem Amt des Prie-
sters ist dieser doch auf die partnerschaftliche Mit-
arbeit seiner Gemeindeglieder angewiesen. Die der
Frau héufig zugesprochenen Fahigkeiten der Men-
schenkenntnis und -behandlung, des Taktes, der
Hoflichkeit und Verbindlichkeit diirften dem
Priester als Ergidnzung in sachlichen und person-
lichen Angelegenheiten eine Hilfe sein. Ihre Lei-
stung als Frau und Mutter in der Familie, als
titiges Glied der Gesellschaft, als Biirgerin des
Staates sollte auch in der Kirche anerkannt wer-
den. Entsprechend sollte auf sie als Mitgestalterin
der kirchlichen Gemeinde nicht verzichtet werden.
Gott kennt keine Bedenken, Frauen zur Zeugen-
schaft zu berufen. Die Geschichte beweist es im-
mer wieder. Die Zeugenschaft sieht jedoch heute
anders aus als frither. Neben der direkten Ver-
kiindigung obliegt ihr die indirekte Bezeugung des
Glaubens im mitmenschlichen Verhalten, sei es
privater, sei es offentlicher Art (etwa: Hilfe fiir
Schutzbediirftige, Verteidigung der Menschen-
rechte, Versdhnung der Volker u. a.). In alledem
muB die Frau ihren vom Gewissen vorgeschrie-
benen Weg gehen: »Die religiés bewuBte und ge-
bildete Frau, die sich fiir das Reich Gottes in der
Welt verantwortlich weiB, wird nach eigener Ein-
sicht, nach ihrer Lebenserfahrung, ihrem Gewissen
zu handeln haben« (Otto Karrer). »Die Kirche
also sollte die Frauen ermutigen, Verantwortung
zu iibernehmen und ihnen Gelegenheit dazu ge-
ben.« Das forderte die dritte Generalsynode der ver-
einigten evangelisch-lutherischen Kirche Deutsch-
lands. Und: »Die Frauenarbeit der Kirche steht
heute vor der Notwendigkeit, neue Formen ZzZU
finden. Die Kirche soll solche Versuche férdem.‘«
Diese Forderungen konnten wir auch fiir die
katholische Kirche iibernehmen.



Praxis

Predigt liber Mt 9,1-8
(18. Sonntag nach Pfingsten)

Es gibt Worter, die wir vom Religionsunterricht
unserer Kinderzeit her kennen, die wir in Gebeten
verwenden, ohne viel dabei zu denken. Sie gehdren
nicht zum Vokabular unseres Alltags. Begegnen
sic uns dort, so iiberkommt uns ein Unbehagen.
Denn wir merken, daB das, was diese Begriffe
sagen, nicht mehr trifft. Zu solchen Wortern ge-
hort auch das Wort, um das es in diesem Evange-
lium geht: Siinde. Siinde als eine solche Zuwen-
dung zu den Dingen, die die Abwendung von
Gott einschlieBt, als der freie, verantwortete
Widerruf unseres Glaubens und unserer Hingabe
an Gott — das scheint heute in Frage gestellt. Wir
sind es gewohnt, wenn in Prozessen Verbrechen
aufgeklirt werden, festzustellen, wie z. B. die Last
ciner erblichen Veranlagung einen Menschen
abartig gemacht hat. Dort ist also zu suchen,
woher sein Verbrechen kommt. Bei einem anderen
ist die Ursache das Milieu, die sozialen Umstédnde,
die zerriittete Familie, in der er herangewachsen
ist, das Heim, in dem er nicht die notwendige
Liebe fand, Und so erkldren wir es auch bei den
sharmloseren« Verfehlungen unserer Umwelt und
bei uns selbst. Man ist GesetzméBigkeiten unter-
worfen, die dann in bestimmten Situationen ihre
Konsequenzen fordern. Der soziale Druck be-
stimmt unser Tun mehr als ein eigener freier Ent-
scheid. Siinde — und damit auch »die Macht,
Siinden zu vergeben« — 14Bt sich nur schwer in
unseren Erfahrungsbereich einordnen.

Und doch gibt es auch die andere Erfahrung:
Erinnern wir uns nur daran, wenn wir einen Men-
schen erlebt haben, der wirklich haBt — nicht als
spontane Reaktion bei einer Ungerechtigkeit, die
er erfahren hat, sondern in kaltem HaB, wie wir
sagen, Es ist ein HaB, der sich einfriBt; — ein HaB,
der den anderen ausléschen mdchte; ein HaB, der
den Hassenden selbst zerstort.

Bei einem anderen geht es um das eigene Voran-
kommen. Das ist wichtig, ja entscheidend fiir die
Entfaltung der eigenen Personlichkeit und fiir den
Aufbau der Familie. Aber da kommt der Moment,
da man spiirt, daB noch anderes im Spiel ist: Ehr-
geiz, der keine Grenzen kennt —, der bereit ist,
unter dem Deckmantel zur Schau getragener
Freundlichkeit iiber Leichen zu gehen. Man be-
technet kalt und nimmt in Kauf, daB man den
anderen zugrunde richtet. Man baut sich auf,
indem man andere zerstort und vernichtet.

Es gibt den Ausbruch uniiberlegter Leidenschaft.
Aber es gibt auch den, der sich in riicksichtslosem
Bgoismus in eine Familie eindringt, ohne sich
darum zu kiimmern, daB eine Ehe zerbricht, daB
Mann, Frau und Kinder unheilbar getroffen
Werden.
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Bei alledem lassen sich jeweils diese oder jene Um-
stinde anfiihren, die unser Verhalten erkliren.
Aber wer sich nichts vormacht, weill: Hier bin ich
schuld. Hier trage ich Verantwortung, die ich
weder auf das Milieu, noch auf irgendwelche Ver-
anlagung, noch auf eine Krisensituation abwilzen
kann. Hier stehe ich mit meiner Schuld. Hier habe
ich widerrufen, was eigentlich die Grundlinie
meines Lebens sein sollte: den Menschen und Gott
zu lieben.

Da kann die Verzweiflung ausbrechen. Ich werde
mir bewuBt, was meine Schuld getan hat; bei den
anderen — und auch bei mir. Man stellt wie ge-
lahmt fest: Das nimmt mir niemand ab.

Hier aber sind wir bei einer Erfahrung und bei
einer Wirklichkeit angelangt, um die es in dem
Text bei Matthdus geht: »Kind, deine Siinden
sind dir vergeben.« Einer nimmt das ab, was kein
Mensch abzunehmen vermag. Er erhebt den An-
spruch, das zu vergeben, was menschlich gespro-
chen unvergebbar ist. Das ist es auch, was seine
Gegner zu entschiedenem Widerspruch ruft. In
ihren Augen nimmt er sich eine Vollmacht, die nur
der hat, der die Freiheit gestiftet hat: Gott. Der
Herr weil} dies, ohne dalBl es ausgesprochen wird.
Da sie meinen, es sei leicht zu behaupten, er habe
die Vollmacht, Siinden zu vergeben, tut er das,
was nach auBlen hin schwerer zu sein scheint: Er
heilt die Krankheit. In ihr aber wirkt sich nur die
Siindenmacht aus, der er gebietet. Die Krankheit
ist ein Zeichen, nicht der Siindigkeit dieses Men-
schen, sondern der Anwesenheit der zerstérenden
und auflésenden Macht der Siinde.

»Steh auf, nimm dein Bett und geh nach Hause.«
Die erste Reaktion ist Schrecken und Furcht. Sie
erfahren, daB in dem Menschen Jesus von Naza-
reth die gdttliche Macht unter ihnen ist, mit der die
letzte, die endgiiltige Zeit beginnt. Das, was sie
zwar erhofften, aber doch in einer fernen Zukunft
erwarteten, ist in den Kreis ihres festgefiigten
Lebens eingebrochen und sprengt ihn. So ist es
doch: Wenn man etwas lange erwartet und es
dann unvorhergesehen und anders, als man es sich
ausgemalt hatte, eintritt: Man erschrickt. So
erschraken sie. Der Teufelskreis der Schuld, in den
der Mensch unentrinnbar eingespannt zu sein
scheint und unter dem die ganze Schopfung seufzt,
ist zerbrochen. Er ist zerbrochen durch den, der
unter ihnen erschienen ist und dem Gott solche
Macht gegeben — Macht, vor der man erschrickt,
bevor man sie preist. :

Der Bericht bei Matthius hat gegeniiber Markus
und Lukas eine eigene Gestalt. Am deutlichsten
wird sie durch eine Nuance im SchuBsatz. Hier
steht nicht — wie bei den beiden anderen Evange-
listen — das Staunen und Entsetzen iiber das, was
Jesus vollbracht hat, im Vordergrund. Bei Mat-
thdus heiBt es: »Als es aber die Volksmenge sah,
erschrak sie und pries Gott, der solche Macht den
Menschen gegeben.« Da ist die Kirche, der
man vorwirft, sie maBe sich an, Siinden zu ver-
geben. Und hier sagt das » kirchliche« Evangelium :
Gott hat den Menschen solche Macht gegeben. —



Nicht weil sie sich diese anmaBen, sondern weil
inmitten der Gemeinde der anwesend bleibt, dem
Gott eine solche Vollmacht gegeben hat, eine
Vollmacht, das zu l6sen, was keiner zu losen ver-
mag.
Wir haben uns vielleicht viel zu sehr daran ge-
wohnt, daB Gott Menschen — der Kirche, die
Gemeinde der Heiligen und zugleich Gemeinde
der Siinder ist — diese Macht iibergab. Wenn uns
bei diesem Evangelium nichts anderes geschenkt
wiirde als ein Schrecken, daB Gott so etwas tut,
dann wire dies eine groBe Gabe. Denn aus diesem
Schrecken koénnte auch ein ehrlicher Lobpreis
wachsen, der Lobpreis an Gott, der inmitten
unserer Welt, in der es die Siinde gibt, anwesend
ist, als der einzige, der sie von uns nimmt.
Ludwig Bertsch SJ

Bibelkatechese

Im gegenwirtigen katechetischen Sprachgebrauch
steht die Bibelkatechese der Katechismuskatechese
gegeniiber. Jene hat die Auslegung biblischer Texte
zur Aufgabe, diese deren lehrhafte Zusammen-
fassung und Darstellung. Bis in die Gegenwart
herein wird dieses Gegeniiber zudem noch als das
Gegeniiber von den Erziéhlungen der heiligen Ge-
schichte und der kirchlichen Lehre verstanden.
Dieses Verstdndnis kann so nicht mehr aufrecht-
erhalten werden und muB neu bedacht werden.
Man miiBte von der Einheit des Kerygmas aus-
gehen und zeigen, daB die » Biblische Geschichte«
nicht einfach Geschichtsbericht ist, sondern immer
schon auch Botschaft und Anruf, so daB die Er-
hebung und Reflexion dieser » Kunde« und »Be-
kundung«ihre eigenstindigen Lehrmomente in sich
trigt. Umgekehrt kann der Katechismus nicht nur
als » Lehre der Kirche« — wenn man diese von der
Bibel unterscheiden will — verstanden werden, weil
die Lehre der Kirche ja nichts anderes als die Aus-
legung der Offenbarung sein kann. Es hat somit
der Katechismus ebenso »biblische Katechese« zu
sein, wie die Bibelkatechese »Botschaft« und
»Lehre der Kirche« zu vermitteln hat.

Wenn sich von der Einheit des Kerygmas Bibel und
Katechismus nicht als zwei GroBen sui generis
gegeniiberstehen konnen, sondern eher als Grund
und Entfaltung zu begreifen sind, so mufl man
konsequenterweise auch in der schulischen Praxis
den Unterrichtsgegenstand » Bibelkatechese« als
EigengroBe aufgeben und mit dem Katechismus
zusammen in eine hohere katechetische Einheit
iiberfithren. Diese Zweigeteiltheit ist also weder
theologisch noch psychologisch-didaktisch auf die
Dauer zu halten, abgesehen davon, daB sie dem
Kind unnétige Schwierigkeiten bereitet. Innerhalb
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dieser neu zu findenden Einheit mag man dann
ruhig unter »Bibelkatechese« die unmittelbare
Auslegung biblischer Texte verstehen, aber gerade
deren Zusammenfassung, lehrmiBige Reflexion
und Fortfithrung in Richtung Dogmenentwicklung
wird immer noch »biblische Katechese« bleiben
miissen.

Zu den gegenwirtigen dringenden Aufgaben des
Bibelunterrichtes zéhlen: Es sind die exegetischen
Erkenntnisse betreffs der literarischen Gattungen
der Schrift zu beriicksichtigen. Es ist die rechte Zu-
ordnung von literarischer Gattung und Verstehens-
vermogen der jeweiligen Altersstufe herauszufin-
den, man muB also neu erkunden, zu welcher Art
von Literatur die jeweiligen Klassen besondere
Zuginge haben. Es ist zu iiberlegen, wieweit das
Entmythologisierungsprogramm zu beriicksichti-
gen ist, und da wiederum, in welchem Ma@e es auf
der jeweiligen Altersstufe gehandhabt werden soll
(denn es diirfte ja kein Zweifel dariiber bestchen,
daB man bei Jugendlichen iiber die Niederschldge
des antiken Weltbildes in der Bibel offen sprechen
muB).

Eine weitere Aufgabe ist die Vermeidung eines
Biblizismus in Sprache und Vorstellung, denn der
Bibelunterricht soll nicht eine Eigenwelt vermit-
teln, die fremd im Leben der Schiiler stiinde. Die
biblische Botschaft ist in das Leben der heutigen
Schiiler hineinzusprechen und mit dem Leben der
Kirche so in Verbindung zu bringen, daB in ihr
das wiederentdeckt werden kann, was die Schrift
verkiindet. Diese Aufgabe miiBte auch bei der Er-
stellung von Schulbibeln bedacht werden; man
konnte sich fragen, ob diese nicht altersgemaébBer,
weniger »feierlich« und nicht so sein kénnten, daB
schon im Buch die Verbindung zum heutigen Le-
ben der Schiiler anschaulich wird. Wir stehen also
mit all dem, was unter dem Titel » Bibelkatechese«
verstanden werden kann, durchaus vor neuen Auf-
gaben und einem heilsamen Neuanfang, der nicht
entmutigen, sondern das immer wieder Neusein
der biblischen Botschaft zeigensoll. Albert Hofer
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-~ Ferdinand
' Klostermann

Neue didzesane
Strukturen

L. Vorbemerkungen

1. Wir unterlassen es, hier die Frage nach der idealen
GroBe einer Didzese zu behandeln, wiewohl sie fiir unser
Strukturproblem nicht belanglos ist und wiewohl sie sich
in letzter Zeit wieder zu einer quaestio disputata zu ent-
wickeln scheint. Wahrend Karl Rahner fiir ein Bistum
einen Bereich fordert, in dem alle Funktionen der Kirche
auBer der realen Repriasentanz der Einheit der gesamten
Kirche durch das Petrusamt selbst vollzogen und gelebt
werden koénnen, plddierte man kiirzlich wieder fiir eine
Riickkehr zum System der Stadt-Bischofel, Diese Auf-
fassung ist wohl kaum mehr praktikabel. Zunichst aus
dem sachlichen Grund, daB die antike und mittelalter-
liche Polis unerhort mehr Bedeutung und auch Autarkie
hatte als eine heutige Kleinstadt, mindestens so viel wie
es heute einer Provinzhauptstadt entspricht; aber auch
aus dem psychologisch-praktischen Grund, daB das Bi-
schofsamt durch die ganze geschichtliche Entwicklung so
aufgewertet ist, daB es einfach nicht mehr méglich scheint,
die Bistiimer der ganzen Welt auf das Niveau der italieni-
schen Kleinbistiimer herabzudriicken - eine Entwicklung,
die ja auch das letzte Konzil nicht wenig geférdert hat.
2. Davon abgesehen kann die didzesane Gemeinde (&xxhn-
ole) erst richtig in ihrer ganzen Bedeutung gesehen wer-
den, wenn sie als in die Struktur der Gesamtgemeinde ein-
gegliedert betrachtet wird. Denn jede ditzesane Gemeinde
ist von Natur aus Teil der Gesamtgemeinde und trigt
Mitverantwortung fiir sie und fiir die anderen Teilgemein-
den.

3. Die didzesane Gemeinde bedarf aber auch selbst ent-
sprechender Substrukturen, wenn die Verbindung zwischen
Bischof und Pfarreien und die Pastoral selbst lebendig
bleiben und nicht einer vollig unpersonlichen Apparatur
zum Opfer fallen sollen. Das weithin spiirbare Unbehagen
des Klerus, das gestdrte Vertrauensverhdltnis zwischen
Klerus und Bischof, aber auch die Niveaulosigkeit und
Planlosigkeit unserer Pastoral hdngen wohl auch damit
zusammen, daB jene Substrukturen nicht oder ungeniigend
vorhanden sind.

Die Dekanate erweisen sich hier vielfach als nicht aus-
reichend. Thre derzeitigen Grenzen miiliten nicht nur den
gesellschaftlichen Strukturen angepalBt werden, sondern
es bedarf auch noch der Zusammenfassung mehrerer
Dekanate zu groBeren homogenen, natiirlicheren Zonen,
Gebieten, Archidiakonaten, Generalvikariaten, wie dies
etwa in den Didzesen Metz, Briissel, Madrid, Roermond,
Paderborn und Miinster geschah2, Hier bedarf es noch
mancher Experimente.

4. Die didzesane Gemeinde ist nur gesund, wenn ihre
pfarrlichen Gemeinden und deren Strukturen gesund sind,
1 K. RAHNER, Uber den Episkopat, in: Schriften zur Theologie VI,

Einsiedeln 1965, 392-399; H. KUNG, Die Kirche, Freiburg 1967, 507f.
2 Orbis Catholicus 20 (1967) 11f.
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in denen sich ja vor allem heute éxxhnole — und meist kon-
kreter als in der di6zesanen Gemeinde — ereignet. Darum
bedarf es auch in unseren GroBpfarreien, etwa in den
stidtischen Gemeinden, entsprechender Substrukturen
personaler, kategorialer und territorialer Teilgemeinden,
in denen konkret Gemeinde als Wort- und als Glaubens-
gemeinde, als eucharistische Gemeinde und als Liebes-
bund in Erscheinung treten und erlebt werden kann,
Man sieht heute die Fiinftausend-Seelen-Pfarrei durchaus
nicht mehr als das Ideal an wie noch vor kurzer Zeit, Bei
einem solchen Konzept miiBte der Verwaltungsapparat
unnotigerweise vergroBert werden. Heute stellt man sich
eher GroBpfarreien bzw. lindliche GroBraumstationen,
Zentralpfarreien vor, denen entsprechende Priester- und
Laienteams mit Spezialisten zur Verfiigung stehen. Hier
wire der Verwaltungsapparat, hier wiren Moglichkeiten
fiir GroBveranstaltungen, Schulungen und Tagungen und
iiberhaupt fiir alles gegeben, was man besser und einfa-
cher gemeinsam macht. Die konkrete Kleinarbeit sollte in
den Substrukturen geschehen: in den zu schaffenden stadti-
schen, territorialen, personalen oder kategorialen Teil-
gemeinden wie Wohnblock-Gemeinden und Studenten-
zentren oder in den lindlichen Filialgemeinden, den ehe-
maligen Kleinpfarreien, denen giinstigerweise weiterhin
ein Presbyter oder wenigstens ein Diakon bzw. ein ver-
antwortliches Laiengremium vorstehen sollte.

5. In allen diozesanen Substrukturen von den Seelsorge-
zonen bis zu den pfarrlichen Teilgemeinden sollten - je
nach Bedarf — auch die entsprechenden kollegialen, pasto-
ralen und laienapostolischen Gremien eingerichtet wer-
den, die das Konzil zum Teil schon angeregt hat3.

Wir wollen uns hier nur mit den neuen gremialen Organen
beschéftigen, die das Zweite Vatikanum im Sinn des kol-
legialen Prinzips auf didzesaner Ebene angeordnet bzw.
angeregt hat. Sie werfen nicht wenige Probleme auf, vor
allem hinsichtlich ihres Verhéltnisses zueinander und zu
anderen schon bestehenden Organen.

Schon im Dekret Uber die Hirtenaufeabe der Bischife?,
nach dem alle Presbyter mit dem Bischof an dem einen
sacerdotium Christi teilnehmen, im besonderen aber »die
Dibzesanpresbyter ein einziges Presbyterium und eine ein-
zige Familie bilden, deren Vater der Bischof ist«, mit dem
sic und der mit ihnen »in iibernatiirlicher Liebe« ver-
bunden sein muB, hatte es geheiBen: » Um den Dienst
an den Seelen mehr und mehr zu fordern, moge der Bi-
schof die Priester, auch gemeinsam, zu Gesprichen, be-
sonders iiber Seelsorgsfragen, einladen, nicht nur gelegent-
lich, sondern, wenn moglich, auch zu fest bestimmten
Zeiten.« Im Dekret Uber den Dienst und das Leben der

3 Uber das Laienapostolat 26.
4 Uber die Hirtenaufgabe der Bischife 28.
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Priester wird nochmal auf »das ein und selbe Priestertum
und Amt Christi, an dem alle Priester mit den Bischéfen
teilhaben« und auf die »Einheit der Weihe und Sendungg,
die »die hierarchische Gemeinschaft mit dem Stand der
Bischofe erfordert«, rekurriert; die Presbyter sind auf-
grund des Charismas des Geistes, das ihnen durch die
Weihe verlichen wurde, »die notwendigen Helfer und
Ratgeber der Bischéfe in dem Dienst und Amt, das Volk
Gottes zu lehren, zu heiligen und zu weihen«, womit auf
das dreifache Amt angespielt wird ; » wegen dieser Gemein-
schaft am gleichen Priestertum und Dienst sollen die Bi-
schofe ihre Presbyter als ihre Briider und Freunde be-
trachten«, also nicht nur als Sohne. Daraus wird dann
gefolgert: »Sie sollen sie gerne anhoren, ja sie um Rat
fragen und mit ihnen besprechen, was die Erfordernisse
der Seelsorge und das Wohl der Ditzese betrifft. Um dies
erfolgreich durchzufiihren, soll ein coetus seu senatus sacer-
dotum, der das Presbyterium reprisentiert, den heutigen
Umsténden und Bediirfnissen angepalit, geschaffen wer-
den, wobei Form und Normen noch durch das Gesetz zu
bestimmen sind. Dieser Senat kann den Bischof in der
Leitung der Dibdzese mit seinen Vorschligen wirksam
unterstiitzen. «

Nach den Durchfiihrungsbestimmungené, die nur ad ex-
perimentum gelten, ist in allen Didzesen ein Presbyterrat
einzurichten, der die gesamte didzesane Priesterschaft ver-
treten soll. Dabei werden ausdriicklich Ordensleute als
Mitglieder genannt, die sich an der Seelsorge oder an seel-
sorglichen Einrichtungen beteiligen; das ist zu beachten,
weil im Dekret Uber die Hirtenaufgabe der Bischife vor
allem von den eigentlichen Didzesanpresbytern die Rede
ist. Nichts wird ausgesagt iiber Grofle, Arbeitsweise oder
dariiber, auf welche Weise die Vertretung des gesamten
didzesanen Presbyteriums durch diesen Rat zum Ausdruck
kommen soll. Am schwéchsten kdme sie jedenfalls dann
zum Ausdruck, wenn alle Mitglieder des Presbyterrates
vom Bischof ohne irgendeine Fiihlungnahme mit dem tat-
sdchlichen Presbyterium ernannt wiirden. Auch sonst darf
der Presbyterrat den Kontakt mit denen nicht verlieren,
die er vertreten soll; darum sollten die wichtigsten Pro-
bleme von allen Presbytern durchdiskutiert werden, ehe
sie im Presbyterrat verabschiedet werden, und mindestens
seine gewahlten Mitglieder sollten turnusweise gewechselt
werden. Ausdriicklich wird festgehalten, daB der Pres-
byterrat nur beratende Stimme hat, wenn ihm nicht der
Bischof gewisse Fragen zur Mitentscheidung iiberlaBt, und
daB »Art und Weise und die konkrete Gestalt vom Bi-
schof festzusetzen sind«.

s Uber den Dienst und das Leben der Priester 7.
6 PAUL V1., Ecclesiae sanctae., Motuproprio vom 6. 8. 1966, I, 15,
in; AAS 58 (1966) 766.
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Als Zweck des Presbyterrates werden in den rdmischen
Durchfiihrungsbestimmungen angegeben : »Wirksame Un-
terstiitzung des Bischofs in der Verwaltung der Didzese,
das Gesprach zwischen dem Bischof und seinen Pres-
bytern: Er soll ihre Anliegen » anhoren, sie um Rat fragen
und die Dinge mit ihnen erbrtern, die die Bediirfnisse
der Seelsorgsarbeit und des Wohles der Didzese betreffen«.
Das stimmt genau mit dem iiberein, was im Dekret Uber
den Dienst und das Leben der Priester ausgesagt ist, und
legt auch den Vorsitz des Bischofs nahe.

Uber- und unterdiézesane Presbyterrite sind nicht vor-
gesehen. Der Presbyterrat wird offenbar nur im Zusam-
menhang mit dem Presbyterium des Bischofs gesehen.
Nach dem theologischen Konzept des Konzils gehoren
das vom Presbyterrat vertretene Presbyterium und damit
der Presbyterrat selbst zur Leitung der bischéflichen Ge-
meinde. Dieses Konzept hat sein Leitbild schon in den
neutestamentlichen Schriften und in den Ignatiusbriefen,
Dabei darf freilich nicht vergessen werden, daf} aus den
einstigen bischoflichen Stadtgemeinden, in denen der Bi-
schof tatséichlich einer konkreten Gemeinde wie ein Pfar-
rer vorstand, unterdessen groBe Dibzesen mit vielen
pfarrlichen Ortsgemeinden geworden sind, die zum Teil
selbst ein ganzes Presbyterium unter einem Pfarrer zur
Leitung brauchen. Das Konzil sagt darum selbst, dal
unter den gegebenen Umstéinden nur eine Vertretung des
so groB gewordenen didzesanen Presbyteriums konkret
den Senat des Bischofs bilden kann. Als Aufgabe wird
ihm aber weiterhin die Unterstiitzung des Bischofs in der
Leitung der Dibzese zugewiesen. AuBerdem darf nicht
vergessen werden, daB in den kleinen und darum noch
iibersichtlichen urkirchlichen Gemeinden die Mitsprache
und Mitwirkung der ganzen Gemeinde eine Selbstver-
standlichkeit war, wie etwa aus Apg 1,15.23; 15,22 und
der Praxis der alten Kirche hinsichtlich der Wahl der
Amtstriiger hervorgeht7, und daB sich gerade das Zweite
Vatikanum im Zusammenhang mit einem vertieften Kir-
chenbegriff um die Mitverantwortung und Mitsprache
aller Gemeindemitglieder in der Gemeindeleitung be-
miihte.

Die schon existierenden Presbyterrite weisen grofBie Ver-
schiedenheit auf: Mitunter, wenn auch selten, werden alle
Mitglieder vom Bischof ernannt; mitunter werden alle
frei von den Presbytern gewihlt; meist werden sie teils
gewiihlt, teils ernannt, teils sind sie aufgrund ihres Amfes
Mitglieder. Nach einem in einigen &sterreichischen und
englischen Ditzesen schon praktizierten Konzept bilden
die Dekane, die dann meist auf Zeit gewihlt werden, mit

7 Schon nach 1 Clem 44 wurden die Bischofe unter Zustimmung der
ganzen Gemeinde gewihit, nach Did 15,1 Bischof und Diakon;
ORIGINES, In Mt comm. 15,26; 16,21-22; In Ez hom. 10,1; In Nm
hom. 22,4; In Lev hom. 6,3; CYPRIAN, Ep. 67,5; vel. 55,8, 59,51.
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einigen Priestern der kurialen Verwaltung bzw. mit einigen
gewihlten Mitgliedern und Ordensvertretern den Pres-
byterrat; andere Konzepte halten die bischoflichen Ver-
waltungsorgane (Generalvikar, Dekane) - als schon durch
den Bischof vertreten — bewuBt vom Presbyterrat fern;
manche beziehen wenigstens einige Organe der Dibzesan-
verwaltung ein, um die Einheit der Di6zesanpastoral und
die Wirksamkeit des Presbyterrates zu stirken8. Erst in
der konkreten Erfahrung wird sich das bessere Konzept
Zeigen.

Die bisher in Osterreich konstituierten Presbyterréte sehen
durchwegs eine Zahl nicht gewahlter, vom Bischof ernann-
ter Presbyter vor, meist ex officio Vertreter aufgrund eines
bestimmten didzesanen pastoralen Amtes und bis zu zwei
Drittel gewihlte Vertreter, wobei man bestrebt ist, mdglichst
alle Kategorien von Priestern, Dechanten, Pfarrern, Kaplé-
nen, Religionslehrern und Ordenspriestern zu erreichen ; die
gewihlten Vertreter bediirfen meist einer Bestatigung durch
den Bischof. Als Ideal sieht man fiir den gesamten Pres-
byterrat 15-20 Personen an. In Wien stehen 12 Nichtge-
wihlten 15 Gewihlte gegeniiber; fiir die letzteren sind drei
Dechanten, sechs Pfarrer, vier Kapline, zwei Religions-
lehrer vorgesehen. In Salzburg sind 10 Mitglieder ernannt,
20 gewihlt, davon drei Dechanten, acht Pfarrer, drei Kapla-
ne, ein Religionslehrer, zwei geistliche Assistenten der Glie-
derungen der Katholischen Aktion sowie drei Ordensvertre-
ter. In Graz-Seckau sind 11 Mitglieder eingesetzt, 20 ge-
wihlt. Zu den Vertretern ex officio gehoren in Wien: der
Erzbischof-Koadjutor, die beiden Generalvikare, ein Ver-
treter des Domkapitels, ein Vertreter der theologischen
Fakultit, der Regens des Priesterseminars, der Leiter des
Seelsorgeamtes, der geistliche Assistent der Katholischen
Aktion, der Leiter des Schulamtes, der geistliche Leiter
der Finanzkammer, ein Vertreter der Orden, der geistliche
Leiter der Caritas; in Graz: der Generalvikar, der Ordi-
nariatskanzler, der Direktor der Finanzkammer, der Lei-
ter des Seelsorgeamtes, der Leiter des katechetischen Am-
tes, der geistliche Assistent der Katholischen Aktion, ein
Regens der Didzesanseminare, der Pastoralprofessor der
theologischen Fakultit, die beiden Generaldechanten 9.
Die deutsche Bischofskonferenz in Bad Honnef hat im
Februar 1967 gemeinsame Richtlinien erlassen und be-
stimmt, daB die Mehrzahl der Mitglieder vom Klerus ge-
wihlt werden soll, und zwar aus folgenden Gruppen:
Pfarrern, Kapldnen, hauptamtlichen Religionslehrern,
Ordenspriestern und Emeritierten. Dekane sollten nicht
ausgeschlossen sein, aber keine eigene Gruppe bilden, da
sie ja Verwaltungsaufgaben im Namen des Bischofs haben.

8 Vgl. Pastoraal Instituut van de Nederlandse Kerkprovincie, Se-
natus presbyterorum et consilium pastorale, Rotterdam 1967.

9 Wiener Didzesanblatt 104 (1966) 44.81f; Kathpress vom 25. 3. 1967,
Nr. 7i: 15
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Bis zu einem Drittel soll der Bischof frei berufen und da-
bei eventuell fehlende Personengruppen beriicksichtigen
wie Dechanten, Seelsorgeamt, Fakultit. Die Gesamtzahl
soll auf 25 Mitglieder begrenzt sein. Die Amtsdauer soll
fiinf Jahre betragen; Wiederwahl soll moglich sein. Der
Priesterrat muB3 zweimal im Jahr tagen; sonst, wenn der
Bischof es fiir ndtig hélt oder ein Drittel der Mitglieder
es wiinscht. Der Presbyterrat wihlt einen Sprecher, der bei
der Aufstellung der Tagesordnung hilft 10,

Im Artikel des Dekretes Uber die Hirtenaufgabe der Bi-
schife, der vom Pastoralrat handelt!l, ist zunéchst von
der Ditzesankurie die Rede, von »den Mitarbeitern des
Bischofs in der Leitung (regimen) der Dibdzese« (vgl. can.
363), von den » Priestern, die seinen Senat oder Rat bilden,
wie das Domkapitel, der Kreis der Dizesankonsultoren
und andere consilia«. Dabei wird bemerkt, daB die Dom-
kapitel wie die Didzesankurie eine angepalite neue Ord-
nung erhalten sollen, die Kurie »ein geeignetes Mittel
nicht nur fiir die Verwaltung, sondern auch fiir die Aus-
iibung des Apostolates werden soll« und daB »die in der
Ditzesankurie tédtigen Priester und Laien dem Hirten-
dienst der Bischofe Hilfe und Unterstiitzung leisten« sol-
len. Gleich im AnschluBl daran wird die Einsetzung eines
»peculiare consilium pastorale« sehr empfohlen, dem »der
Didzesanbischof selbst vorsteht«.

Nach dem Dekret wie nach den Durchfithrungsbestim-
mungen 12 ist es Aufgabe des Pastoralrates, »alles, was
zur Seelsorge Bezug hat, zu erforschen, zu planen und
daraus praktische Schliisse zu ziehen«, also Imperative
abzuleiten, » so daB die Ubereinstimmung des Volkes Got-
tes mit dem Evangelium in Leben und Werk gefordert
wird«. Da sich alles, was die Kirche tut, auf die Seelsorge
bezieht, auch alle ihre finanziellen und personellen Mab-
nahmen, sind die Beratungsgegenstinde dieses Pastoral-
rates eigentlich unbeschrinkt und identisch mit dem ge-
samten Wirken der Kirche. Gerade Finanz- und Ver-
waltungsprobleme wird man nicht ausklammern diirfen,
da gerade hier den vorgesehenen Laienmitgliedern von
der Sache her eine starke Kompetenz zukommen konnte.
Der gemeinsamen Arbeit soll ein Studium der zu behan-
delnden Fragen vorausgehen, wozu man auch schon be-
stehende, vielleicht mit dhnlicher Zielsetzung gegriindete
Einrichtungen und Amter heranziehen soll; man wird an
besondere Kommissionen, aber auch an eigene didzesane
und iiberdidzesane pastoralsoziologische oder -psycho-
logische Forschungsinstitute, aber auch an profane For-
schungszentren denken.

Im Pastoralrat sollen eventuell vorhandene verschiedene

10 Laut privater Mitteilung.
11 UUper die Hirtenaufgabe der Bischife 27.
12 Eeclesiae sanctae 1, 16.
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Riten zusammenarbeiten; es soll also nur einen Pastoral-
rat auf didzesaner Ebene geben. Auch der Pastoralrat hat
nur beratenden Charakter; wohl aber konnte ihm der
Bischof gewisse Mitbestimmungsrechte geben. Die In-
itiative liegt nach dem bisherigen Konzept eindeutig beim
Bischof. Er kann ihn einberufen, sooft es ihm angebracht
erscheint. » Der Natur der Einrichtung nach« soll er zwar
weine Dauereinrichtung« sein, Mitgliedschaft und Tétig-
keit aber kénnen zeitlich begrenzt sein, und er kann auch
nur gelegentlich in Aktion treten. Hier wére es zweifellos
wiinschenswert, wenn wenigstens die didzesanen Durch-
fiilhrungsbestimmungen ein Mindestmall von Zusammen-
kiinften festlegten und Initiativen auch von unten ermog-
lichten, ja forderten. Die Mitglieder sind »Kleriker, Or-
densleute und Laien, die der Bischof auswihlt«. Unter den
Klerikern sind wohl Diézesan- wie Ordenspriester, aber
auch Diakone zu verstehen, und unter den Ordensleuten
und Lajen auch Frauen. Eine echte Vertretung der Ordens-
leute setzt freilich die Konstituierung eines von den ver-
schiedenen Gemeinschaften des Ritestandes beschickten
Ordensrates voraus. Die Auswahl durch den Bischof
schlieBt iibrigens von unten gewéhlte und vom Bischof
nur bestitigte Mitglieder keineswegs aus. Die gewihlten
Mitglieder sollten sich in wichtigen Angelegenheiten auch
der Meinung ihrer Mandanten vergewissern. In den Durch-
filhrungsbestimmungen zum Missionsdekret bestimmt das
gleiche Motuproprio!3, dafl der mit der Férderung des
Missionswerkes in jeder Di6zese zu beauftragende Priester
wzum Pastoralrat gehdren soll«. Daraus geht hervor, daB
wenigstens ein Teil der Mitglieder ihm ex officio angehd-
ren soll.

Der theologische Titel des Pastoralrates ist die Mitver-
antwortung der ganzen Gemeinde fiir ihr Wohl. Darum
sollen in ihm auch méglichst alle Gruppen und Glieder
der bischflichen Gemeinde vertreten sein, auch die un-
organisierten; letztere sollten immer mehr durch Wahl
und Delegation von der Pfarrei und vom Dekanat her
bestimmt werden, wenngleich man mit ernannten Mit-
gliedern wird beginnen miissen. In manchen Dibzesen
konnten sogar Nichtpraktizierende zur Mitarbeit gewon-
nen werden14, Grundsitzlich ist also der Pastoralrat ein
Vertretungsorgan der Gemeinde und an sich kein Ex-
pertenkollegium. Sehr wohl kann er sich aber Experten-
gutachten beschaffen und entsprechende Kommissionen
einrichten.

Offiziell sind auch die Pastoralriite vorldufig nur didzesan
vorgesehen, wiewohl sie sich auf pfarrlicher wie nationaler
und gesamtkirchlicher Ebene ebenso nahelegen wiirden.
Tatsachlich gibt es sie in manchen Ditzesen schon auf der

13A.a.0.11, 4.
14 Nach privater Mitteilung des Bischofs Worlock von Portsmouth,
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Ebene pastoraler Zonen, auf Dekanats- und Pfarrebene,
Auf weltkirchlicher Ebene konnte man das Anliegen
irgendwie durch die Bischofssynode sowie durch die bei-
den neuen nachkonziliaren Weltorgane wahrgenommen
sehen, die ja auch der Zusammenarbeit von Laien und
Klerikern und der Einordnung des Laienapostolats in das
gesamte Apostolat der Kirche dienen sollen, aber auch
durch die Anordnung Pauls V1., in alle romischen Dikaste-
rien, in denen die Mitarbeit von Laien niitzlich sein kann,
solche als Konsultoren zu berufen.

Die Griindung der Pastoralrite geht im allgemeinen ziher
voran als die der Presbyterrite, wiewohl es auch Didzesen
gibt, besonders in den Niederlanden, die einen eigenen
Presbyterrat fiir iiberfliissig halten, bzw. ihn ganz in den
Pastoralrat integrieren. Auch Konzept, Zusammensetzung
und Arbeitsweise sind noch sehr verschieden. Manche be-
fiirworten jeweils voriibergehende Kommissionen von Ex-
perten, denen der Bischof ein bestimmtes wichtiges Thema
zur eingehenden Uberlegung vorlegt; ein permanenter
Sekretér, vielleicht auch einige feste Mitglieder kénnten
die Kontinuitdt wahren; andere denken an regelméfige
Versammlungen fester Mitglieder, deren Zahl zwischen
5 und 150 (Padova) schwankt. Sie rekrutieren sich freilich
wieder sehr verschieden: aus den Vertretern der didzesa-
nen Fachkommissionen ; aus den Vertretern der Presbyter-,
Laien- und Ordensrite; aus diesen Réten selbst oder zum
Teil aus gewéhlten und ernannten Personen und zum Teil
aus gewissen Amtstrigern wie dem Seelsorgeamtsleiter,
anderen Referenten des Seelsorgeamtes, Vertretern der
Katholischen Aktion, der Caritas u. a. Auch die diézesan
bedeutsamen pastoralen Bereiche, wie Minner, Frauen,
Jugend, Akademiker, Erwachsenenbildung, Wissenschaft,
Kunst, Kultur, Presse, Wirtschaft, wollen viele durch
Presbyter, Diakone oder Laien vertreten haben. Manche
legen Wert darauf, daB die im Pastoralrat vertretenen
Presbyter mit denen des Presbyterrates oder mit deren
Delegierten identisch sind, andere wiinschen wegen der
angeblichen Verschiedenheit der Funktion der beiden Rite
keine Identitdt. Wenn die Mitglieder nur vom Bischof e-
nannt werden, leidet zweifellos der Vertretungscharakter,
und der Bischof hort zu wenig die wahre Stimme des
Volkes; umgekehrt ermoglicht die Ernennung einiger Mit-
glieder durch den Bischof die Beriicksichtigung bisher
nicht vertretener Gruppen. Auch das zahlenmiBige Ver-
hiltnis von Klerikern und Laien ist verschieden; im all-
gemeinen wiinscht man aber kein Uberwiegen der Kle-
riker15. Auch hier wird erst die konkrete Arbeit manches
kldren.

In Osterreich wurde in St. Pélten ein Pastoralrat errichtet,
der aus 30 Mitgliedern besteht, darunter Vertretern der

15 Vgl. die in Anm. 8 erwihnte Dokumentation.
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wichtigsten Berufsgruppen, auch Ordensfrauen und 12
Priester. Die deutsche Sektion des Pastoralrates der Di6-
zese Bozen-Brixen besteht aus 12 Priestern, 4 Ordens-
schwestern und 24 Laien 16.

Im Dekret Uber das Laienapostolat17 wird den Didzesen
die Bildung eines dritten Gremiums nahegelegt: »In den
Di6zesen sollen nach Moglichkeit beratende Gremien ein-
gerichtet werden, die die apostolische Tétigkeit der Kirche
im Bereich der Evangelisierung und Heiligung, im karita-
tiven und sozialen Bereich und in anderen Bereichen bei
entsprechender Zusammenarbeit von Klerikern und Or-
densleuten mit den Laien unterstiitzen. Unbeschadet des
eigenen Charakters und der Autonomie der verschiedenen
Vereinigungen und Werke der Laien werden diese Be-
ratungskorper deren gegenseitiger Koordinierung dienen
kénnen. «

Es darf nicht vergessen werden, daB es hier um Laien-
apostolat geht; um die Zusammenarbeit der verschiedenen
laienapostolischen Vereinigungen und Werke, unter Um-
stinden sogar um deren Koordinierung, freilich nur auf
freiwilliger Basis von unten: Es wird ausdriicklich die
Wahrung des eigenen Charakters und die Autonomie be-
tont; daB es ferner um die Einordnung der laienapostoli-
schen Anstrengungen in das Gesamtapostolat der Didzese
geht: darauf zielt wohl die »entsprechende Zusammen-
arbeit von Klerikern und Ordensleuten mit den Laien«.
Den beratenden Charakter dieser »consilia« wird man
nach dem Dekret Uber das Laienapostolat18 auch als Hilfe
gegeniiber der Hierarchie deuten diirfen, vor allem aber
sicher gegeniiber den einzelnen Vereinigungen und Werken
und unter diesen. Hier wird eine Form der Begegnung, des
Meinungsaustausches geboten, aber auch die Moglichkeit,
Dinge, die man besser oder leichter gemeinsam plant,
studiert, untersucht, tut, auch gemeinsam zu planen, zu
studieren, zu untersuchen und zu tun. Als hauptséchliche
Triger dieser laienapostolischen didzesanen consilia schei-
nen die Laien gedacht zu sein, wie aus der Formulierung
» Zusammenarbeit der Kleriker und Ordensleute mit den
Laien« hervorgeht. Diesen miiite darum auch eine quali-
fizierte Mehrheit und der Vorsitz zukommen.

Weitere Durchfiihrungsbestimmungen zu diesen didzesa-
nen comsilia wurden bisher nicht erlassen; die Errichtung
selbst, noch mehr offenbar die Art der Errichtung, ist den
Bischofen iiberlassen. Sinnvollerweise und in einer ge-
wissen Analogie zum gesamtkirchlichen Sekretariat wird
man Vertreter wenigstens der wichtigsten in der Didzese
bestehenden laienapostolischen Vereinigungen und Werke
beiziehen, aber auch einzelne qualifizierte Personlichkei-
ten, die zwar nicht Organisationen, aber dafiir wichtige
16 Kathpress vom 15. 12. 1966, Nr. 289,2; vom 3. 4. 1967, Nr. 77,3.

17 Uber das Laienapostolat 26.
18 Ebd.
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Bereiche oder Richtungen unter den Katholiken eines
Landes vertreten oder an wichtigen Nahtstellen zur Welt
stehen; unter den Priestern und Ordensleuten wird man
vor allem solche verstehen miissen, die in didzesaner Ver-
antwortung mit dem Laienapostolat als Referenten oder
geistliche Assistenten zu tun haben.

Auf dem laienapostolischen Sektor werden iibrigens &hn-
liche consilia »soweit als moglich, auch auf pfarrlicher,
zwischenpfarrlicher - also etwa in Dekanat und Region -
und interdizesaner Ebene, aber auch im nationalen und
internationalen Bereich«, also zwischen Didzese und Welt-
kirche, aber auch von der Dibdzese bis zur Pfarre, emp-
fohlen.

Im Dekret Uber den Laienapostolat 19 werden noch Doku-
mentations- und Studienzentren zur Bildung fiir den
Laienapostolat empfohlen. Man wird sie sich vor allem
auf dibzesaner, wenn nicht auf nationaler Ebene vorstellen
miissen.

In manchen Landern plant man auBerromische dizesane
oder wenigstens nationale Zweigstellen der gesamtkirch-
lich errichteten Studienkommission zur Forderung der
sozialen Gerechtigkeit unter den Nationen und zur Unter-
stiitzung der Entwicklungsldnder 20,

Fiir die Zusammenarbeit der verschiedenen genannten
Organe hat das Konzil nichts vorgesehen. Das Motu-
proprio Ecclesiae sanctae?! sagt dariiber: » Es empfiehlt
sich, daB iiber die Fragen, die den Priesterrat und den
Seelsorgerat und die Beziehung dieser beiden zueinander
oder zu anderen beratenden Korperschaften des Bischofs
betreffen, die kraft geltenden Rechtes schon existieren,
die Bischéfe vor allem in der Bischofskonferenz gemein-
sam Beschliisse fassen und fiir alle Di6zesen des Landes
dhnlich lautende Richtlinien erlassen. Die Bischdfe sollen
auch dariiber beraten, wie alle Ratskollegien der Didzese
am passendsten miteinander koordiniert werden: mittels
einer genauen Abgrenzung der Zustindigkeit, durch
wechselseitige Teilnahme der Mitglieder, durch gemein-
same oder unmittelbar aufeinanderfolgende Sitzungen und
andere Art und Weisen.« Ausdriicklich wird gesagt: »In-
zwischen behalten die Ratskollegien des Bischofs, die
kraft geltenden Rechtes vorhanden sind, das heiBt das
Domkapitel und der Verwaltungsrat und anderes der-
gleichen ihre besondere Aufgabe und ihre eigene Zustén-
digkeit bis zu einer Neuordnung. «

Danach wird also einerseits eine klare Abgrenzung der
Kompetenzen der einzelnen neuen Gremien und die der
Kompetenzen der neuen Gremien gegeniiber den schon

19 A.a.0. 32

20 PAUL V1., Catholicam Christi ecclesiam., Motu proprio vom 6. 1.
1967, in: AAS 59 (1967) 25-28; vgl. Uber die Kirche in der Welt von
heute 90.

21 Eeclesiae sanctae I, 17.
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bestehenden, und zwar moglichst einheitlich fiir den gan-
zen nationalen Bereich, gewiinscht, anderseits wird das
den Bischfen bzw. den Bischofskonferenzen iiberantwor-
tet. Es wire wohl Aufgabe der Pastoraltheologen und
Kanonisten, sich nicht nur zu einer augenblicklichen Ko-
ordinierung, sondern auch zu einer grundsitzlichen Neu-
ordnung, unter eventueller Abdnderung des Status man-
cher bestehender ehrwiirdiger Korperschaften, Gedanken
zu machen.

Die Abgrenzung der ersten beiden Rite ist deshalb
schwierig, weil beide dieselbe pastorale Zielsetzung und
denselben beratenden Charakter haben. Gewi} sind die
Presbyter des Presbyterrates Mittriger des Leitungsdien-
stes und sollen als solche das gesamte Presbyterium re-
prisentieren, und dieses nimmt durch ihn am regimen des
Bistums mitverantwortlich teil, wihrend die Kleriker des
Pastoralrates »specialiter ab Episcopo delecti« sind, um
dort gemeinsam mit den anderen Gliedern und Gruppen
des Gottesvolkes die didzesane Pastoral zu bedenken und
den Bischof zu beraten. Danach konnte man zu folgen-
dem Konzept kommen: Der Presbyterrat steht auf seiten
des Bischofs als Beratungsorgan in seinen Regierungs-
entscheidungen; der Pastoralrat berit alle Gegenstéinde
durch und gibt seine Voten dem Bischof, der sie mit dem
Presbyterrat noch einmal berdt, bevor er entscheidet;
dieser bildet sozusagen ein zweites Sieb. Ein solches Sy-
stem wird der Eigenart und Einheit des neutestamentli-
chen Leitungsdienstes gut gerecht. Es wirkt aber solange
kompliziert und konstruiert, solange der Presbyterrat
keine echte Mdoglichkeit hat, am regimen des Bischofs
wirklich zu partizipieren, solange nicht der Bischof kir-
chenrechtlich in gewissen Fragen an den Rat bzw. an die
Zustimmung des Presbyterrates gebunden wird, wie dies
jetzt etwa beim Domkapitel der Fall ist.

Solange beide Rite rein konsultativ sind, die Entschei-
dung ausschlieBlich beim Bischof liegt und die Konsulta-
tionen beider Riite in gleicher Weise eine Hilfe im regimen
des Bischofs darstellen — der Pastoralrat wird schon vom
Konzil selbst als Organ der Didzesankurie angesehen —,
bietet sich schon der Einfachheit halber ein zweites Kon-
zept an, das nach der Meinung mancher auch dem ur-
kirchlichen wie dem postkonziliaren Kirchenverstindnis
besser entspricht.

Der Pastoralrat, in dem alle Gruppen des Gottesvolkes
in ihrer Funktion vertreten sind, ist danach das eigent-
liche pastorale Studien-, Planungs-, Koordinierungs- und
Beratungsorgan des Bischofs in allen Fragen der Didzese
und ihrer Leitung.

Demgegeniiber soll der Presbyterrat sich der Hauptsache
nach mit Problemen beschiiftigen, die unmittelbar das
Presbyterium betreffen wie das Verhiltnis von Bischof
und Presbyterium, die Ausbildung der Priester und ihre
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Weiterbildung, die priesterliche Spiritualitit, die Zusam-
menarbeit von Welt- und Ordensklerus im Rahmen einer
Gesamtpastoral, Fragen der Personal- und Sozialvertre-
tung der Priester, Kontakte mit Priestern anderer Dig-
zesen und Lénder. Er kann sich natiirlich auch mit Fragen
beschiftigen, die den Pastoralrat beschéftigen, besonders
wenn sie und soweit sie den Priester und die priesterliche
Seelsorge betreffen wie Priesternachwuchs, iiberpfarrliche
Berufungen, Wandel der diézesanen und pastoralen Struk-
turen. Solche Fragen oder Anregungen dazu kann er auch
durch seine Vertreter in den Pastoralrat bringen.
Umgekehrt sollte sich der laienapostolische Rat wieder
mehr oder minder ausschlieBlich, jedenfalls primir mit
laienapostolischen Problemen beschiftigen. Je nach Be-
darf kann er aber durch seine Vertreter Anliegen und An-
regungen an den Pastoralrat herantragen, wie er auch
durch seine Vertreter fiir seine Arbeit vom Pastoralrat
Anregungen empféangt 22,

Die Geschiftsfilhrung des Pastoralrates, vielleicht auch
des Priesterrates, sollte beim Seelsorgeamt liegen, zu dem
der Pastoralrat eine besonders nahe Verbindung haben
muB. Pastoralrat und Presbyterrat sollten den didzesanen
Exekutivorganen gegeniiber wie Generalvikariat, Seel-
sorge-, Finanz- und Bauamt das Recht auf Auskiinfte
haben, wie auch diese ein unmittelbares Informations-
recht haben miiBiten.

Die Richtlinien der deutschen Bischofskonferenz vom Fe-
bruar 1967 bewegen sich durchaus auf der Linie des zweiten
Konzeptes. In den Fragen der Pastoral soll der Seelsorge-
rat eine sachliche Prioritdt vor dem Priesterrat haben. Er
soll sich mit der Planung des gesamten pastoralen Dien-
stes, den pastoralen Anliegen des Konzils, der Koordi-
nierung der seelsorglichen Aktivititen, den Fragen der
Weiterbildung der im pastoralen Dienst stehenden Per-
sonen und den pastoralen Kontakten mit anderen Bis-
timern und Kirchen beschiftigen. In den Pastoralrat
sollte der Bischof wie in den Priesterrat nur bis zu einem
Drittel der Mitglieder frei berufen. Die anderen sollten
zu gleichen Teilen durch den Priesterrat (Welt- und Or-
denspriester) und durch den DidzesanausschuB (Beratungs-
und Koordinierungsgremium des Laienapostolats) dele-
giert werden. Die benannten Vertreter miissen nicht
Mitglieder der entsendenden Gremien sein. Unter den
Delegierten des Didzesanausschusses sollten Ménner und
Frauen, eine Ordensschwester und ein Laienbruder sein.
Unter den vom Bischof ernannten Mitgliedern sollten der
Leiter des Seelsorgeamtes, der Vorsitzende des Ditzesan-
ausschusses und ein Professor oder Dozent der Pastoral-

22 Die beiden Konzeptionen zeigten sich auch in den Gesprichen des
europdischen Bischofssymposiums in Nordwijkerhout vom 10.-13.
7.1967.
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theologie sein. Als Mitglieder werden 20, hochstens 25
vorgeschlagen. Auch der Pastoralrat soll mindestens zwei-
mal jahrlich, sonst auf Wunsch des Bischofs oder eines
Drittels der Mitglieder zusammentreten. Er wihlt einen
Sprecher und Sekretdr. Alle vom Konzil angeregten di-
Ozesanen Riite sollen gegeniiber dem bischoflichen Ordi- -
nariat ein Auskunftsrecht haben. Der Bischof kann von
Fall zu Fall Berater zuziehen 23,

Man miiBte sich auch Gedanken iiber die wiinschenswerte
kiinftige Aufgabe und Verfassung der Domkapitel ma-
chen. Es wire zu iiberlegen, ob und in welcher Hinsicht
diese Institutionen noch weiterhin sinnvoll sind und bei-
behalten werden sollen. Falls man sie zur Durchfithrung
feierlicher Gottesdienste an der Kathedralkirche weiterhin
noch braucht, kénnte man hochverdiente Priester, die aus
dem aktiven Dienst scheiden, dazu ernennen. Die Auf-
gaben, die die Domkapitel bisher als Rat und Senat des
Bischofs hatten, miilten wohl, einschlieBlich des » Bei-
spruchsrechtes« in bestimmten Angelegenheiten 24, weit-
hin auf den Presbyterrat bzw. auf den Pastoralrat iiber-
gehen, schon um Zweigleisigkeiten zu vermeiden. Die
Oberhirtengewalt bei Erledigung des Bischofsstuhles (can.
391 § 1) kénnte auch anders als jetzt gelost werden. Dafiir
konnte man dem Pastoralrat ein Mitberatungsrecht fiir
die Neubesetzung des Bistums einrdumen.

Dieser Ersatz fiir ein noch fehlendes Domkapitel wiirde
sich bei obiger Einschrinkung des Domkapitels eriibrigen,
da er dieses nur in seiner Funktion als Rat und Senat des
Bischofs ersetzt.

Unter diesem Namen bezeichnet man etwa in dsterreichi-
schen Didzesen die Versammlung der wirklichen Kon-
sistorialrite, die urspriinglich als die Sachbearbeiter des
Bischofs gedacht waren. Ob unter diesem oder einem
anderen Namen werden solche Sachbearbeiter fiir die ver-
schiedensten Sparten der Seelsorge, die Referenten der
Seelsorgedimter und der Verwaltung, weiter notig sein.
Als kollegiales Gremium zur allgemeinen Beratung des
Bischofs wird das Konsistorium wohl durch den Pastoral-
rat abgelost werden miissen.

Seelsorgeamt, Liturgierat, Kunst-, Musikkommission,
Caritas, Finanzkammer, Pastoralinstitut, Dechantenkon-
ferenz und dhnliche Einrichtungen behalten natiirlich als
bischofliche Amter ihre Funktion weiter bei. DaB eine
enge Zusammenarbeit wiinschenswert ist, versteht sich
von selbst, zumal sie ja nur als pastorale Amter und Ein-
richtungen bzw. als Dienste fiir die diozesane Pastoral zu
verstehen sind.

23 Laut privater Mitteilung.
24 Vgl. E. ExcHMANN/K. MORSDORF, Lehrbuch des Kirchenrechtes auf
Grund des Codex Iuris Canonici 1, Miinchen 21959, 449.
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Die Strukturen der Kirche unterliegen dem Wandel der
Geschichte und der in dieser Geschichte sich wandelnden
Gesellschaft, der dauernden Priifung auf ihre Brauchbar-
keit in einer gewandelten Welt und darum dem immer
wieder notwendigen aggiornamento. Sie miissen aber eben-
so der dauernden Konfrontation mit der Uridee der Ge-
meinde Jesu Christi unterworfen werden. Die Strukturen
der Kirche konnen diese Idee erhellen oder verdunkeln,
zum Leuchten bringen oder verzerren und bis zur Un-
kenntlichkeit entstellen, sie konnen unter Umstinden
geradezu verhindern, daB sich die Idee Jesu verwirklichen
kann. Vor dieses zweifache Gericht der Offenbarung und
der Zeit werden auch die neuen dizesanen Strukturen der
Kirche gestellt sein.

Im Priesterseminar Mainz sind die Priesterkandidaten der
Ditzese Mainz vom 1. bis 12. Semester. Thre Vorlesungen
héren sie vom 1. bis 10. Semester an der Universitit und
im 11. und 12. Semester im Priesterseminar. Zwischen dem
5. und 8. Semester sind zwei Freisemester an einer aus-
wirtigen Universitidt oder Theologischen Hochschule bei
eigener Wahl des Studienortes und der Wohnung. Zum
Abschlul3 des 11. Semesters ist die Priesterweihe, auf die
in den Semesterferien und wihrend des 12. Semesters in
den Weihnachts- bzw. Pfingstferien fiir etwa 8 Wochen ein
Einsatz in der praktischen Arbeit im priesterlichen Dienst
folgt.

Eine Verofentlichung Anfang 19541 brachte eine kritische
Besinnung auf die notwendige geistliche und geistige Bil-
dung zum Priester. Ein Grundgedanke war der Primat
der geistlichen vor der geistigen Bildung (fiir die eine
Studienreform gefordert wurde) und die Notwendigkeit
der Integrierung beider. Ein weiterer Grundgedanke war
die Forderung, daB der Dienst der geistlichen Bildung in
Wahrung der Eigenart der jeweiligen Priesterkandidaten
und in deren Hinfiihrung zur Eigenverantwortung vor Gott
erfolgen miisse,

Aber gerade diese Forderung verlangt immer wieder ein¢
Anpassung des Seminarlebens an die je gegebene Situation.
Im vergangenen Jahr erarbeiteten alle mit der Priester-
bildung im Mainzer Seminar hauptamtlich beauftragten
Priester gemeinsam einen Text, der sich mit den grund-
sitzlichen Anforderungen an die Priesterbildung und ihrer

1 J. M. REuUss, Priesterliche Ausbildung heute, in: Wort und Wahrheit
9 (1954) 85-105.
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Verwirklichung in der heutigen Situation befalit. Er wurde
von Psychologen und Péddagogen kritisch iiberpriift und
dann aufgrund ihrer Anregungen verbessert. Die hier
verdffentlichten Uberlegungen, die praktisch erprobt und
aus dieser Erprobung zu verbessern versucht werden, sind
somit das Ergebnis einer Gemeinschaftsarbeit. Der Regens
des Mainzer Priesterseminars zeichnet fiir ihre Veroffent-
lichung verantwortlich.

Priesterbildung kann nicht geschehen ohne den Riickgriff
auf das Verstindnis des Priestertums im Neuen Testament
und dessen theologische Entfaltung. Es 148t sich beschrei-
ben mit dem paulinischen Wort an die Korinther: »Wir
sind nicht Herren eures Glaubens, sondern Diener eurer
Freude« (2 Kor 1,24). Das ist eine von vielen Méglich-
keiten, mit einem biblischen Wort eine zusammenfassende
Aussage iiber das neutestamentliche Priestertum zu ma-
chen.

Die tiefste Freude erfidhrt der Mensch, der den Sinn seines
Daseins sucht und seine Erfiillung anstrebt, in der ihm von
Gott zugedachten Heilswirklichkeit seiner Gemeinschaft
mit Gott in Jesus Christus, die er in seiner Erdenzeit als
schon grundgelegt gldubig bejaht und auf deren Vollen-
dung in der Auferstehung von den Toten er zuversichtlich
hofft.

Diese Gemeinschaft mit Gott kulminiert in Jesus Christus
als dem Menschen, der in einzigartiger Begnadigung in
die Personeinheit mit dem Sohne Gottes aufgenommen
ist. Diese Kulmination des Heiles soll dem Heil aller Men-
schen dienen. Zum Heilsdienst fiir die ganze Welt ist der
Sohn Gottes Mensch geworden und so im vollen Sinn
des Wortes zu uns » gekommen«; » ggkommen«, damit wir
»das Leben haben und es in Fiille haben« (vgl. Jo 10, 10)
als unsere Teilhabe an dem Leben und Gliick Gottes
selbst. Als der »zweite Adam«, das Haupt der Mensch-
heit, dient er unserer Freude durch die Verkiindigung der
Frohbotschaft und die Hingabe seiner selbst bis in den
Kreuzestod, um nicht nur fiir sich, sondern auch fiir uns
von den Toten aufzuerstehen (vgl. Rém 4,25).

Der Mensch Jesus Christus, der einzige Mittler zwischen
Gott und den Menschen (vgl. 1 Tim 2,5), setzt seinen
Heilsdienst bis zum Jiingsten Tag durch die Kirche als
die ihm verbundene Gemeinschaft fort. Schon wihrend
seiner Erdenzeit erwihlt er eine Gemeinschaft, die Zwolf,
das Apostelkollegium, um sie zum Heilsdienst zu senden
(vgl. Mk 3,13-15). Nach seiner Auferstehung sendet er,
der erhhte Herr, aus seiner Vollmacht diese Gemeinschaft
zum Heilsdienst mit der VerheiBung, bei ihr zu bleiben
bis zum Jiingsten Tag (vgl. Mt 28,16-20). Diese Sendung
zum Heilsdienst umfaBt den Auftrag, alle Menschen durch
die Taufe und die Hinfiihrung zu einem Leben aus dem
Evangelium zu Jiingern zu machen.

Durch die Taufe werden die Menschen Glieder des Leibes



272

Christi (vgl. Rém 6,5; 1 Kor 12,12f; Gal 3,27f), der Kir-
che (vgl. Eph 5,23). Die Kirche ist also nicht nur eine
Organisation, sondern zugleich ein Organismus, und die
Mitglieder der Kirche sind deshalb Glieder des Leibes Jesu
Christi. Ein Christ ist als Leib-Geist-Einheit in Jesus
Christus eingegliedert (vgl. 1 Kor 6, 15f). Dadurch hat der
zur Rechten des Vaters thronende verkldrte und erhéhte
Herr hier auf Erden einen sinnfilligen Leib. Augustinus
nennt diese Einheit des unsichtbaren Hauptes mit seinem
jetzt sinnfilligen Leib » den ganzen Christus«2.

Dieser » ganze Christus«, also der erhhte Herr mit seinem
sinnfélligen Leib, setzt bis zum Tage der Vollendung den
Heilsdienst fort (vgl. Eph 1,10.223). Als Glieder seines
Leibes sind die Christen personseiende Organe Jesu Chi-
sti im Heilsdienst. DaB Jesus Christus durch die Gemein-
schaft der Christen seinen Heilsdienst fortsetzt, sagt, wenn
auch mit Hilfe eines anderen Bildes, nimlich dem Bild
des lebendigen Baues4, der erste Petrusbrief aus: Die
Gemeinschaft der Christen, die, ehe sie Christen wurden,
ein » Nicht-Volk« und » Nicht-Begnadigte« waren, jetzt
aber als Christen » ein auserwéhltes Geschlecht, ein konig-
liches Priestertum, ein heiliger Stamm, ein Gott zugeeigne-
tes Volk« sind (vgl. 1 Petr 2,9f), soll, auferbaut auf Jesus
Christus, dem »lebendigen Stein« (vgl. 1 Petr 2,4), dienen
in der Verkiindigung der GroBtaten Gottes und in der
Opferdarbringung (vgl. 1 Petr 2,9.5).

Die Glieder des Leibes Jesu Christi haben als seine Organe
im Heilsdienst nicht alle dieselben Aufgaben und Be-
fahigungen (vgl. Rom 12,4). Es gibt unter den einzelnen
Gliedern eine wesentliche Differenzierung, wie sie als Or-
gane Jesu Christi zum Heilsdienst berufen sind. Den Amts-
trigern kommt durch die Handauflegung eine bleibende
Gnadengabe zu, die sie zur Erfiillung ihrer Sendung be-
fahigt (vgl. 1 Tim 4,14; 5,21; 2 Tim 1, 6). Diese » Gnaden-
gabe« ist Vorbedingung fiir ihren besonderen Dienst und
die Ausriistung zu diesem Dienst. Wie schon durch die
Taufe eine bleibende seinsmiBige Einbeziehung (vgl. Rom
6,5; 1 Kor 12,12f; Gal 3,27f) und Umgestaltung (vgl.
Gal 3,27) in Jesus Christus erfolgt, so werden durch das
Weihesakrament einige Christen in einer spezifischen Weise
in Jesus Christus umgestaltets. Jesus Christus, das Haupt
des Leibes, setzt durch die ganze Kirche als Gemeinschat
seinen Heilsdienst fort, weil die Glieder des Leibes, umge-
prigt in ihn, seine personseienden Organe im Heilsdienst

2 Vgl. AugusTINuS, Enarr. in Ps. 17,51 et 90,2, 1;: Migne, PL XxXVI
154 et xxxvi 1159, zitiert nach Prus xir., Mystici Corporis, Anm. 135.
3 Vel. dazu M. ZERwICK, Der Brief an die Epheser (Geistliche Schrift-
lesung, Bd. 10), Diisseldorf 41963, 54-60. :
4 Auch Paulus gebraucht dieses Bild. In Eph 4,12-16 flieBen zwel
Bilder ineinander: das Bild des Leibes und des lebendigen Baues.

5 Vgl. Zweites Vatikanisches Konzil, Dekret iiber Dienst und Leben
der Priester Presbyterorum ordinis 2.
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sind. Die durch das Weihesakrament verlichene bleibende
Gnadengabe priigt die ordinierten Glieder des Leibes Jesu
Christi in Jesus Christus um, insofern er das Haupt seines
Leibes ist.

Dadurch werden die Ordinierten befdhigt, wie die Apostel
Vorsteher der Gemeinden zu sein, freilich nicht Vorsteher,
»um sich bedienen zu lassen«, sondern um wie Jesus Chri-
stus, der »sein Leben als Losegeld fiir viele« hingegeben
hat, »zu dienen« (vgl. Mk 10,45) und in diesem Dienst
Diener aller zu werden (vgl. 1 Kor 9,19). Als Vorsteher
dienen sie nicht nur durch die Verkiindigung der Froh-
botschaft vom Heil, sondern Jesus Christus vermittelt
durch sie als seine dazu befdhigten Organe auch das Heil
in jenen sakramentalen Handlungen, bei deren Vollzug
nur Ordinierte Organe Jesu Christi sind. Als solche sakra-
mentale Handlungen, zu deren Vollzug nur Ordinierte be-
fihigt sind, sind nach der kirchlichen Lehre, die sich auf
die Heilige Schrift stiitzt, die Verwandlung von Brot und
Wein in Jesu Christi Fleisch und Blut bei der Eucharistie-
feier sowie alle iibrigen Sakramente auler Taufe und Ehe
anzusehen.

Schon bei den Synoptikern lesen wir von einer Auswahl
aus dem Jiingerkreis: Jesus Christus erwihlt Apostel (vgl.
Mk 3,13-15), die aus dem Kreis der iibrigen Jiinger heraus-
gehoben werden (vgl. Mk 4, 10), und sendet sie dazu aus,
die Menschen zu seinen Jiingern zu machen (vgl. Mt 28,
16-20). Sie bleiben Jiinger des Herrn und werden auch in
demselben Zusammenhang sowohl als die Jiinger wie auch
als die Zwolf bezeichnet (vgl. Mk 14,12 mit Mk 14,17).
Im Apostelsein liegt ihre spezifische Abhebung von den
iibrigen Jiingern. Daf3 damit auch eine spezifische Gnaden-
gabe gegeben ist, die selbstverstindlich zum Dienen ruft,
zeigt klar das ApostelbewuBtsein des heiligen Paulus.

Es wird mit Recht darauf hingewiesen, daB die durch
Handauflegung bestellten kirchlichen Amtstriager »nicht
eigentliche sacerdotale Titel« haben, » obwohl Paulus sei-
nen apostolischen Dienst im Evangelium einmal in solchen
Kategorien ausdriickt. Sie sind vielmehr Vorsteher, Leiter,
Aufseher, Helfer«6. Das neutestamentliche Presbyterium
wird vom alttestamentlichen Priestertum abgesetzt. Der
Hebrierbrief betont die Einzigkeit des Priestertums Jesu
Christi gegeniiber der Vielheit im alttestamentlichen
Priestertum. Dennoch 148t sich von dem im Neuen Testa-
ment gezeichneten Bild des kirchlichen Amtstrégers sagen,
daB es auch spezifisch priesterliche Ziige aufweist. Das
Verstindnis vom neutestamentlichen Amtstriger, von den
Aposteln und den durch ihre Handauflegung mit einer
bleibenden Gnadengabe Ausgestatteten, ist umfassender
als das vom alttestamentlichen Priester. Der durch die

6 L., M. WEBER, Gedanken zum Lebensstil des jungen Priesters, in:
Der Seelsorger 37 (1967) 240-248, hier: 242.
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Handauflegung Ordinierte wird zum Apostelnachfolger
und damit als Vorsteher zum Dienst der Verkiindigung
(vgl. 1 Tim 4,12-16; 5,17; 6,12; 2 Tim 1,6-8; 2,2; 4,1-3,
5) und der Sakramentenspendung — ein Dienst, zu dem
die Apostel selbst bestellt waren, — auserwihlt und be-
vollmichtigt. Die Apostel werden durch den Auftrag, das
Abendmahl, das Jesus Christus als ein sein blutiges
Kreuzesopfer vorwegnehmendes Opfermahl feierte, zu
wiederholen, zum priesterlichen Tun bevollméachtigt (vgl.
Lk 22,19; 1 Kor 11,24-26). Sie werden in Jesu Christi
Vollmacht zur Siindenvergebung befihigt (vgl. Mt 18,18
mit Jo 20,21-23). Sie vermitteln den Getauften durch die
Handauflegung den Heiligen Geist, den sie selbst am
Pfingstfest empfangen haben (Apg 8,14-17). Timotheus
empfingt durch die Handauflegung des Paulus und des
Presbyteriums mehr als eine rechtliche Beauftragung: Ihm
wird eine bleibende Gnadengabe vermittelt (vgl. 2 Tim
1,16; 1 Tim 4,14), und er wird zu der gleichen gnaden-
vermittelnden Handlung bevollméchtigt (vgl. 1 Tim 5,22).
Der Dienst der Vorsteher umfaft also Heilsverkiindigung
und sakramentale Heilsvermittlung.

So sicher es also feststeht, daB der erhdhte Herr durch
eine Gemeinschaft, die sein sinnfilliger Leib auf Erden ist,
seinen Heilsdienst fortsetzt und daf dies durch alle Glieder
seines Leibes geschieht, so sicher gibt es in dieser Gemein-
schaft Amtstriger mit einer spezifischen Sendung. Sie
sind als Vorsteher durch eine bleibende Gnadengabe zu
einem an eben diese Gnadengabe gebundenen Heilsdienst
bevollmichtigt. Diesen Dienst iiben sie nicht selbstéindig
aus, denn sie sind Organe Jesu Christi, durch die er han-
delt; sie iiben ihn aber selbst aus, denn sie sind als Perso-
nen Jesu Christi Organe.

Paulus mahnt Timotheus: »Lege niemand voreilig die
Hinde auf und mache dich nicht mitverantwortlich fir
fremde Siinden!« (1 Tim 5, 22). Daraus ergibt sich die
Notwendigkeit einer entsprechenden Vorbereitung auf
das kirchliche Amt sowie die Forderung einer Priifung
der Eignung zu diesem Amt.

Priesterbildung — Priester verstanden als der durch die
Handauflegung geweihte Vorsteher — ist also erforderlich.
Ehe die Priesterkandidaten durch die Handauflegung
sakramental zu jhrem spezifischen Heilsdienst ausgeri-
stet werden, miissen sie fiir ihren Dienst ausgebildet sein.
Das macht grundsitzlich eine kiirzer oder linger dauern-
de geistliche und geistige Bildung in Verbindung mit einer
pastoralen Ausbildung erforderlich. DaB das nicht immer
geschah und geschieht, auch nicht immer geschehen
konnte und kann, ist kein Argument gegen diese — von
Ausnahmefillen abgesehen — zu stellende Forderung.
Fragt man nun nach dem Kern dieser Forderung, so st
zu antworten: Der Kern ist die geistliche Bildung. Der
geistliche Mensch im neutestamentlichen Sinn ist der
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Mensch, der in und mit Jesus Christus lebt, mit anderen
Worten: der Jiinger Jesu Christi, der sein Leben aus seiner
Gemeinschaft mit Jesus Christus gestaltet. Geistliches
Leben besteht deshalb nicht in den geistlichen Ubungen,
wenn auch ohne geistliche Ubungen kein geistliches Leben
bestehen kann.

Jiinger Jesu Christi miissen in einem in der Verbunden-
heit mit Jesus Christus und in der Gemeinschaft mitein-
ander leben. Diese Jiingerschaft kulminiert in der MeB-
feier, in der die Jiinger Jesu Christi in Jesus Christus an
den Vater fiir das Heil der Welt — und zwar der konkreten
Welt, in der sie leben, — hingegeben werden und dieses
Hingegebenwerden dadurch bejahen, daB sie mit ihrer
persdnlichen Hingabe in die Hingabe Jesu Christi ein-
gehen, der sie durch das heilige Mahl zum Vollzug und
zur Auswirkung dieser Hingabe stérkt.

Welche geistlichen Ubungen in ihrer je gegenwirtigen
Lage zu solcher Jiingerschaft erforderlich sind, das ist
entsprechend der personlichen Eigenart der Jiinger des
Herrn und entsprechend ihrem je gegenwértigen Konnen
— das auch von ihren je gegenwértigen Lebensumstéinden
mitbedingt ist — verschieden. Sie miissen sehr konkret
aufgezeigt werden und erstrecken sich auf den ganzen
Bereich ihres christlichen Menschseins, das ein christ-
liches Mitmenschsein ist.

Die geistliche Bildung zum Jiinger Jesu Christi ist der
Kern der zu integrierenden geistlichen und geistigen
Bildung und pastoralen Ausbildung, weil sie der Angel-
punkt priesterlicher Bildung ist. Angelpunkt deshalb,
weil die priesterliche Bildung sich um diese geistliche
Bildung wie eine Tiir um die Tiirangel bewegt, das heilt,
sie muB} von ihr getragen sein, von ihr ausgehen und auf
sie hingerichtet sein.

Als der Herr die Apostel erwihlt hatte, rief er sie zu sich,
damit sie mit ihm seien und damit er sie aussende, um zu
predigen und Vollmacht zu haben, die Ddmonen auszu-
treiben (vgl. Mk 3,13-15). Thre eigentliche Sendung mit
den fiir diese Sendung spezifischen Vollmachten gab er
ihnen erst nach der Auferstehung mit der VerheiBung,
immer bei ihnen zu sein (vgl. Mt 28,16-20). So ist das
Bei-dem-Herrn-Sein der Apostel das Tragende der aposto-
lischen Sendung schon wihrend der Erdenzeit des Herrn
und nach seiner Erhéhung. Mit ihm leben sollten sie,
um ihn und seine Lehre immer besser kennenzulernen.
Zu ihm zuriickkehren sollten sie nach ihrer ersten Aus-
sendung wihrend seiner Erdenzeit, einer Aussendung,
dazu bestimmt, zu lehren und zu handeln und ihm dann
dariiber zu berichten (vgl. Mk 6,6-13. 30-32).

So muB diese Hinwendung der Priesterkandidaten zur
Jiingerschaft Jesu Christi zum Tragenden ihres Lebens
werden. Von ihr mubB ihr redliches Miihen um ihre geistige
Bildung ausgehen (und nicht nur von der Notwendigkeit,
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die geforderten Examina zu bestehen). Thre pastorale, das
heiBt praktische Ausbildung fiir ihren spiteren priester-
lichen Heilsdienst darf sich nicht darauf beschriinken,
pastoraltechnologische Fertigkeiten zu erwerben, son-
dern muB hingerichtet sein auf ihre spezifische Form der
Jiingerschaft Jesu Christi, die auch ein Kdnnen in den
verschiedenen Aufgaben pastoraler Tatigkeit verlangt;
sonst laufen sie Gefahr, spiter der haeresis actionis, einer
bei allem duBeren Erfolg doch im Eigentlichen zum MiB-
erfolg fithrenden Fehlform priesterlichen Heilsdienstes,
zu verfallen.

Der frohen (wenn auch oft harten und deshalb viel Selbst-
zucht und Abtétung fordernden) Hinwendung der Prie-
sterkandidaten zu dieser Jiingerschaft Jesu Christi zu
dienen, ist also der Kern der Priesterbildung, wie sie als
Aufgabe dem Priesterseminar obliegt. Die Hinwendung
der Priesterkandidaten zur Jiingerschaft Jesu Christi ver-
langt ihren ganzen Einsatz in ihrer personlichen Eigenart
in letzter persénlicher Verantwortung vor Gott. Dabei
bleibt alles menschliche Miihen nur ein Sich-Offnen fiir
Jesus Christus, der ergreift, wen er will und im MaBe er
will.

Die aus den theologischen Voriiberlegungen und aus den
Darlegungen iiber den Kern der Priesterbildung sich erge-
benden Folgerungen miissen mit den heutigen konkreten
Gegebenheiten zusammen gesehen werden, um so die
Forderungen ableiten zu kdnnen, denen sich die Priester-
bildung heute gegeniibergestellt sieht.

Schon der Entstehung des Wunsches, Priester zu werden,
stehen heute nicht unbetrichtliche Schwierigkeiten ent-
gegen. Zunichst bietet das reichhaltige Angebot an attrak-
tiven, ja faszinierenden Berufen naturwissenschaftlich-
technischer Prigung, die zudem die Méglichkeit eines
christlichen Weltdienstes in sich schlieBen, dem Gedanken
an das Priestertum eine iibermiBige Konkurrenz. Ferner
begegnen junge Menschen Priestern, die infolge des Man-
gels an menschlichen, christlichen und priesterlichen
Qualitiiten, aber auch infolge einer Uberlastung durch
die heutige Struktur des priesterlichen Dienstes nicht als
so anziehend erlebt werden, daB der Wunsch, Priester zu
werden, geweckt wird. Die Begegnung mit unfrohen und
resignierten Priestern, zumal wenn sie noch jung sind,
weckt die Befiirchtung, ebenso zu werden, und dréingt den
Gedanken an diesen Lebensberuf zuriick. AuBerdem hat
das letzte Konzil eine theologisch vertiefte Sicht des Laien
vermittelt und die Tatsache aufgezeigt, daB den Laien
Aufgaben in der Kirche zukommen, fiir die sie und nicht
die ordinierten Priester zustindig sind. Das 1Bt in nicht
wenigen jungen Menschen ein hohes Bild vom Laien ent-
stehen. Vor diesem verblaBt nicht selten der Wunsch,
Priester zu werden. SchlieBlich wird die Glaubensbot-
schaft in Katechese, Predigt und sonstiger Glaubens-
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unterweisung nicht immer so dargeboten, daBl die heutige
junge Generation sich mit ihr positiv auseinandersetzt
(anstatt nur unverbindlich iiber sie zu diskutieren) oder
gar sich als Priester fiir ihre Verkiindigung engagieren
will. Dabei zeigen die heutigen jungen Menschen eine
groBe Bereitschaft zum Dienst am Menschen, eine Offen-
heit fiir weltweite briiderliche Solidaritit und ein Interesse
an »Pionierarbeit« im Sinne missionarischen Heils-
dienstes. Diese Zusammenschau fordert ein ernsthaftes
Nachdenken dariiber, wie man heute vorgehen muB, um
bei jungen Christen den Wunsch, Priester zu werden,
wecken zu konnen. So sicher ein solcher Wunsch des
Gnadenrufes Gottes bedarf, so darf man doch nicht su-
pranaturalistisch nur auf die Gnade warten, ohne selbst
das Menschenmdgliche fiir den ausreichenden Priester-
nachwuchs getan zu haben.

Im deutschen Sprachraum kommt der notwendigen und
von dem Zweiten Vatikanischen Konzil auch geforder-
ten? Einheit von geistlicher und geistiger Bildung in Ver-
bindung mit einer pastoralen Ausbildung deshalb eine
besondere Bedeutung zu, weil der geistigen Bildung vor-
nehmlich Universitits- oder Hochschulfakultiten, der
geistlichen Bildung und pastoralen Ausbildung Theolo-
genkonvikte und Priesterseminarien dienen8. Das fordert
eine intensivere Zusammenarbeit zwischen Fakultiten und
Priesterseminarien, als sie bisher festzustellen war. Die
Ursache fiir diesen Mangel liegt wohl auf beiden Seiten;
die Besinnung auf Abhilfe hat erfreulicherweise von bei-
den Seiten eingesetzt.

Bei dieser Aufteilung 148t sich die Uberschneidung von
Aufgaben, die sowohl Fakultiten als auch Priestersemi-
narien zukommen, nicht vermeiden. Beide miissen den
einen Auftrag der Priesterbildung wahrnehmen und,
wenn auch nicht in gleicher Weise und im gleichen Um-
fang, allen darin eingeschlossenen Aufgaben dienen.
Geistliche und geistige Bildung miissen Hand in Hand
gehen. Die theologische Bildung ist nicht nur erforderlich,
um den Priesterkandidaten die notwendige sachliche Be-
fahigung zur Erfiillung ihrer Aufgaben, sondern auch

7 Vgl. Zweites Vatikanisches Konzil, Dekret iiber die Ausbildung
der Priester Optatam totius 8.

& Manche Diézesen haben nur ein Priesterseminar fiir das 1. bis
12. Semester, andere ein Theologisches Konvikt fiir das 1. bis 10.
(bzw. 1. bis 8. oder 1. bis 9.) Semester und ein Priesterseminar fiir
das 11. und 12. (bzw. 9. bis 12. oder 10. bis 12.) Semester und wieder
andere (aber nur vereinzelt) ein Priesterseminar fiir das 1. bis 10.
und ein Priesterseminar fiir das 11. und 12. Semester. Wir gebrau-
chen die Bezeichnung »Priesterseminar« in diesen Uberlegungen
unterschiedslos fiir die Theologischen Konvikte und Priestersemi-
narien (nicht aber fiir die sogenannten »Kleinen Seminarien«) in der
Uberzeugung, daB die an sie zu stellenden Anspriiche bei aller mit
Recht geforderten Beriicksichtigung der Entwicklungsphasen der
Priesterkandidaten unterschiedslos gelten.
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die ebenso notwendigen Impulse fiir ein ihrem Dienst
gemiBes geistliches Leben zu geben. So brauchen, um nur
einige Beispiele zu nennen, die Priesterkandidaten eine
theologisch richtige Vorstellung vom neutestamentlichen
Priestertum; nicht wenige neigen dazu, sich ein Priester-
bild nach eigenem Konzept zu schaffen, das dringend
einer Korrektur durch die geistige Bildung bedarf, damit
sie fiir die Forderungen der geistlichen Bildung tiberhaupt
aufgeschlossen sein konnen. Ebenso muB eine vertiefte
theologische Sicht der priesterlichen Ehelosigkeit ver-
mittelt werden. Was bisher dazu geboten wurde, vermag
wohl noch nicht ausreichend zu bewirken, daB die in der
lateinischen Kirche bestehende Verkniipfung von Priester-
tum und Zolibat nicht mehr als problematisch empfunden
wird. Jungen Menschen, die den selbstverstandlichen und
der Schépfungsordnung entsprechenden Wunsch nach
der Ehe haben, ist durch vertieftere theologische Begriin-
dungen die Ehelosigkeit um des Himmelreiches willen als
ein Charisma aufzuzeigen, das zwar von Gott geschenkt
werden muB, aber auch zugleich erstrebt werden kann9.
Niemand darf dabei stehenbleiben, den Zélibat nur als
eine Vorschrift kirchlicher Gesetzgebung aufzuzeigen und
zu libernehmen. Gute Ansitze fiir eine fundierte Theologie
der Ehelosigkeit um des Himmelreiches willen im Prie-
sterleben sind bereits erarbeitet. Den Priesterkandidaten
ist wirksam zu helfen, nach der Priifung ihrer Berufung
zur Ehelosigkeit um des Himmelreiches willen sich frei-
willig zum priesterlichen Zolibat zu entscheiden und sich
in rechter Begegnung mit Médchen und Frauen, die vom
Priester als Seelsorger verlangt wird und deren er auch
personlich bedarf, in den zolibatdren Lebensstil einzu-
iiben. SchlieBlich miissen geistige und geistliche Bildung
zusammen helfen, dafl die zukiinftigen Priester in einem
lebenslang zugleich angefochtenen und doch festen und
vorbehaltlosen Glauben (als fides qua et quae creditur!)
leben konnen. Die heute weithin verbreiteten Glaubens-
schwierigkeiten konnen durch den Umbruch in der
Theologie verschiirft werden. Andererseits kann die heutige
Theologie, wenn sie sich den Problemen unserer Zeit zu-
wendet und zu christlicher Existenz in der heutigen Welt
hilft, zur Glaubenssicherheit der jungen Menschen, die
interessiert und intensiv nach der Wahrheit suchen, bei-
tragen.

» Priesterseminare sind zur Priesterbildung notwendig.«
Diese lapidare Aussage des Zweiten Vatikanischen Kon-
zils wird von manchen skeptisch betrachtet und weckt
auch Aversionen. Ohne auf diese apodiktische Feststel-
lung im Konzilsdekret niher einzugehen, ist daran fest-
zuhalten, daB die zukiinftigen Priester auf den bildenden
9 Vgl. den Rundbrief des Erzbischofs von Miinchen und Freising

an die Priester im Erzbistum zur Fastenzeit 1967 Um des Himmelrei-
ches willen. Priesterliche Ehelosigkeit heute, 10.
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Dienst des Seminars angewiesen sind. Nun besteht bei der
heutigen Jugend — und nicht nur bei ihr — eine weit ver-
breitete Opposition gegen amtliche Autoritit und gegen
Kirche als Institution und damit zusammenhédngend gegen
Priesterseminare. Die Anerkennung qualifizierter Fach-
leute ist aber gerade bei jungen Menschen ebenso weit
verbreitet. Sie sind bereit, sich von solcher Autoritit hel-
fen zu lassen und sie in dem MaBe als qualifiziert anzu-
erkennen, als sie an ihr das Miihen um menschliche,
christliche und priesterliche Reife erleben. Angesichts
dieser doppelten Tatsache kann der einzuschlagende Weg
weder in einer »von oben« begiinstigten Seminarflucht
noch in der Anwendung einer »weichen Welle« fiir die
Aufstellung und Durchfiihrung der Seminarordnung ge-
sucht werden. Vielmehr miissen — und dafiir bietet bei
den heutigen Priesterkandidaten der Drang zum Wesent-
lichen und die Ablehnung der Uberbewertung des Peri-
pheren einen positiven Ansatz — solche Forderungen an
das Priesterseminar und das Leben in ihm gestellt werden,
deren Erfiillung fiir die Priesterbildung heute sachlich
unentbehrlich ist.

Als die wesentliche Forderung ist zu betrachten: Die fiir
die Téatigkeit im Priesterseminar vom Bischof bestellten
Priester miissen sich dessen bewuBt sein, daB ihre amt-
liche Autoritdt heute nur in dem Malle zum Tragen
kommt, als sie durch ihr unabldssiges Miihen um ihr
geistliches Leben, das von echter Menschlichkeit und dem
ihrer Stellung entsprechenden geistigen Niveau durch-
drungen sein muB, zu menschlicher, christlicher und prie-
sterlicher Reife wachsen. Durch ein solches Miihen for-
dern sie bei den Priesterkandidaten die Bereitschaft, anzu-
horen, anzuerkennen und zu befolgen, was die Jiinger-
schaft Christi verlangt. Denn die Priesterkandidaten sind
junge Menschen, die sich beim Eintritt in das Priester-
seminar am Beginn des Erwachsenenalters befinden; sie
lassen sich fiir ihre Lebensgestaltung am ehesten beraten
und auch Impulse geben, wenn sie ihre Vorgesetzten als
sich selbst miihende Helfer erfahren. Nur so kann auch
der Gefahr begegnet werden, daB jeder nicht erbetene
Versuch einer Hilfe zu personlich gelebter Verantwortung
skeptisch beurteilt und als unzuldssige Einmischung in
den personlichen Bereich gewertet und zuriickgewiesen
wird. :

So wichtig das Hineinwachsen der Priesterkandidaten in
das gemeinschaftliche Leben im Priesterseminar ist, so
ist dabei die personliche Eigenart der Priesterkandidaten
zu achten. Nur in dieser Achtung, die heute noch nétiger
ist als frither, kann man den Priesterkandidaten dazu
helfen, in Gemeinschaft eigenstindig zu sein. Das aber
wird von ihnen verlangt, wenn sie als Geweihte im prie-
sterlichen Kollegium unter der Leitung des Bischofs den
Heilsdienst vollziehen.
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Ohne das Wachsen zu menschlicher Reife ist ein Wachsen
zur Jiingerschaft Jesu Christi nicht moglich. Zu mensch-
licher Reife aber wichst ein Mensch nur im MaBe person-
lich gelebter Verantwortung. Im verantwortlichen Han-
deln verhilt sich der Mensch in Freiheit seins- und sach-
gerecht und antwortet so Gott und seinem heiligen Willen,
Zu solch gelebter persénlicher Verantwortung zu helfen,
gehort heute zu den wichtigsten Aufgaben, die im Prie-
sterseminar zu erfiillen sind. Wird doch heute Verant-
wortung ebenso hiufig mit Willkiir verwechselt wie Frei-
heit mit Ungebundenheit, so wie andererseits — von den
Vorgesetzten her gesehen — verantwortliches Handeln zu
leicht mit bloBer Ausfithrung von Vorschriften verwech-
selt wird.

Die Seminargemeinschaft braucht wie jede Gemeinschaft
eine Ordnung. Diese mull aber so gestaltet sein, daf sie
nicht nur ein Zusammenleben in immer mehr wachsender
Mitmenschlichkeit erméglicht, sondern auch dem Wach-
sen junger Christen in der Jiingerschaft Jesu Christi
dient. Seminarordnung ist nie Selbstzweck; ihre Dienst-
funktion darf niemals iibersehen werden. Nicht jene Semi-
narordnung ist die beste, die moglichst viele Vorschriften
aufweist und durch die alles reglementiert werden soll,
sondern diejenige, die mit moglichst wenigen und von der
Sache her einsichtigen Vorschriften auskommt.

Die Einhaltung der Seminarordnung durch einen Prie-
sterkandidaten kann nur sehr eingeschrinkt als Kriterium
fiir die Beurteilung iiber Eignung oder Nichteignung fiir
das Priestertum betrachtet werden. Man darf sich bei
jungen Menschen hinsichtlich ihrer Eignung fiir das
Priestertum weder durch #uBere Korrektheit beruhigen
noch durch solche Ubertretungen beunruhigen lassen, die
entwicklungsbedingt sind und mit wachsender mensch-
licher und priesterlicher Reife sich verringern oder gar
aufhoren. Bei solchen Verfehlungen gegen die Ordnung
muB bei allem Festhalten an ihren Forderungen immer
wieder an die persénliche Einsicht und die freie Mitarbeit
der Priesterkandidaten zur Aufrechterhaltung der fiir das
Seminar erforderlichen Ordnung appelliert werden. Das
ist um so wichtiger, als heute allgemein eine Reserve
gegeniiber verpflichtenden Bindungen besteht.

Die Seminarordnung darf nicht dadurch herabgewiirdigt
werden, daB sie die den Priesterkandidaten als Theologie-
studenten zustehende Freiheit des Vorlesungsbesuches auf-
hebt und sie so im Gegensatz zu den Studierenden ande-
rer Fakultiten mit einer Verpflichtung zum Vorlesungs-
besuch bevormundet. Wohl aber besteht fiir die Seminar-
leitung die Verpflichtung, zum rechten Gebrauch dieser
akademischen Freiheit hinzufiihren und darauf aufmerk-
sam zu machen, daB etwas, was von der Seminarordnung
her nicht geboten ist, von der Sache her geboten sein kann.
Ernstes Studium ist eine sachlich begriindete Verpflich-
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tung. Wer nicht lernt, sie zu erfiillen, kann nicht Priester
werden. Die Pflicht zu strenger Notengebung bei der Ab-
legung der Examina muB fiir die Theologieprofessoren ge-
nau so selbstverstindlich werden wie die Pflicht zu ernstem
Studium fiir die Theologiestudenten. Bischof und Semi-
narleitung diirfen gerade im Hinblick auf den Priester-
mangel, der erst recht in jeder Hinsicht gut ausgebildete
Priester fordert, von diesen Forderungen keine Abstriche
machen.

Bei den Einzelpunkten der Seminarordnung, welche das
Zusammenleben im Priesterseminar, die wissenschaftliche
und geistliche Bildung beriicksichtigen, darf nicht iiber-
sehen werden, daB fiir den kiinftigen Priester um seines
Dienstes willen der Kontakt mit den Menschen seiner
Zeit und ihren Lebensbedingungen erforderlich ist. Dieser
Notwendigkeit muB nicht nur in der Ferienzeit und wéh-
rend der Freisemester Rechnung getragen werden,sondern
auch wihrend der Seminarzeit. Priesterkandidaten miissen
darum mitden menschlichen Umgangsformen vertrautsein.
Ebenso ist fiir einen fiir den Priester notwendigen mensch-
lichen Bildungsstand Sorge zu tragen. Teilnahme an kul-
turellen Veranstaltungen muB moglich sein. SchlieBlich
muB in der Seminarzeit zu sportlicher Betdtigung Mog-
lichkeit und nachdriickliche Aufmunterung gegeben wer-
den.

Die ganze Atmosphire des Priesterseminars ist fiir die
Priesterbildung von entscheidender Bedeutung. Sie muf}
eine Atmosphiire des Vertrauens sein. Wenn die Vorge-
setzten auf die grundsitzliche Bereitschaft der Priester-
kandidaten, zur Jiingerschaft Jesu Christi zu gelangen,
vertrauen, dann wéachst auch in diesen das Vertrauen, das
sie in persdnlichen Kontakt mit jenen kommen 14Bt.

Der zur Bildung der Priesterkandidaten unabdinglich not-
wendige personliche Kontakt zwischen den Vorgesetzten
und Priesterkandidaten, der heute intensiver als friiher
sein muB, fordert die Aufgliederung einer grofen Semi-
nargemeinschaft in kleinere Teilgemeinschaften. Ein guter
persdnlicher Kontakt macht Kontrolle und im allgemei-
nen auch bei Verfehlungen gegen die Ordnung sofort vor-
zunehmende Entschuldigungen iiberfliissig. Die Teilge-
meinschaften fiihren, unbeschadet ihrer Zugehorigkeit zur
ganzen Seminargemeinschaft, ein relatives Eigenleben.
Eine solche Teilgemeinschaft kann unter den heutigen
Gegebenheiten die GréBe von 30 bis 40 Priesterkandida-
ten nicht iibersteigen. Sie hat unter der verantwortlichen
Leitung eines fiir die Tétigkeit im Priesterseminar haupt-
amtlich bestellten Priesters zu stehen. Seine Aufgabe ist es,
durch personlichen Kontakt den ihm anvertrauten Prie-
sterkandidaten unter Beriicksichtigung ihrer jeweiligen
Eigenart zu helfen, im Rahmen der Seminargemeinschaft
zu menschlicher, christlicher und priesterlicher Reife zu
gelangen. Die Erreichung dieses Zieles muB deshalb nicht
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nur in Betrachtungspunkten und Exhorten fiir die Ge-
meinschaft, sondern auch im regelmiBigen, wenigstens
monatlichen persénlichen Gesprich erstrebt werden, Bej-
des dient der Hinfiihrung zur Mitfeier des Gottesdienstes,
zu systematischem Studium und zu verantwortungsbe-
wulter Lebensgestaltung. Der Leiter einer solchen Teil-
gemeinschaft mul} nicht in jedem Fall der priesterliche
Gespréichspartner aller Seminaristen dieser Teilgemein-
schaft sein. Wenn er auch fiir die ganze Teilgemeinschaft
die Aufgabe der Leitung (um nur ein Beispiel zu nennen:
die Erteilung von Erlaubnissen) zu erfiillen hat, so miissen
doch die Priesterkandidaten ihren personlichen priester-
lichen Gespréachspartner aus der Gemeinschaft der mit der
Leitung des ganzen Priesterseminars hauptamtlich bestell-
ten Priester wihlen konnen. Priesterliche Gesprichspartner
kénnen also auch Regens, Spiritual sowie dem Priester-
seminar angeh6rende und in der Seminargemeinschaft le-
bende Dozenten sein. Bei den regelméBigen Gesprichen
darf gegebenenfalls der Hinweis auf die Verpflichtung,
der Priesterkandidat miisse entweder in strenger Selbst-
zucht die fiir das Priesterwerden notwendig zu stellenden
Forderungen besser zu erfiillen suchen oder aus dem Prie-
sterseminar ausscheiden, nicht fehlen. Die einheitliche
Grundlinie in der Seminararbeit wird in dem MaBe erreicht,
als die fiir die Priesterbildung im Priesterseminar Verant-
wortlichen unter der Leitung des Regens, des Letztverant-
wortlichen im Seminar, eine Gemeinschaft bilden. Diese
Gemeinschaft sucht durch wochentliche Zusammenkunft
den steten Erfahrungsaustausch zu pflegen, in kritischer
Uberlegung, zu der gegebenenfalls andere geeignete Krifte
hinzugezogen werden sollen, die aus der jeweils gegebenen
Situation erforderlichen Wege zur Erreichung des Zieles
des Priesterseminars zu finden und sie in gemeinsamem
Arbeiten und Beten zu gehen. Es ist eine Selbstverstind-
lichkeit, daB alles, was ein Priesterkandidat seinem prie-
sterlichen Gespriachspartner personlich anvertraut hat,
nicht Gegenstand der gemeinsamen Besprechung sein
kann.

Neben den horizontal gegliederten Teilgemeinschaften sol-
len vertikal gegliederte Gruppengemeinschaften sich bil-
den konnen und gefoérdert werden. Sie sind nicht von der
Hausordnung erfaBBt und stehen nicht unter der verant-
wortlichen Leitung eines hauptamtlich fiir die Tatigkeit im
Priesterseminar bestellten Priesters. Selbstverstiandlich
kdnnen sie sich einen der Seminarleitung angehdrenden
Priester oder auch — im Einverstindnis mit der Seminar-
leitung — andere Priester und auch geeignete Laien als
Helfer erbitten. Sie dienen verstirkter briiderlicher Ge-
meinschaft in geistlichem Leben und in Geselligkeit. Dic
bei der heutigen jungen Generation anzutreffende Auf-
geschlossenheit fiir Teamarbeit und ihr Bestreben, trotz
der fiir den Priester notwendigen Einsamkeit der Isolie-
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rung zu entgehen, kommt der Bildung solcher Gruppen,
die 5 bis 8 Mitglieder nicht iibersteigen sollten, sehr ent-
gegen. '
Die verantwortliche Mitarbeit der Priesterkandidaten mit
der Seminarleitung durch von ihnen selbst gewdhlte Ver-
trauensleute ist sachlich gefordert. Denn Priesterkandida-
ten konnen manche Erfordernisse fiir die Gestaltung des
Seminarlebens besser sehen und auch manche Aufgaben
im Priesterseminar besser iibernehmen als die Vorgesetz-
ten und miissen bei aller Notwendigkeit, zu weiterer
menschlicher und christlicher Reife zu wachsen, als junge
christliche Ménner ernst genommen werden.

Die pastorale Ausbildung darf sich nicht nur auf die
Semesterzeit beschrinken, sondern muB auch in der Feri-
enzeit durch verpflichtende, gut vorbereitete Praktika er-
folgen. Eine solche Verpflichtung wird trotz der Ein-
schrinkung der Ferienzeit leichter iibernommen, weil
heute der Drang zur Realisierung eigener Erkenntnisse,
also zum Tun, bei den Priesterkandidaten stirker ist als
in friiheren Zeiten.

Wie die Mitglieder der Seminarleitung und die Theologie-
professoren miissen auch die Priesterkandidaten sich des-
sen bewuBt sein, daB die bis in das hohe Alter notwendige
menschliche Reifung ohne das ebenso bis in das hohe
Alter notwendige » Stirb und werde!« nicht mdglich ist.
Erst recht wird kein geistlicher Mensch ohne Selbstver-
leugnung und »Abtétung«: »Wenn das Weizenkorn nicht
in die Erde fillt und stirbt, so bleibt es allein; wenn es
aber stirbt, bringt es viel Frucht« (Jo 12,24). Eine neu-
testamentlich orientierte Priesterbildung ist nicht denkbar
ohne die Forderung immer wieder neu notwendig wer-
dender »Abtétung«, die sowohl an die Priesterkandidaten
als auch an die mit der Priesterbildung Beauftragten zu
stellen ist.

Die groBe Seminargemeinschaft wird in mehrere Wohn-
gemeinschaften aufgegliedert. Jede Wohngemeinschaft
wird von einem vom Bischof fiir den Dienst in der ganzen
Seminargemeinschaft hauptamtlich bestellten Priester ver-
antwortlich geleitet.

Die Bewohner eines jeden Stockwerkes (bzw. zweier
Stockwerke) einer jeden Wohngemeinschaft wihlen je
einen Vertrauensmann, der mit dem Leiter dieser Wohn-
gemeinschaft deren Anliegen bespricht. Die Gemeinschaft
der Vertrauensleute einer Wohngemeinschaft ist der Bei-
rat des fiir die Wohngemeinschaft zustindigen Priesters.
Alle Vertrauensleute bilden mit der Seminarleitung das
Gesprichsforum. Dieses tagt monatlich wenigstens ein-
mal. Ein Sprecher der gesamten Seminargemeinschaft und
der fiir die Gottesdienstgestaltung verantwortliche Semi-
narist werden aus den oberen Semestern gewihlt.

Jeder muB sein Schlafengehen und Aufstehen so rechtzei-
tigeinrichten, daB er um 6 Uhr mit seinen geistlichen Ubun-
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gen beginnen kann. Diese frithe Zeit ist wegen des Vor-
lesungsbeginns um 8 Uhr notwendig. Auch wenn fiir die
Gestaltung des geistlichen Tagesbeginns eine individuelle
Variationsbreite als unbedingt notwendig anzuerkennen
ist, so mubl doch das ernste Bemiihen um seine geistlichen
Ubungen von jedem Priesterkandidaten gefordert werden.
Es ist ein wichtiger Punkt seines monatlichen Gespriiches
mit dem von ihm gewéhlten Priester der Seminarleitung.
Abgesehen von der Sonntagsmesse und der Abendmesse
am Dienstag beginnt um 6.30 Uhr die MeBfeier in der
Seminar- oder Gruppengemeinschaft. Die MebBfeier ist
die Mitte des ganzen Seminarlebens. In der Mitfeier der
Eucharistie als Opfer und Mahl kann die Jiingerschaft
Jesu Christi in einzigartiger Weise bejaht und bestirkt
werden. Zugleich soll auch die Mitfeier der Messe den
Priesterkandidaten immer mehr dafiir aufschlieBen, daB
der rechte Vollzug der Eucharistie den Mittelpunkt prie-
sterlichen Heilsdienstes bildet. Es bedarf allerdings ernster
und sehr geduldiger Bemiihung, diese ganze Bedeutung
der Meffeier den Priesterkandiditen zu erschliefen und
sie zu einer von ihnen zu verantwortenden und von ihnen
selbst bejahten Mitfeier der heiligen Messe hinzufiihren.
Fiir Friihstiick und Nachmittagskaffee steht ein bestimm-
ter Zeitraum zur Verfiigung, der mit Riicksicht auf die
Kiiche eingehalten werden muB. Das Fernbleiben von
dem gemeinsamen Mittag- oder Abendessen bedarf der
rechtzeitig einzuholenden Erlaubnis.

Die Zeiten fiir die Vorlesungen und Ubungen sind im
Stundenplan angegeben. Die Teilnahme an ihnen sowic
das ernste Studium wird in die personliche Verantwor-
tung des Priesterkandidaten gestellt. Er muB sich dessen
bewuBt werden, daBl die theologisch-wissenschaftliche
Bildung fiir den Priester in der heutigen Welt unerliBlich
ist. Sie gibt ihm die notwendige sachliche Befdhigung zur
Erfiillung seiner Aufgaben und die ebenso notwendigen
Impulse fiir ein seinem Dienst gemiBes geistliches Leben.
Die Dienstag-, Donnerstag- (bzw. Freitag-) und Samstag-
abende sind stets der Seminar- bzw. der jeweiligen Wohn-
gemeinschaft vorbehalten. An ihnen sind die gemeinsamen
Betrachtungspunkte bzw. Homilie am Dienstagabend. Die
Freigabe eines solchen Abends bedarf einer bei dem
Leiter der jeweiligen Wohngemeinschaft rechtzeitig per-
sonlich einzuholenden Erlaubnis, die nur aus schwerwie-
genden Griinden gegeben wird. Das ist sachlich begriindet,
weil sonst die dem Priesterseminar obliegende Bildungs-
aufgabe nicht zu erfiillen ist. Die iibrigen Abende, soweit
sie nicht in Sonderfillen durch Veranstaltungen des Hau-
ses in Anspruch genommen werden miissen, sinnvoll zu
verbringen, obliegt der personlichen Verantwortung des
Priesterkandidaten. Hier, wie iiberhaupt in seiner ganzen
Lebensgestaltung, soll er sich seiner Verantwortung be-
wubt werden und sich in ihr bewiihren. Er muf lernen,
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daB manches, was von der festgesetzten Seminarordnung
her moglich ist, ihm von der Sache her und deshalb aus
personlicher Verantwortung nicht méglich ist. Nur wenn
das gelingt, kann er zu menschlicher, christlicher und
priesterlicher Reife gelangen.

Geistliches Leben verlangt silentium religiosum. Es ist
mehr als bloBes Schweigen und will Begegnung mit Jesus
Christus sein. Voraussetzung dazu ist Stille. Ab 21 Uhr
miissen Gespriche auf den Zimmern nicht nur die Stille
im Haus ungestort lassen, sondern auch den Gespriichs-
teilnehmern die Moglichkeit geben, zum silentium religio-
sum hinzufinden. Diese Stille endet nach der MebBfeier
bzw. nach dem gemeinsamen Morgengebet (Sonntag und
Dienstag). In der gleichen Zeit (sonntags und dienstags
ab 22 Uhr) muB auf den Géngen volliges Stillschweigen
herrschen. An den Tagen der monatlichen Recollectio
dauert das vollige Stillschweigen auf Zimmern und Gén-
gen vom Zeitpunkt der am Abend gegebenen Betrachtungs-
punkte bis zum Domgottesdienst. Die Mdoglichkeit, die
Zeiten des geforderten silentium religiosum personlich
festzusetzen, will dazu helfen, sich in das fiir das ganze
Priesterleben — auch in der Einsamkeit eines Pfarrhauses
mit Rundfunk und Fernsehen — notwendige silentium
religiosum einzuiiben.

Es ist schwer, nach zwei Semestern schon von Erfahrun-
gen zu sprechen. Aber wir haben doch einiges gelernt.
Das sei zum AbschluB noch kurz skizziert.

Die Priesterkandidaten haben heute mehr guten Willen,
ganze Priester zu werden, als man gemeinhin annimmt.
Fiir Fehlformen der priesterlichen Existenz, die sie erleben,
haben sie ein feines Gespiir, wenn auch langst nicht genug
die Kraft, sich so zu bereiten, daB ihr spiteres Priester-
leben nicht auch zu einer Fehlform wird.

Die Begrenzung der verpflichtenden gemeinsamen Be-
trachtungspunkte bzw. Exhorten auf drei Abende in der
Woche lieB den Wunsch nach zusdtzlichen Betrachtungs-
punkten, an denen die Teilnahme freigestellt ist, aufkom-
men.

Der Versuch, vier Abende in der Woche der verantwort-
lichen Gestaltung der Priesterkandidaten zu iiberlassen
und die Zeit des silentium religiosum individuell zu bestim-
men, ist nicht in allem gegliickt. Es kamen Entgleisungen
vor, die geriigt wurden und in besonders gelagerten Fallen
Konsequenzen hatten. Das reinigte aber nur die Atmo-
sphire. Die iiberwiegende Mehrheit unserer Seminaristen
lehnt die Umwandlung des Priesterseminars in ein Studen-
tenhotel ab.

Der Forderung, die Verpflichtung zum Vorlesungsbesuch
nicht von der Ordnung, sondern von der Sache her zu
beurteilen, waren lingst nicht alle — besonders in den
Examenszeiten — gewachsen. Hier wie auch in anderen
Punkten erwies es sich als notwendig, mit dem Fortfall
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der duBeren Stiitzen einer in vielen Punkten verpflichten-
den Ordnung die innere Stiitze der Vermittlung von Ein-
sichten zu geben.

Es hat sich neben der Notwendigkeit der gemeinsamen
geistlichen Unterweisung die Dringlichkeit des person-
lichen Gesprichs ergeben. Unsere Priesterkandidaten
sind in ihrer iiberwiegenden Mehrheit aufgeschlossen fiir
dieses Gespriich mit dem Priester, den sie aus den haupt-
amtlich fiir die Priesterbildung vom Bischof im Priester-
seminar bestellten Priestern gewihlt haben. Der weitaus
groBere Teil muB zu der monatlichen Besprechung nicht
aufgefordert werden, sondern bittet selbst darum. Nicht
wenige wiinschen sich haufiger ein Gespriach und prakti-
zieren dies auch. Dabei zeigt sich, daB die Inanspruch-
nahme des Spirituals betrichtlich wichst. Er wurde da-
durch, daB auch die iibrigen priesterlichen Gesprichs-
partner mit den Priesterkandidaten auch Fragen des forum
internum besprechen, nicht arbeitslos. Es hat sich die bei
uns schon seit vielen Jahren gemachte Erfahrung, daB
man nicht schablonenmiBig zwischen forum internum und
forum externum trennen kann, bestitigt. Die traditionelle
Trennung zwischen forum internum und forum externum
diirfte als hinfallig erwiesen seinl0, Dagegen zeigt sich ganz
klar die Notwendigkeit einer Trennung zwischen forum
internum non sacramentale und forum internum sacramen-
tale.

Die Leitung einer groBen Seminargemeinschaft ist nur als
kollegiale Leitung moglich. Das Amt des Regens als des
Letztverantwortlichen fiir die Priesterbildung leidet nicht,
wenn er die Verantwortung mit mitverantwortlichen Prie-
stern teilt. Als unabdingbar notwendig hat sich allerdings
die wochentliche Gebets- und Arbeitsgemeinschaft aller
fiir die Priesterbildung im Seminar hauptamtlich bestell-
ten Priester erwiesen. Nur muBl sie noch mehr Gebets-
gemeinschaft werden.

Die Zusammenarbeit mit den Professoren der Theologi-
schen Fakultét steckt noch in den Anfingen. Sie zu inten-
sivieren, muB ein gemeinsames Anliegen der Fakultit und
der Seminarleitung sein.

Das Gesprichsforum zwischen Seminarleitung und Prie-
sterkandidaten hat gerade in dem vergangenen Sommer-
semester sehr erfreuliche Ergebnisse gezeigt. Diese guten
Erfahrungen haben einerseits zu einer wachsenden Auf-
geschlossenheit der Seminarleitung gefiihrt, aus den Anre-
gungen der Seminaristen dazu zu lernen, und andererseits
die Bereitschaft der Priesterkandidaten geférdert, Mitver-
antwortung fiir das Seminarleben zu tragen, ohne daB das
Gesprichsforum zu einem Parlament entartet wére.

10 Vel. P. PICARD, Das Seminar und die geistliche Bildung der zukiinf-
tigen Priester, in: Diakonia 2 (1967) 172-178, besonders 175.




Karl Guido Rey

Zur Psychologie

der Ideologisierung
des christlichen
Glaubens?

' . Theoretische
Uberlegungen

Glaube
als psychische Urfunktion

287

Wir haben den Glauben zum Thema gewéhlt. Ein eindeu-
tig theologisches Thema also, zu dem nach Meinung vieler
ein Psychologe nichts Wesentliches beizutragen hat. Aus
meiner praktisch-analytischen Erfahrung dringt sich mir
jedoch die Uberzeugung auf, daB es sich beim Glauben zu-
néchst weniger um ein theologisches als vielmehr um ein
psychologisches Problem handelt. Es leidet zum Beispiel ein
Patient in seinem besten Mannesalter unter schweren de-
pressiven Zustidnden. Er lebt lust- und freudlos, apathisch,
miBtrauisch, ohne Antrieb, vollig von der AuBenwelt
isoliert dahin. Ein Jammerbild eines Menschen! Man
konnte ihm zusprechen, er solle sich doch an einen Mit-
menschen halten, er solle zur Zerstreuung ein Theater
oder ein Kino besuchen, er solle durch die Natur wandern
und ihre vielgestaltigen Schénheiten betrachten und sich
daran freuen. »Vertiefen Sie sich in ihre Berufsarbeit,
holen Sie Ihre Geige endlich wieder aus dem Schrank,
basteln Sie, malen Sie, spielen Sie...!« Umsonst! Er
glaubt nicht daran, daB er zu einem fruchtbaren Tun
fahig ist. Er glaubt nicht an seine Fahigkeiten und Mog-
lichkeiten. Er glaubt nicht an sich selbst. Er glaubt nicht
an die befruchtenden Krifte der Natur, die ihm auf Weg
und Steg begegnet. Er sieht sie nicht, nimmt sie iiberhaupt
nicht wahr, weil er nicht an sie glaubt. Er empfindet
nichts fiir seinen Mitmenschen. Er erwartet nichts von
ihm. Warum sollte er fiir ihn etwas empfinden oder von
ihm etwas erwarten? Er glaubt nicht an ihn. Diesem
Menschen, meine ich, fehlt es am Glauben. Der Glaube
erscheint uns hier als eine natiirliche, seelische Funktion,
eine Urfunktion2, auf der alle anderen psychischen
Funktionen des Wahrnehmens, Fiihlens, Empfindens,
die ganze psychische Aktionsfahigkeit des Menschen als
auf ihrer Voraussetzung griinden. Glauben ist also nicht
bloB ein Privileg des Frommen, des sogenannten Glaubi-
gen. Er ist das tragende und einzig tragfihige Fundament
menschlicher Existenz iiberhaupt. Der Glaube ist die
Kraft, die dem menschlichen Sein die Mdglichkeit zur
Entfaltung gibt. In ihm liegt die Hoffnung fiir das Ge-
lingen all unseres Tun und Handelns. Er ist die notwen-
dige Voraussetzung fiir jegliche Zuwendung und Liebe
zu Personen und Dingen. Der Glaube ist der Grund und
Boden, auf dem der Mensch stehen mufl, wenn er leben
will. Er ist die Grundstimmung, aus der heraus er sich
selbst, die Gegebenheiten, in die er hineingeboren ist,
bejahend annimmt. In diesem allgemein menschlichen
Sinn stellt der Glaube eine zentrale psychologische Frage
dar, der der Psychotherapeut Tag fiir Tag im seelisch
Kranken als einem offenen oder versteckten Grund-
anliegen begegnet. Ich mochte sagen, daB jede seelische
1 Vortrag, gehalten vor der Schweizerischen Gesellschaft fiir christ-

liche Kultur in Ziirich, Mérz 1966.
2 J. Rupin: Neurose und Religion, Olten 1964, 68
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Krankheit, sei es nun die Schwermut, die Kontaktarmut,
die Angst und Not des Zwangsneurotikers oder Skrupu-
lanten — daB jede seelische Krankheit Ausdruck einer ge-
brochenen oder zumindest angebrochenen Glaubens-
fahigkeit ist, Ausdruck der Erschiitterung dieses tiefsten
Existenzfundamentes. Deshalb besteht das Herzstiick je-
des seelischen Heilvorganges im Neubeleben erlahmter
oder im Erwecken noch nie aktualisierter Glaubens-
krifte. Der Therapeut kommt sich da oft in der heilenden
Begegnung mit dem Kranken vor wie Moses in der aus-
getrockneten Wiiste, der mit seinem Stab an den Felsen
klopft, aus dem plétzlich Quellen lebendigen Wassers her-
vorbrechen.

Der Glaube als Voraussetzung zur Entfaltung des ganzen
psychischen Lebens ist als Anlage, wie ein Samenkorn in
den Acker, in die menschliche Seele hineingelegt. Wie der
Same im Boden durch das Geheimnis von Licht und
Wirme zur Entfaltung geweckt werden muB, so muB
auch der Glaube durch das Geheimnis der ersten per-
sonalen mitmenschlichen Begegnung wachgerufen wer-
den. Die vertrauensvolle Annahme des Kindes in den
SchoB und die Arme der Mutter wirkt wie die Sonne, die
diesen Glaubenskeim zum Wachstum lockt. Der Glaube
ist in seiner primitivsten Form ein Sich-Trauen in die
Person der Mutter. Antwortendes miitterliches Ver-
trauen entfaltet diesen Glaubenskern aus einem un-
bestimmten, diffus-dumpf-unbewuBten Zustand zu im-
mer bewuBterer und intentionalerer Glaubensbeziehung.
Unser Patient erlebt sich im Laufe der psychotherapeuti-
schen Behandlung in einem Traum — man weiB3, dal3 der
Traum in der Tiefenpsychologie zum Schliissel fiir die
Losung unbewuBter Konflikte geworden ist — unter Angst
und Bangen als abgetriebenen Embryo. Dieses Alptraum-
bild erschiittert ihn und bringt ihm schlagartig zum Be-
wubtsein, wie er als auBereheliches Kind nie von einem
Mann bewuBt-willentlich seiner Mutter anvertraut wurde
und diese ihn nie als etwas ihr Anvertrautes, sondern
vielmehr als Last und Schuld, als Ergebnis einer begange-
nen Siinde empfunden hat. Er fiihlt sich wihrend seines
ganzen Lebens als ein zumindest seelisch Abgetriebener
und AusgestoBener. Die Glaubensanlage ist bei ihm im
Dunkel der Unvertrautheit zwischen Vater und Mutter,
zwischen Mutter und Kind erstickt. Und daraus erklart
sich sein Unverm&gen, sich selbst, sich einem Freund,
einer Freundin oder Partnerin, sich irgend jemandem
oder irgend etwas glaubend anzuvertrauen. Es ist deshalb
nicht verwunderlich, wenn er auch Gott fern steht. Nicht
daB er ihm gleichgiiltig wiire, im Gegenteil, er fiihlt sich
von ihm angesprochen. Deshalb verdringt er ihn und
lehnt ihn kampferisch ab, weil er Angst hat, in seinem
religiosen Glauben auch von der letzten Instanz ent-
tduscht und verstoBen zu werden. In der personalen Be-
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ziechung zum Therapeuten jedoch und in der Erfahrung
seiner glaubwiirdigen Person fand er schlieflich das
Vertrauen zu sich selbst und die Fahigkeit, an die ande-
ren, an das andere und an Gott zu glauben.

Der Glaube wird als eine natiirliche, allgemein mensch-
liche Anlage durch die frithkindliche personale Begeg-
nung mit der Mutter geweckt. Er entfaltet sich an ihr und
durch sie hindurch zum Glauben an immer mehr Be-
zichungspersonen: etwa an den Vater, an die Kinder-
gartenschwester, den Lehrer oder Kaplan. Das Kind
setzt in seinem kindlichen Glauben alle Personen, an die
es glaubt, absolut. Es hilt sie fiir unfehlbar, miBt ihnen
unbeschrinkte Gewalt und Befugnis zu, wihnt sie all-
wissend und allméichtig. Dieser Absolutheitsanspruch des
Kindes verleitet Sigmund Freud und seine Schule zur
Schluffolgerung, die Religion sei bloB die Projektion des
infantilen Absolutheitsanspruches auf GroBleinwand. Die
Religion sei eine Illusion, der keine objektive Wirklich-
keit entspreche, sei eine Neurose. Freuds Psychologie ist
eine Psychopathologie. Wir gestehen ihm deshalb zu,
daB der Neurotiker in seiner Glaubensentfaltung im
Glauben an die Absolutheit der Eltern oder elternihn-
licher Figuren steckengeblieben ist, diese filschlicherweise
vergottet und sich durch diese Infantilitit den Zugang
zum eigentlich Gottlichen verbaut hat. Ich denke dabei
an neurotische Monche oder Nonnen, deren »christ-
licher« Glaube bei ndherer Untersuchung nichts anderes
als der Glaube an die Absolutheit ihres Vater Abtes
oder ihrer Mutter Oberin war. — Jung, fiir dessen Hypo-
these vieles aus der praktischen Erfahrung spricht, sieht
im kindlichen Verabsolutierungsdrang das Walten eines
Archetypus, eines Instinktes, der in jede menschliche
Psyche erbmaBig hineingelegt ist. Er sieht darin das Wal-
ten eines Instinktes, aus dem heraus es den Menschen
dréangt und zwingt, durch alles Menschliche hindurch
Menschliches zu iibersteigen und - oftmals auf Umwegen,
zu denen die Neurose gehort — nach dem metaphysisch
Letzten zu suchen und durchzustoBen. Betrachten wir
nun den Glauben als Archetyp oder als Urfunktion,
ist er in seinen profansten Anféingen teleologisch auf ein
Absolutes ausgerichtet. Er ist deshalb in keiner seiner
Phasen als »profan« zu bezeichnen, weil er im Innersten
immer das Letzte anzielt. Der religiose Glaube stellt ein-
fach die letzte Stufe einer natiirlichen Entwicklung dar,
die das Absolute schon von allem Anfang an intendiert.
Der Glaube im allgemeinsten Sinn schlieBt, um im Bild
zu sprechen, auf der kindlichen Stufe bereits als Knospe
in sich, was spéter im religiosen Glauben aufbliiht. Nicht
die Religion, wie Freud meint, sondern eher das Fehlen
der Religion ist deshalb als neurotisch zu bezeichnen.

Der Glaube wird nach unserer bisherigen Erkenntnis
durch eine personale Beziehung wachgerufen. Er entfaltet
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sich auf der Stufenleiter mitmenschlicher Beziehungen.
Er ist selbst zutiefst eine personale Beziehung. Gerade im
christlichen Glauben ist dieses personale Element zum
Haupt- und Herzstiick geworden, zum Priifstein seiner
Echtheit.

Der Glaube an Christus ist ein personaler Akt, in dem
sich Person und Person gegeniiberstehen. Christus in der
Vollhingabe und im Volleinsatz seiner Person verlangt
auf der anderen Seite das Totalengagement der vollent-
falteten Person des Menschen, seine ganze leibseelische
Pridsenz. Er sucht aus der Mitte seiner eigenen Person
die Mitte dessen, der an ihn glaubt. Er ruft ihn in allen
Schichten des Menschseins an: »Du sollst den Herrn, dei-
nen Gott lieben aus deinem ganzen Herzen, aus deinem
ganzen Gemiite und aus allen deinen Kriften«. — »Und
deinen Nichsten«: Christus treibt das Personale im Glau-
ben geradezu auf die Spitze, indem er dessen Auszeugung
und Verwirklichung in die Liebe zum Mitmenschen ver-
langt; diese wiederum macht er zum MaBstab der Gottes-
liebe und damit zum MaBe des Glaubens. »Und deinen
Nichsten wie dich selbst« (Mt 25,31-46). Das »wie dich
selbst« ist ein sehr wesentlicher Nachsatz, der jedoch oft
liberhort wird und unbeachtet bleibt. Er beinhaltet die
Forderung nach der eigenen Personalisation oder Indi-
viduation; eine Forderung psychologischer Bedeutung
groBter Tragweite. Wir stoBen immer wieder auf das
psychologische Gesetz, daBB keiner ohne den Glauben an
sich und seine eigenen Werte sich zur Person entfalten
kann. Wir miissen zuerst, um zum anderen und durch
diesen zu Christus gelangen zu kénnen, uns selbst und unse-
rer eigenen seelischen Entwicklung die volle Aufmerksam-
keit schenken. Der zum asketischen Schlagwort gewordene
Begriff von der Selbstlosigkeit und der Selbstverleugnung
ist schon manchem Christen zum Verhiingnis geworden.
Man darf ndmlich nicht vergessen, daB3, wer sich selbst ver-
leugnen will, sich zuerst besitzen mufl. Dem von Christus
verlangten Vollengagement der menschlichen Person
entspricht die Vollentfaltung ihrer psychischen Moglich-
keiten und Krifte. Ein halb entfalteter Mensch kann sich
auch nur als halber engagieren: Das christliche Voll-
engagement verlangt ein gesundes Selbstwertgefiihl, das
jeder Psychotherapeut als notwendige Voraussetzung
mitmenschlicher Beziehungsfihigkeit iiberhaupt kennt.
Ein Mensch, der sich selbst als Mensch, der er ist, nicht
annimmt und nicht liebt und entfaltet, wird nie zu eincm
echt personalen Glaubens- und Liebesverhiltnis, weder
mit einem Menschen noch mit Gott, fahig sein.

Mit dieser Feststellung steigen wir in die Mitte unseres
Themas der Ideologisierung des christlichen Glaubens
ein. Die Ideologisierung ist nimlich die Ausklammerung
dessen, was wir soeben als das Wesen des christlichen
Glaubens bezeichnet haben: des Personalen. Dabei
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konnen entweder die Person des Gldubigen selbst oder
die Person Christi oder die Person des Mitmenschen —
was oftmals identisch ist — oder aber alle drei zugleich aus-
geklammert werden. Wie sich diese Ausklammerung voll-
ziehen kann, sollen uns einige Beispiele aus der analyti-
schen Praxis zeigen.

Ein 50jihriger Patient, gescheiterter Akademiker, ver-
richtet in einer Fabrik weit unter seinem geistigen Niveau
liegende Arbeit. Er lebt vollig kontaktlos und isoliert von
der mitmenschlichen Umwelt wie ein Kind bei Vater und
Mutter, denen er immer wieder seine Dankbarkeit in
Wort und Tat beteuert. AuBerlich erscheint er in Kleidung
und Sauberkeit sehr vernachlissigt, weil er demonstrativ
»nur geistigen Werten« leben will. Wenn er mir die Hand
zum GruBe reicht, schaut er beziehungslos ins Leere. Er
schleicht buchstiblich beim Betreten cder Verlassen des
Sprechzimmers den Winden entlang, um sich bei néchster
Gelegenheit in eine Nische oder in ein Loch zu verkriechen.
Er ist voll von Schuld- und Minderwertigkeitsgefiihlen.
Er geht tiglich schon frith zur Messe. Abends betet er
den Rosenkranz, der nahezu immer in asketischen Ubun-
gen und Selbstkasteiung endet. Nach wenigen Konsul-
tationen teilt er mir mit, daB er sich entschlossen habe,
mich nicht mehr aufzusuchen, weil er das Geld, das er fiir
die Therapie ausgeben miisse, von nun an den Missionen
zukommen lassen werde. Man sollte viel selbstloser sein,
meint er, und statt an sich, an Christus, die Kirche und
deren Aufgaben denken. Diese Art von Selbstlosigkeit,
gebe ich ihm zu verstehen, sei eine Siinde und keine Tu-
gend. Oder ist es etwa nicht eine Siinde, seine eigene Per-
son so zu entwerten, zu zerstéren und sie in nichts auf-
zuldsen, damit man sich dem Anruf Christi entziehen
kann? Ist es nicht siindhaft, Christi Namen zur Recht-
fertigung und Legitimation masochistischer Lustbefriedi-
gung zu mifbrauchen ? Und was hat es mit Tugend zu tun,
die aus diesem MiBbrauch resultierenden Schuldgefiihle
durch finanzielle Investitionen in karitative Werke —
selbstverstindlich unter Umgehung des personlichen
Engagements am Nichsten — abreagieren zu wollen?
Dieses Beispiel erinnert mich an jenes andere einer élte-
ren, sehr wohlhabenden Dame. Sie stand unter dem
Zwang, jedes Jahr mehr Geld in wohltétigen, kirchlichen
Institutionen aufgehen zu lassen, so daf sie mit Recht be-
fiirchtete, sich in einigen Jahren finanziell zu ruinieren.
Ich meinte, daB, wenn sie den vielen armen Menschen,
die ihr tiglich begegnen, personlich etwas Gutes tue, sie
vielleicht allméhlich diesen Zwang verlieren wiirde. Sie
kenne keine armen Menschen, die ihr téglich begegnen,
antwortete sie. An ihrer Tiire stand geschrieben: »Betteln
und Hausieren verboten!« An der Gartentiire machte
sie zudem auf den bissigen Hund aufmerksam, ob-
wohl der Gute seit Jahren nicht mehr lebte. Den Un-
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angenehmen, Bettelnden, Armen, Verlassenen, Einsamen
und in der Not Lebenden will sie nicht begegnen. Diese
sind ihr alle viel zu miihsam. Ihr Christsein erschdpft
sich in der Beruhigung ihres im Grunde lieblosen Herzens
mittels karitativer Institutionen, und zwar unter Be-
rufung auf das Wort Christi, daB die Linke nicht wissen
soll, was die Rechte tut.

Der Akademiker ertrankt sich in »Selbstlosigkeit« und
glaubt, selbstlos der Verantwortung gegeniiber Christus
und dem Néchsten entgehen zu kénnen. Weil er jedoch
spiirt, daB es letztlich doch kein Ausweichen gibt, ver-
sucht er die Flucht vor dem Engagement an die Person
durch ein Engagement an eine versachlichte Kirche
krampfhaft wettzumachen. Und die alte Dame fliichtet
vor dem Mitmenschen in die Institutionen karitativer
Werke. Ich muB sie darauf aufmerksam machen, daB sie
ihr in Schuld beunruhigtes, licbloses Herz durch ein
noch so dickes Fastenopfersidcklein nie wird beruhigen
konnen. Sie wird ihren karitativen Verschleuderungs-
zwang erst dann los, wenn sie sich dem Mitmenschen
widmet und es wagt, ihm im buchstédblichen Sinne herz-
haft zu begegnen und in die Abgriinde seiner seelischen
und korperlichen Bediirfnisse und Note hinabzuschauen.
Wenn sie sich zwingt, ihren Briidern und Schwestern mit
eigener Hand den Puls zu fithlen, ihnen mit eigener Hand
etwas zu essen und zu trinken zu reichen, Balsam auf
schmerzende Wunden zu gieBen, kann sie von ihrem Lei-
den geheilt werden. Der erwidhnte Akademiker mul seine
Person aufbauen, statt sie zu zersetzen, sich Gott mit all
seinen Werten und Fehlern stellen, statt sich vor ihm zu
driicken. Beide miiBten sich davor hiiten, den Herrn in
karitativen und kirchlichen Institutionen zu versachlichen,
statt ihm personal zu begegnen. Zwei typische Beispicle
ideologisierten Glaubens, an denen bereits der Weg zur
Entideologisierung deutlich wird.

Eine Einzelheit aus der Behandlung des genannten Aka-
demikers scheint mir in diesem Zusammenhang noch er-
withnenswert. Nachdem er sich schlieBlich doch wieder
zur Fortsetzung der Therapie entschlossen hatte, schrieb
er mir kurz danach einen Brief, in dem er mir vorwarl,
daB ich mir in den Kopf gesetzt hitte, ihm auch religids
helfen zu wollen. Und das lasse er sich nicht gefallen,
weil er sich nicht durch fremde Hilfe seinen ewigen Lohn
verscherzen wolle. Er werde schlieBlich nach dem ge-
richtet, was er selbst geleistet habe, und nicht nach dem,
was ihm von andern geholfen worden sei. Er macht
Christus zu einem Computer, der nichts anderes zu tun
hat, als Leistungen zu registrieren und zu addieren.

Da ist ein junger Mann, 17 Jahre alt. Er nimmt mit seinen
Eltern jeden Sonntag piinktlichst ihre seit Jahrzehnten
sozusagen fiir sie reservierte Kirchenbank zum Gottes-
dienstbesuch ein. Man hatte nimlich den sonntéglichen
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Gottesdienst schon immer sehr hoch veranschlagt, und
Ahnen und Urahnen gehdrten seit je zu den aktivsten Mit-
gliedern der katholisch-konservativen Partei. Ist es etwa
Liebe, die da auf den Herzen brennt? Wohl kaum! Da
gilt es bloB, die Verpflichtung an die Tradition der Fami-
lie oder Sippe nicht zu verletzen. Personales wird hier in
Tradition aufgeldst, und zwar so sehr — auch in anderen
Bereichen —, daB dieser Jiingling eines Tages zur Behand-
lung merkwiirdig abnormer Verhaltensweisen und auf-
fallender psychogen bedingter korperlicher Symptome,
auf die ich hier nicht niher eingehen kann, in der Sprech-
stunde erscheint. Es zeigt sich deutlich, daB er ein Opfer
vollig liebeentleerter Tradition geworden war, einer Tra-
dition, die ihm die Entwicklung zu einem selbstdndigen
Wesen, die Moglichkeit, der zu werden, wozu er innerlich
aus eigener Anlage und Berufung bestimmt ist, seine eige-
ne Menschwerdung blockiert. Die Tradition erstickt nicht
nur seine Person. Sie bildet zugleich eine undurchdring-
liche und uniiberwindbare Mauer, hinter der auch die
Person Christi versteckt wird. Ideologisierter christlicher
Glaube in der Form des Traditionalismus! Dieses Bei-
spiel zeigt uns iiberdies, wie sehr die Formung des reli-
givsen Glaubens aufs engste mit der Menschwerdung ver-
kniipft ist. Mensch-werdung tritt gerade zur Zeit der
Pubertit in ein entscheidendes Stadium. In diesem Stadium
mubB der junge Mensch sich entscheiden, ob er in der Ver-
haftung an seine Kindheit und an seine Eltern und seine
Familie stehenbleiben oder — traditionelle Formen spren-
gend - in die Zukunft schreiten, sich selbst und seinen
eigenen Weg suchen will. Erst auf diesem seinem eigenen
Weg kann er selbst als der, der er ist und werden soll, als
einmaliges, individuelles Wesen Gott begegnen. Erst jetzt
kann ihn Gott bei seinem eigenen Namen, und das heilt
bei seinem Wesen rufen. Es geht ja bei diesem Vorgang
der Selbstfindung und -werdung des Jugendlichen nicht
darum, die Inhalte gesunder, christlicher Erziehung weg-
zuwerfen, sondern darum, die in der Erzichung auf-
genommene, gesunde und wesentliche christliche Glau-
benssubstanz in neue, ihm eigene und seiner Eigenart ent-
sprechende Formen zu fassen.

Ein viertes Beispiel: Ein Skrupulant mul} aus einem inne-
ren Zwang heraus, sobald er einem Mitmenschen die
Hand zum GruB gereicht hat — deshalb geht er mit-
menschlichen Begegnungen aus dem Wege —, mindestens
zweimal, oft bis zehnmal die Hénde waschen. Es koénnte
ihn nimlich jemand durch Bazillen oder andere Krank-
heitserreger anstecken. Er beichtet wochentlich zwei- bis
dreimal hintereinander bei verschiedenen Beichtvitern
zur Sicherheit, daB mindestens eine der drei Beichten als
giiltig betrachtet werden kann. Er betet dabei seine Reue-
gebete ebenfalls jedesmal mehrfach, wobei er schon vor-
her allabendlich bis spit sich in Gewissenserforschungen
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verliert, in denen er sich genau Rechenschaft iiber die
Erfiillung der christlichen Gebote gibt. Es kann ihm
dabei trotzdem passieren, daB er auf dem Weg zur
Kommunionbank im BewuBtsein, vor Gott noch zu
wenig vollkommen zu erscheinen, wieder umkehren mug.
Die Analyse zeigt, daB dieser arme Mensch aufgrund der
Erschiitterung des Urvertrauens durch einen negativen
Elternkomplex nie zu einer Christusbegegnung gekommen
ist. Die innere Sinnleere seines »Glaubens« versucht er
nun durch uniiberbietbar gewissenhafte Erfiillung 4uBe-
rer Formeln zu kompensieren. Er versucht, jenen duBeren
Haltungen, die er zwanghaft wiederholt, krampfhaft jenen
Sinn zu geben, den er in seinem Herzen vermiBt. Hier er-
scheint uns die Ideologisierung des Glaubens als Kompen-
sation im Sinne der Verfestigung und Stiitzung innerer
Glaubensunsicherheit durch System und Schema, im
Sinne einer Versteinerung duBerer Glaubensformen aus
dem Mangel innerer Glaubenssubstanz. Ideologisierung
als Kompensation! Die innere Glaubenshohlheit wird
angstlich durch vollkommene Buchstabentreue aufzu-
wiegen versucht, wobei die Person Christi selbst zum Teil
oder vollstindig ausgeklammert wird. Das Gesetz wird hier
geradezu zum Ersatz fiir Christus. Christus wird durch
das Gesetz ersetzt. Ideologisierter Glaube in Form des
Legalismus! Der Legalismus war dem Herrn schon an-
gesichts der Phariséier ein therapeutisches Anliegen, das
ihm schwer zu schaffen machte! Das Gesetz wird zum
Gott gemacht. Thm will man dienen, weil man sich hier
einer Sache und nicht der entscheidungsfordernden Per-
son Christi ausliefern mufl. Weil man da nicht selbst ent-
scheiden muB, sondern sich bequem an duBere Formen
und Normen halten kann, unter deren Fittiche diese Men-
schen wie Hiithner unter ihre Glucke kriechen, sobald sie
irgendwo das Wagnis einer Verantwortung wittern. Und
unsere Mutter, die Kirche, dringt sich ihren einzelnen
Kindern allzuoft als solche Glucke auf, indem sie sie
durch Schemata, durch lauter bis ins einzelne detailliert
aufgefiihrte Gebote und Verbote vor allen Gefahren ab-
schirmt und bemuttert. Sie kommt uns dabei selbst manch-
mal wie eine riesige Skrupulantin vor, die auf Kosten
ihrer inneren Substanz sich in duBeren Absicherungen
iiberbietet. Ich weiB nicht, ob sie dabei mehr an der Giil-
tigkeit ihrer verkiindeten Glaubensinhalte oder mehr an
der Glaubensfihigkeit aller ihrer Gldubigen zweifelt.
Der Zweifel jedoch war schon immer ein schlechter Er-
zieher! Gliicklicherweise hat Papst Johannes XXmlL eine
zum Teil erfolgreiche Therapie eingeleitet. Trotzdem wird
Christus mancherorts noch immer mit Noldin verwechselt.
Noldin ist der Verfasser eines mehrbdndigen Moralwerkes,
das noch an vielen Priesterseminarien gelehrt wird und
dem die jungen Theologen entnehmen kénnen, wieviel
und was wir tun oder nicht tun miissen, da aus unserem
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Tun oder Nichttun gerade noch eine laBliche oder aber
eine Todsiinde resultiert. Ich weiB nicht, wie Christus auf
die Bibliotheken von Moralbiichern reagieren wiirde.
Es hat mir neulich jemand gesagt: »Sprechen Sie mir bitte
nicht von Moraltheologen! Das sind jene Menschen, die
uns den Zugang zu Christus versperrt haben.« Ich be-
schwichtigte ihn. »Wissen Sie«, sagte ich, »zu einem Bild
gehort ein Rahmen. Der Rahmen gibt ihm die Grenzen.
Er hilt es zusammen. Er hebt es heraus, weist auf es hin.
Selbstverstindlich darf der Rahmen nicht das Bild er-
setzen wollen. Das wire falsch. Und es wire auch falsch,
wenn Sie ein schwaches Bild durch einen dicken Rahmen
besser machen wollten. Das Gesetz hat im christlichen
Glauben als Ordnung, als Wegweiser oder als Rahmen
seine Bedeutung. Lassen Sie sich nicht iiber die
Moraltheologen aus! Versuchen Sie, das Bild Christi
deutlicher, kraftvoller, authentischer in sich Form und
Gestalt annehmen zu lassen. Dann kdnnen Sie sich mit
einem kleineren Rahmen begniigen, dessen MaBe sich
Thnen aus dem Bild selbst ergeben werden. «

Ich muBte diesen Skrupulanten, der uns AnlaB gab, vom
Legalismus zu sprechen, therapeutisch zum Wagnis der
freien Entscheidung ermutigen. Ich muBte ihn dazu er-
ziehen, Verantwortung auf sich zu nehmen und zu tragen,
das Risiko, vor Gott schuldig werden zu kdnnen, einzu-
gehen. Dann kam es auch soweit, daB ihm seine ver-
drangten Triebe und dunklen menschlichen Krifte zum
BewuBtsein kamen. Er begann sie bewult zu spiiren.
Und es stellte sich ihm die Frage, ob er sie auch leben und
vielleicht, sie erlebend, siindigen solle. Der Therapeut
wird ihn weder zur Siinde ermutigen, noch ihn davor zu-
riickhalten. Er stellt es ihm frei, weil er weiB, wie sich
Goldbrunner einmal ausdriickt, daB er hier im Thron-
saal der Seele steht, wo das eigentliche Wesen des Men-
schen, seine Moglichkeit zur freien Entscheidung und
Verantwortung wohnt und wo uns allen nichts anderes
iibrigbleibt, als uns ehrfurchts- und distanzvoll zuriick-
zuhalten, Denn wir wissen auch um die felix culpa, um
eine gliickliche Schuld, die den Menschen niher zu Gott
fithren kann als eine narzistisch-egozentrische geistliche
Putz- und Gefallsucht oder eine oftmals riicksichtslose
Tugend- und Verdienstjdgerei. Das ist keine Aufforde-
rung zur Siinde, sondern eine Aufforderung zum Wagnis,
alle Talente zum Einsatz zu bringen und keines aus Angst,
es falsch gebrauchen zu konnen, zu vergraben. Eines der
meistvergrabenen Talente ist die Sexualitdt. Man hat Sig-
mund Freud Pansexualismus vorgeworfen, weil er unser
ganzes Menschsein auf die Sexualitéit zuriickfiihrt. Freud
war in seiner Auffassung der Sexualitiit einseitig. Es gibt
neben dem sexuellen auch einen geistigen Lebensstrom.
Was jedoch die christlichen Kirchen, die katholische wie
die protestantische, seit Jahrzehnten verkiinden, ist nichts
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anderes als ein Pansexualismus mit umgekehrten Vorzei-
chen, von dem sie sich auch heute nur sehr miihsam los-
zusagen vermogen. Uberall und allerorts warnen sie vor
Sexualitdt, wo gar keine ist. Dieses negativistische Ver-
halten gegeniiber der Sexualitit wurzelt bekanntlicher-
weise in einem {iberspitzten Spiritualismus, im Mani-
chdismus, nach dem der Leib aus dem bdsen und der
Geist aus dem guten Prinzip entstanden sein soll. Man
machte aus Christus einen Manichéer, nach dessen Lehre
das Leibliche, vorab das Sexuelle und alles, was direkt
oder indirekt mit ihm zusammenhingt, vom Bé&sen und
deshalb siindhaft ist: die Sinne, das Gefiihl, das Gemiit,
durch welche Sexuelles in Wallung geraten konnte. Ich
denke an eine Nonne, die wegen psychogener Herz-
beschwerden von einem Herzspezialisten zum Psycho-
therapeuten geschickt wurde. Sie wird im Traum wéhrend
einer Prozession als Marienstatue durch die StraBen ge-
tragen, wihrend ihr herausgeschnittenes Herz in einem
Anhinger hinterher gefiihrt wird. Diese Frau hat sich aus
lauter Angst vor der Sexualitit das Herz aus dem Leib ge-
rissen! Und zwar im Namen Jesu — wohlverstanden!
Ein Wunder, daB sie da noch an Herzbeschwerden lei-
den kann. Der christliche Glaube ist da zu einem riesigen
Verdringungsapparat verzerrt und die Frohbotschaft bis
zur Unkenntlichkeit zur Ideologie verwandelt worden.

Ich erinnere mich in diesem Zusammenhang eines ande-
ren, psychisch dhnlich gelagerten Patienten, der eines Ta-
ges mit einem groBen Heftpflaster auf der Stirne bei mir
erschien. Ich fragte ihn erstaunt nach dem Hergang sei-
nes Unfalls. Er aber antwortete mir, daB3 er hier bloB die
Reliquie eines Heiligen, dessen Name mir entfallen ist, be-
festigt hitte, um auf diese Weise unkeusche Gedanken zu
verscheuchen. Ideologisierung als Entpersonalisierung in
dem Sinne, daB statt Christus eine Reliquie oder ein philo-
sophisches System absolut gesetzt wird. Hier ist es der
Manichédismus, dort ist es vielleicht der Thomismus oder
ein anderer »Ismus«: etwa der Intellektualismus, der ein-
seitig aus dem MiBtrauen gegeniiber dem emotionalen
Erlebnis, das dem Leiblichen zu nahe steht, den Geist ver-
herrlicht. Viele in diesem Intellektualismus erzogene Theo-
logen und Christen haben einen Begriff von Gott, ohne
von ihm einen Begriff zu haben. Bald ist es der Katholi-
zismus oder Protestantismus, wo nicht mehr Christus,
sondern doktrindir-dogmatische Streitfragen zur Dis-
kussion stehen. Ich wittere auch in der Liturgiereform, so
sehr diese zu begriiBen ist, gewisse Ansatzpunkte zu neuen
Formen der Ideologisierung. So kann etwa die Liturgie-
reform zum Liturgizismus ausarten, der aus der Liturgie
geradezu eine neue Religion macht, in deren Mittelpunkt
nicht mehr Christus, sondern blo die Liturgie als solche
steht. Der Liturgizismus ist der Boden neuen ideologi-
schen Unkrautes: Ich denke an den Asthetizismus, der
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Schénheit um ihrer selbst willen zelebriert und Christus
hinter dem Schénen der liturgischen Handlung versteckt.
Ich denke an den Kollektivismus, in dem die Gemein-
schaft ohne Beriicksichtigung des einzelnen einseitig ver-
herrlicht wird, weil man sie »braucht«, um eine schone
Liturgie feiern zu konnen. SchlieBlich denke ich an den
Aktivismus, der duBeres Tun zum Ma@Bstab des Glaubens
macht und den inneren Gehalt personaler Bezichung, von
dem her dieses duBere Tun seinen Sinn erhalten miifite,
vernachldssigt. Auch der Rationalismus bedeutet in die-
sem Rahmen eine Gefahr, der Gott und alles Gottliche in
klare und allgemeinverstindliche Begriffe faBt. Er ver-
sucht Gott auf den Begriff zu bringen, ihm geradezu im
Begriff zu begegnen. Sachlichkeit, Niichternheit und
Intellektualitit 16sen das Emotionelle im Religiosen auf.
Es gibt keinen Platz mehr fiir individuelle Gefiihle.
Achten wir darauf, daB nicht eines Tages wie Pilze Sek-
ten aus dem Boden schieBen, die in einem extremen Indi-
vidualismus {iiberschwiinglich nach dem religiosen Er-
lebnis verlangen! — Es mag paradox erscheinen, dall der
Priester durch die im Rahmen der Liturgiereform erfolgte
Aufwertung seiner Person in Gefahr kommt, im liturgi-
schen Geschehen den Bezug des Glaubigen zu Christus zu
storen. Die Liturgiereform hat die Person des Priesters
eindeutig in den Vordergrund geschoben. Der Priester
galt frilher eher als anonymer Mittler. Er stand als
Vorderster der Gemeinde — Gott zugewandt und nicht
dem Volke — am Altar und brachte dort stellvertretend
fiir die Gemeinde und mit ihr zusammen das Opfer dar.
Er sprach in der anonymen Sprache der Kirche. Selbst
die Tonlage des gesprochenen Wortes war festgelegt.
Heute tritt er als Mensch mit all seinen menschlichen Ei-
genarten, mit seinem personlichen Lebensakzent und Le-
bensstil aus der Anonymitit seines Amtes heraus. Er
wendet uns seine Gestalt und sein Antlitz zu. Es sei, als
ob er sich an Christi Stelle gesetzt hitte, &uBerte sich neu-
lich jemand. Das Verhiltnis von Zelebrant und Mitfeiern-
den sei zu einem Lehrer-Schiiler—Verhiltnis geworden,
das die Beziehung zu Christus im liturgischen Geschehen
eher erschwere alserleichtere. Man wird solche, mit vielen
Projektionen durchsetzten Empfindungen mit Vorsicht an-
héren. Und doch weisen sie auf die Tatsache hin, daB die
Aufwertung der Person des Priesters am Altar fiir manche
Gliubige zu einer Belastung in der Beziehung zum tat-
sidchlichen eucharistischen Vorgang werden kann. Sie
ist fiir manche ein neues Hindernis auf dem Weg zu Chri-
stus, iiber das sie mit vermehrter Anstrengung hinweg-
steigen miissen, wenn sie nicht daran héngenbleiben
wollen. Anderseits kenne ich Menschen, die durch die
Person eines Priesters der Person Christi und dem Wesen
der Eucharistie nidhergekommen sind. Allerdings habe
ich selbst schon festgestellt, daB Menschen sich am Altar
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geoffenbart haben, die besser in der Hiille ihres Amtes und
ihrer Anonymitéit verborgen geblieben wiren. Priester, die
in ihrer Selbstgefilligkeit, in ihrem theatralischen Mienen-
und Gebirdenspiel, in ihrem Geltungsverlangen oder ihrer
Verlegenheit und Gehemmtheit dem, der nicht leicht von
Menschlichkeiten abstrahieren kann, eine schwere Be-
lastung des religisen Lebens bedeuten. Die Aufwertung
der Person des Priesters in der modernen Liturgie ist nicht
ohne Gefahren. Zum mindesten aber muB sie verbunden
werden mit einer Neugestaltung und Neuorientierung
der Priesterbildung, die sich die ganzheitliche Reifung des
Menschen und die befreiende Individuation jedes einzel-
nen zum Ziel setzt. Nur der reife und nach Reife streben-
de Mensch ist fihig, sich selbst zugunsten dessen, auf den
er hinfithren und fiir den er transparent sein muB, im
richtigen Mafle zu bescheiden.

Die Therapie jener Nonne — um den Faden wieder auf-
zunehmen — basierte vor allem auf dem, was wir in der
Psychotherapie Ubertragung nennen, im Erlebnis der
Person des Therapeuten, im Erlebnis seines Vertrauens,
seines Verstidndnisses, seiner therapeutisch-drztlichen Lie-
be und seiner ménnlichen Eigenart. Sie erlebte ihn seelisch
als Mann und wurde so selbst zur Frau. In der personalen
Begegnung mit ihm wurde ihr ihre frauliche Anlage als
Wert bewuBt. Jetzt erst wurde sie fihig, sich bewuBt fiir
oder wider ihren Ordensberuf zu entscheiden. Sie ge-
langte in eine sehr schmerzliche Entscheidungskrise —
und wir miissen oft einen Menschen zur Entideologi-
sierung seines Glaubens direkt in die Krise hineinfiihren -,
aus der dann ihre eigentliche Berufung hervorging. Erst
das Erlebnis ihrer menschlichen und ihrer spezifisch frau-
lichen Werte befdhigte sie, auf diese um eines héheren
Wertes willen zu verzichten und sie jeden Tag neu auf den
Altar zu legen. Darin liegt der Sinn des Zglibats. Es gibt
viele Christen, die wie diess Nonne Opfer einer ideo-
logisierten und ideologisierenden Glaubensverkiindigung
geistlicher Herren sind, die gerade aus dieser ungeldsten
Zilibatsproblematik heraus ihre eigenen psychischen Kon-
flikte in einseitiger Kreuzes-, Leidens- und Leibverach-
tungsverkiindigung auf ihre Zuhorer projizieren und sie
damit infizieren. Solche Priester predigen wenigstens un-
bewuBt nicht Christus, sondern entlasten predigend bloB
ihre eigene Seele. Sie stellen sich auf diese Weise wie eine
Wand zwischen ihre Gemeinde und den, den sie zu ver-
kiindigen hitten. Die Verkiindigung sollte nicht zur Ab-
reaktion eigener Komplexe dienen. Sie kennen den Seel-
sorger, der in einem religiosen Verein Menschen um
sich schart, junge Menschen vielleicht, und sie durch sein
inneres Verhalten und #uBeres Erscheinen fasziniert.
Es ist gut so. Denn gerade der Jugendliche vermag den
Wertgehalt des Glaubens doch nur in der Begegnung mit
einem Menschen zu erfassen, in dem er ihn verkdrpert
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findet. Es gibt nun Seelsorger, die diese Stellung miB-
brauchen, sich aus einem Minderwertigkeits- oder Macht-
komplex heraus als Wegweiser zum Ziele machen. Sie
miBbrauchen das Personale im Glauben zu egoistischen
Zwecken, und zwar immer unter dem Vorwand, Christus
und seinen Gliubigen zu dienen. Sie lassen sich selbst an-
beten, statt auf den hinzuweisen, der da kommen soll.
Die Anbeter sind denn meist auch jene, die ge-
fahrdet sind, aus Angst oder Bequemlichkeit an Vor-
letztem, Sicht- und Greifbarem haften zu bleiben, statt das
Wagnis zum Vorsto8 auf das unsichtbare Letzte zu wagen.
Auf dieser Angst oder Bequemlichkeit einerseits und auf
der hybriden AnmaBung absoluter Attribute durch Men-
schen anderseits entstehen viele Ideologien. Denken wir
an den Nationalsozialismus. Hitler verstand es psycholo-
gisch ausgezeichnet, die archetypischen Glaubenssehn-
stichte seiner Getreuen auf sich zu vereinigen.

Abarten dhnlicher Weise finden wir — in abgeschwiéchter
Form — auch im Christentum. Es sind mir Obere geist-
licher Hauser bekannt, die diesen Absolutheitsanspruch
bis an die Grenzen des Tragbaren treiben und sich dabei
auf die Ordensregel, auf das Geliibde des Gehorsams und
vor allem auf ihre Christus vertretende Funktion berufen.
Sie pochen vor allem dann darauf, wenn es gilt, ihren eige-
nen Ideen oder Anschauungen oder ihrer wankenden
Autoritit Achtung zu verschaffen. Auf diese Weise er-
lauben sie sich, von ihren Untergebenen Unmégliches zu
verlangen und in ihre intimsten Bereiche einzubrechen.
Das Christentum ist weder fiir Vorgesetzte religidser
Hiuser noch fiir Mitglieder der kirchlichen Hierarchie
ein Institut zur Verwirklichung ungeziigelter Macht-
geliiste. Es ist kein Steigbiigel, wie sich Richard Gutz-
willer3 einmal ausdriickt, fiir das Reiten in hohen Sitteln.
Wir miissen hier noch kurz — gerade dieses Kapitel nimmt
in der Wirklichkeit einen sehr groBen Raum ein — auf die
Rolle der Gemeinschaft im Hinblick auf den christlichen
Glauben hinweisen. Trotz ihrer groBen erzieherischen,
auch religits erzieherischen Werte kann die Gemeinschaft,
zu etwas miBbraucht werden, in das hinein sowohl der
einzelne aufgeldst, als auch Christus versteckt werden
kann. Man spricht immer und iiberall vom Gemeinschafts-
geist. Alles und jeder hat sich diesem Geist der Gemein-
schaft unterzuordnen, wobei das Mall der Vorbehalt-
losigkeit der Unterordnung zum MaB seiner Christlich-
keit gemacht wird. Nichts ist gestattet, was den einzel-
nen auch nur einen Millimeter aus dieser Uniformitét
heraustreten lieBe, und alles ist geboten, was ihn ins Ge-
samt hinein zu nivellieren vermag. Und zwar um einer ab-
solut gesetzten Einheit willen, die um keinen Preis ge-

3 R. GUTZWILLER, Meditationen iiber Matthéus II, Einsiedeln 1952,
74.
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stort werden darf, und wire es auch nur durch eine so-
genannte »Privatfreundschaft«, wie sie etwa in Inter-
naten oder Priesterseminarien besonders verpont sind.
Ein Monch fillt seinen Obern durch heftige Ticks auf,
die sich im Gesicht und am ganzen Korper in Form merk-
wiirdiger Zuckungen und Verrenkungen duBern. Er ver-
dirbt auf diese Weise im Chor, am Tisch oder bei anderen
gemeinschaftlichen Anldssen seinen Mitbriidern die an-
dachtigen Stimmungen und reizt sie zum Lachen. Er stellt
mir die Klostergemeinschaft einmal zeichnerisch als eine
heidnische Gottheit dar, in deren offenen Rachen die ein-
zelnen hingeopfert werden. Sein Tick aber ist ein ver-
zweifelter Versuch, aus dem Rachen dieser vergotteten
Masse herauszufinden, aus dem Schema dieser Gemein-
schaftsfrommigkeit und dieser entpersonalisierten Glau-
bensmaschinerie herauszuspringen. Ein ausgefallener Ver-
such, sich Gott als Individuum in Erinnerung zu rufen
und durch das Kollektiv hindurch wieder dem personalen
Gott zu begegnen. Ein Versuch zur Entideologisierung
des Glaubens!

Wenn Sie sich jetzt abschlieBend nochmals kurz die ganze
Reihe von Beispielen in Erinnerung rufen, sind wir iiberall
dort der Ideologie statt dem Glauben begegnet, wo das
Personale durch etwas anderes zugedeckt oder gar er-
setzt worden ist. Wir konnen deshalb Ideologisierung mit
Entpersonalisierung gleichsetzen. Dazu kommt das
Paradoxe, daBB Christus, der den christlichen Glauben
um das Personale als seinem Wesen zentriert hat, sozusa-
gen als Legitimation zur Rechtfertigung dieser Entperso-
nalisierung herhalten muB. Entideologisierung — und das
wird wie ein roter Faden durch unsere Ausfiihrungen
hindurch erkennbar — ist nichts anderes als der Aufruf an
jeden Christen, daB er sich voll und ganz als Mensch, der
er und nur er zu sein berufen ist, individuiere. Entideolo-
gisierung heiBt, die Person Christi durch alle Hinder-
nisse und Verhiillungen hindurch wieder neu offenbaren
und ins Zentrum stellen. Entideologisierung heiBt, das
Herz wieder in der Liebe zum konkreten, lebendigen, aus
Fleisch und Blut geschaffenen Mitmenschen einsetzen.
Entideologisierung beginnt bei jedem einzelnen von uns;
dort namlich, wo jeder dem andern in einem sinn- und
liebe-erfiillten Leben ein Exempel wirklich echter Glaub-
wiirdigkeit statuiert.




Forum

Diakonia brachte in Heft 3 dieses Jahrgangs ein
Forum iiber Erfahrungen mit liturgischen Mef-
gesiingen in deutscher Sprache. Der folgende Bei-
trag scheint uns — aufgrund der besonderen Situa-
tion, die er beschreibt — bedeutsam genug, ihn
hier nachzutragen. (Die Redaktion)

Karl Schollmeier,
Dombkapitular, Erfurt:

Die interessanteste Frage um die Liturgiereform
scheint fiir viele die zu sein, was in Zukunft der
Gemeinde an liturgischen Texten zugemutet wer-
den kénne. Viele hoffen seit langem darauf, daB
deutsche Kirchenlieder als liturgiefdhig erklart
werden. Sie sehen das als die Losung fiir die von
den liturgischen Dokumenten immer wieder ge-
forderte angemessene Beteiligung der Gemeinde
am Gottesdienst an. Doch bei der Suche nach
brauchbarem Liedgut darf man nicht nur histori-
sche Gesichtspunkte walten lassen. Die Liturgie
wurde nicht erneuert um der Erhaltung historisch-
kultureller Werte willen. Ebenso wie wir im Laufe
der Jahrhunderte die Sprache formten, erhielt auch
die musikalische AuBerung eine neue Aussprache
und Aussage. Viele, die das alte — ob lateinisch
oder deutsch — verteidigen, iiberlegen nicht, ob es
dem sprachlichen oder musikalischen Empfinden
der heutigen Menschen und damit einem auch
unter dieser Riicksicht zu sehenden pastoralen An-
liegen entspricht. Denn die Liturgie feiernde Ge-
meinde ist eine Versammlung von Menschen un-
serer Zeit. Sie hat ein Recht auf die Verkiindigung
der Frohen Botschaft in der Sprache unserer Zeit —
denn nur so wird das Wort Gottes aktuell —, sie
hat auch einen Anspruch darauf, zu beten und zu
singen in der Sprache und Musik unserer Tage.
Das bedeutet nun keineswegs eine radikale Ab-
sage an alles Vergangene. Im Gegenteil, von der
Musik des 14.-16. Jahrhunderts kann man ohne
Kiihnheit behaupten, daB sie vor allem in ihrer
Rhythmik, aber auch in ihrer musikalischen For-
mensprache unserem heutigen Empfinden weithin
mehr entspricht als das Erbe des 19. Jahrhunderts.
Dazu kommt die Uberlegung, ob nicht die Wieder-
entdeckung des verlorengegangenen Sprechgesangs
mit seinen freirhythmischen Prosatexten eine ver-
dienstliche Tat um die Erneuerung der Liturgie in
der deutschen Muttersprache wire. In allen an-
deren bekannten Kulturen gibt es diese Rezitations-
form noch. Nur wir, die wir sonst so stolz sind auf
unser kulturelles Erbe, wollen uns an diesen Ver-
lust nicht erinnern lassen. Und wenn wir schon in
die Vergangenheit zuriickgreifen, dann bietet sich
uns die musikalische Formenwelt des gregoriani-
schen Chorals mit ihren vielfiltigen Tonarten-
riumen fiir die erwihnte Kantilationsart auch bei
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deutschen Texten geradezu an. Bestreiten kann das
nur, wer es noch nicht ernsthaft versucht hat und
wer die Augen vor der Tatsache verschlieBt, daB
der Sprechgesang in anderen Kulturen und Reli-
gionen auf eben den gleichen rhythmischen und
musikalischen Grundlagen aufruht. Es gibt also
allgemein verbreitete Grundformen der Vokal-
musik. Wir finden sie nicht nur im sogenannten
» Gregorianischen Choral«. Sie stellen die Bauele-
mente dar auch bei den Melodien der verschieden-
sten orientalischen Kultus- und Folkloremelodien.

In Artikel 50 der neuen Instructio Musicam sacram
(MS) wird erneut kein Zweifel dariiber gelassen,
daB der gregorianische Gesang »als der der romi-
schen Liturgie eigene Gesang« auch weiter seine
Bedeutung behilt. Das wird allerdings ausgesagt
iiber den Gottesdienst, der in lateinischer Sprache
gefeiert wird. Doch 148t sich die Empfehlung wohl
auch auf muttersprachliche Gesénge ausweiten.
Vor allem wenn weiter gesagt wird: »Seine Melo-
dien sollen den Gegebenheiten entsprechend Ver-
wendung finden« (ebd.). Sodann wird angeregt,
»eine Ausgabe zu schaffen mit einfacheren Melo-
dien fiir den Gebrauch an kleineren Kirchen«
(ebd.). Und nach Artikel 52 »soll Studium und
Praxis des gregorianischen Gesanges gefordert
werden, weil er aufgrund seiner Eigenart von be-
sonderer Bedeutung fiir die Pflege der Kirchen-
musik ist«. Und der Artikel 53 fdhrt fort: » Die
Werke neuerer Kirchenmusik miissen den dar-
gelegten Grundsitzen und Richtlinien entspre-
chen. Daher sollen sie die Merkmale echter Kir-
chenmusik an sich tragen...«

Und wenn Artikel 54 verlangt, die Musiker sollten
bei neuen Kompositionen die Tradition zugleich
mit den Gesetzen der Kirchenmusik aufmerksam
betrachten, dann resultiert aus allem, dal es nicht
abwegig sein kann, muttersprachliche Texte zu
singen auf Melodien in den gregorianischen Kir-
chentonarten, ja, daB diesen sogar eine besondere
Liturgiefdhigkeit zugesprochen werden kann. So
bestitigt MS, Artikel 56, die Richtigkeit unseres
Weges mit den Melodien fiir die muttersprach-
lichen Paternoster, Orationen, Lektionen, Préfa-
tionen und Akklamationen, denn so ist da zu
lesen: »Wenn die Musiker... Melodien schaffen,
mogen sie erwégen, ob die fiir diesen Zweck tiber-
lieferten Melodien der lateinischen Liturgie als
Vorlage der Singweisen fiir den Vortrag solcher
Texte in der Muttersprache dienen kénnen.« Die-
ser Hinweis tangiert expressis verbis auch jene
Gesiinge, die Priester und Ministri »zusammen
mit der Gemeinde oder im Wechsel mit ihr singen«;
d. h., er gilt auch fiir die Ordinariums-, ja selbst
fiir die Propriumsgesinge, denn auch im Proprium
soll sich das Volk »beteiligen« (vgl. MS, Art. 33,
34 und 16c¢). Die Gemeinde kann sich dabei von
einer Schola oder auch von einem mehrstimmig
singenden Chor helfen lassen, aber nicht mehr
stindig vertreten lassen.

In Zukunft kénnen nun laut MS, Artikel 32, » die
im Graduale aufgefiihrten Gesdnge zum Einzug,
zur Gabenbereitung und zur Kommunion... nach



dem Ermessen der zustdndigen territorialen Auto-
ritdt... durch andere ersetzt werden«. Sie miissen
jedoch folgenden Kriterien standhalten: Diese
Gesénge miissen »den Teilen der Messe, dem Fest
oder der liturgischen Zeit entsprechen«. Sie miis-
sen die in den 69 Artikeln der Instructio zwolfmal
eindringlich geforderte Teilnahme des Volkes er-
moglichen, und »die Texte dieser Geséange miissen
von der territorialen Autoritit approbiert werden«
(Artikel 32). Der Sinn ist: 1. die leidige, aber bis-
her iibliche Duplizierung zu vermeiden, die dann
notig wurde, wenn vom Volk andere als die litur-
gischen Texte gesungen wurden; 2. in Zukunft
nichts »zur« Messe, sondern »die« Messe zu sin-
gen. Wir werden also wahrscheinlich mehrere
Formen haben, in denen sich das Volk mit voll-
giiltigen liturgischen Texten an der MebBfeier be-
teiligen kann, Das wird fiir die sehr unterschied-
liche Potenz einer zur MeBfeier versammelten
Gemeinschaft von groBer Bedeutung sein, und
darum ist die Erleichterung, die Artikel 32 bietet,
vorbehaltlos zu begriilen.

Schwierig ist nur, wie sich bereits zeigt, die Be-
antwortung der Frage: Was haben wir denn fiir
die neue Moglichkeit an Geséngen greifbar? Gibt
es bereits Erfahrungen mit Texten und Melodien,
deren Approbation im Sinne des Artikels 32 er-
wartet werden konnte? Ich mdochte sagen: ja.
Lassen Sie mich dazu einBeispiel aus dem Raum
der Kirche in der DDR geben.

Zwei Gottesdienstgestaltungen des Berliner Ka-
tholikentages 1958 mit Vertonungen von H. Rohr
und W. Schade hatten den AnstoB gegeben. Zu-
néchst kamenim St. Benno-Verlag, Leipzig, 15 Vor-
schlidge zur Melgestaltung heraus. Das war eine
Art Zeitproprium. Sie enthielten Leitverse und
Psalmentexte in Auswahl fiir die Festzeiten des
Kirchenjahres; dazu Commune-Texte und -Melo-
dien fiir Martyrer-, Bekenner-, Marien-, Herz-
Jesu-, Verstorbenenmessen. Kriterien waren:
Schrifttext, liturgienahe Fassung (Paraphrase),
Beteiligung des Volkes. Hinsichtlich der angemes-
senen Beteiligung des Volkes lagen folgende Ge-
danken zugrunde:

a) Beim Introitus- und Offertoriumslied, die Be-
gleitgesdnge sind, diirfte die der Gemeinde an-
gemessene Beteiligung zunichst einmal das Zu-
schauen bei der Handlung sein. Die Gemeinde
erlebt schauend den Einzug der Liturgen sowie
die Gabenprozession, vorgenommen von Vertre-
tern der Gemeinde. Aber auch der Kommunion-
gang der Gemeinde wird von Gesang begleitet.
b) Wenn schon die Gemeinde auch bei den Pro-
priumsgesingen beteiligt werden soll, so kann
unter der soeben besprochenen Voraussetzung des
begleitenden Schauens allein der kurze einprig-
same Leitvers der dem mitfeiernden Volk Gottes
gemidBe und zumutbare Gesang sein (vgl. auch
MS, Art. 33, und Bischofliche Richtlinien von 1965,
Art. 12). Das ist vor allem beim Kommuniongang
zu bedenken, weil das begleitende Lied ja in erster
Linie ein Gesang derer ist, die kommunizieren und
nicht derer, die am Mahl nicht teilnehmen.
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Diese Vorschldge hatten in einem Raum von
1,6 Millionen Katholiken mit durchschnittlich
30 Prozent Praktizierenden eine Auflage von 9000
Scholaexemplaren. Die Gemeinde hatte keine Texte
inder Hand. 1962 folgte im gleichen Verlag Cantate
Domine. Es war im Grunde der Zusammendruck
der angegebenen 15 Vorschlige, erweitert um eine
Psalmenauswahl und eine Anzahl Ordinariums-
gesdnge mit wortlichem Text in deutscher Sprache.
Zu der Scholaausgabe mit einer Auflagehthe von
9000 Stiick kamen mehrere Auflagen der Leitverse
fiir die Gemeinde in einer Gesamthéhe von 145000
Exemplaren. Fiir das mehrstimmige Singen - je-
doch auch mit Beteiligung der Gemeinde — wurde
angeboten ein dreistimmiges Antiphonar zum Can-
tate Domino, von W. Kiimpel komponiert, eine
Reihe mehrstimmiger durchkomponierter Psal-
men vom gleichen Komponisten und die mehr-
stimmige Psalliertafel von H. Rohr, alles im St.
Benno-Verlag, Leipzig, erschienen.

Inzwischen haben uns die Erfahrungen mit MeB-
gestaltungen bei der 4. Sessio des Konzils sowie
die auch bei uns seit langem durchgefiihrten Ex-
perimente mit der Singenden Gemeinde! bewogen,
ein Werk gleichen Namens bei uns zu verlegen. Es
enthdlt alle Leitverse der westlichen Ausgaben mit
ihren Gruppenmelodien, die eine ganze Festzeit
lang durchgehalten werden, wihrend der Text,
der dieser Einheitsmelodie unterlegt wird, in jeder
MebBfeier wechselt. Die Ausgabe des St. Benno-
Verlages hat jedoch nunmehr den vollstindigen
Missale-Text eingearbeitet. Dieser wird in Ver-
bindung mit ausgewéhlten Psalmversen durch die
Schola auf dem jeweils zutreffenden Psalmton ge-
sungen. DaB der vollstindige Propriumstext des
Missale gesungen wird, ist auch in Zukunft »nicht
verboten«. In diesem Fall wire auch die in MS,
Artikel 32, geforderte Approbation nicht notig.
Wir haben den Beweis, daB diese Form der MeB-
gestaltung selbst in kleinsten Diasporagemeinden
moglich ist, sofern man wenigstens iiber einen
Kantor verfiigt. Aber auch bei Wallfahrten bis zu
20000 Teilnehmern konnten meisten kiirze-
ster Zeit die bis da unbekannten Leitversmelodien
und -texte eingeiibt werden. Wenn an die in Zu-
kunft nach MS, Artikel 32, auch méglichen Zeit-
proprien folgende Anforderungen gestellt sind:
Moglichst Schritftexte — theologische Exaktheit ~
sprachliche Formung und »Verdichtung«-Sang-
barkeit — Zuordnung zu einer bestimmten litur-
gischen Funktion — Entsprechung zum Lebens-
gefiihl des heutigen Menschen, dann trifft das
sicher bereits in vollem MaBe bei der Singenden
Gemeinde zu.

Somit diirfte diese Art des liturgischen Singens in
der Muttersprache nicht nur eine legitime Form
der MeBgestaltung sein und bleiben, sondern auch
eine Weise, in der es der feiernden Gemeinde nicht
schwer gemacht wird, die von der Liturgie an sie
gestellten Anforderungen zu erfiillen.

1 Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz und Christo-
phorus-Verlag, Freiburg.



Symptome

Einjihriges Seelsorgepraktikum vor der
Priesterweihe - Ein Versuch

Schon seit geraumer Zeit ist die Frage nach der
sach- und zeitgeméBen Ausbildung kiinftiger Seel-
sorgspriester allenthalben aufgebrochen.Zahlreiche
Versuche und Neuansétze wurden und werden
unternommen, um eine entsprechende Losung zu
finden. So haben Diakone in der Didzese Miinster
(Westf.) bereits seit sieben Jahren das Angebot
genutzt, sich in einem halbjdhrigen Praktikum auf
den spiteren Seelsorgsdienst vorzubereiten. Von
ynten< also ist diese Bewegung entstanden, und
sie zeigt sehr deutlich, daB der unmittelbare Uber-
gang des Neupriesters aus der naturgemdl sehr
wissenschaftlich ausgerichteten Ausbildung im
Priesterseminar in die voll verantwortete Seelsorgs-
titigkeit drauBen als nicht ideal empfunden wird.
Der Didzesanbischof Dr. Josef Hoffner hielt dar-
um den Zeitpunkt jetzt fiir geckommen, auf An-
regung der Seminaristen, mit Berufung auf das
Zweite Vatikanische Konzil! und aufgrund der
bisherigen Erfahrungen mit einem halbjdhrigen
¢in ganzjdhriges Praktikum als integrierenden Be-
standteil der Priesterausbildung fiir alle Diakone
einzurichten. Dazu wurde von ihm eine mit Dia-
konen und zustiindigen Priestern gemeinsam er-
arbeitete Ordnung fiir das Praktikum erlassen.

Im folgenden Beitrag wird diese Ordnung in gro-
ben Ziigen wiedergegeben und der geistige Hinter-
grund derselben aufgezeigt.

1. Sinn und Zielsetzung

Der Schritt aus dem Seminar in die rauhe Luft
des Seelsorgsalltag verlangt eine nicht leichte
Umstellung »von der Bewahrung in die Bewih-
rng, vom stindigen Empfangen zu stindigem
Geben, vom vorwiegend kontemplativen zum vor-
wiegend aktiven Lebensstil«2.

Darum bedarf es fiir den Priesterkandidaten vor
der Weihe einer Zwischenphase praktischer Ein-
iibung, die mit geistlicher Durchdringung und
pastoraltheologischer Durchleuchtung der Seel-
sorgserfahrungen stets harmonisch einhergehen
muB. Das einjdhrige Praktikum will hier eine
Liicke in der Priesterausbildung schlieBen und die
notwendige Einfiihrung in den Seelsorgsdienst lei-
sten.

Ir; einzelnen soll das Praktikum folgendes errei-
chen:

a) Dem Diakon wird ein Blick fiir die soziologisch
erfafte und religivse Wirklichkeit des Seelsorgs-
raumes (Pfarrei, Dekanat, Gebiet) vermittelt. Auf
diesem Hintergrund lernt er ein moglichst volles
Bild, eine wirklich umfassende Leitidee von Seel-
sorge kennen, d. h., er erfdhrt, wie eine den gesell-
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schaftlichen Gegebenheiten entsprechende Ge-
samtseelsorgskonzeption sich in der Praxis be-
wiahrt.

b) Im Rahmen dieses Seelsorgskonzeptes soll der
Diakon die Grundfunktionen seines Dienstes syste-
matisch und schrittweise einiiben.

¢) Der Diakon soll zu einer gesunden Selbstbestd-
tigung im Seelsorgsdienst gelangen und erleben,
wie die Harmonie zwischen geistlichem Leben, Stu-
dium und Seelsorge verwirklicht werden kann, wie
mitbriiderliches Leben und Arbeiten im Team sich
lebendig in Pfarrei und Dekanat auswirken und
Dienst und Leben zur echten Freude werden.

2. Die Mitarbeit des Presbyteriums der Diidzese

» Alle Priester sollen das Seminar als das Herz der
Dibzese betrachten und ihm gern ihre Hilfe zur
Verfiigung stellen«, regt das Zweite Vatikanum
in seinem Dekret Uber die Ausbildung der Priester?
an.

Das ganzjihrige Praktikum bietet dazu eine giin-
stige Gelegenheit. Hier konnen Seelsorger ihre
ganze priesterliche Personlichkeit einsetzen und
ihre reiche Erfahrung in der Seelsorge den jungen
Mitbriidern, die ihre ersten Schritte tun, mitteilen.
Damit wird das Seminar als Hauptausbildungs-
stitte kiinftiger Priester aus der Gefahr der Isolie-
rung herausgefiihrt und die Hinfithrung zum Seel-
sorgsdienst zu einem wichtigen Anliegen des Ge-
samtpresbyteriums der Didzese gemacht. Keinem
Priester kann es ja gleichgiiltig sein, wer spiter als
Mitbruder ihm mitwirkend zur Seite steht und wie
dieser seinen Dienst an der Kirche und an den
Menschen von heute ausiiben wird.

So kann die Ausbildung der Priester heute nicht
mehr allein den Leitern des Seminars iiberlassen
bleiben, sondern muf} zu einer gemeinsamen Auf-
gabe aller Priester der Ditzese werden. Das be-
deutet aber auch eine groBe Bereicherung fiir die
Seelsorger, die sich der Miihe der Einfiihrung der
Diakone unterziehen. Denn die jungen Theologen
werden neue, oft wissenschaftlich ausgerichtete
Anregungen in die Pfarrei mitbringen, die dann in
der alltdglichen Wirklichkeit der Seelsorge vom
Pfarrer und seinen Mitarbeitern aus dem Priester-
und Laienstande konkretisiert und aktualisiert
werden. AuBerdem fiihrt dieser Dienst am Diakon
den verantwortlichen Seelsorger zum neuen Durch-
denken und Uberpriifen seiner eigenen bisherigen
Titigkeit und 146t ihn zu neuen Impulsen fiir seine
Arbeit gelangen. Diese gegenseitige Befruchtung
ist ein groBer Gewinn und kommt dem Heilsdienst
an den Menschen zugute.

3. Die Ordnung des Pralktikums
Die Sache selbst erfordert es, die Einfithrung nach
einem genauen Plan sorgfiltig zu vollzichen. Zu-

1 Vgl, Dekret Uber die Ausbildung der Priester 12,
und das Protokoll der Fuldaer Bischofskonferenz
1966, Anlage 5, Nr. 11.

2 G. GRIESL, Pastoralpsychologische Studien, Inns-
bruck 1966, 239.

3 Nr. 5 des Dekretes.



dem miissen alle am Praktikum verantwortlich Be-
teiligten von vornherein wissen, wie das notwen-
dige Ziel erreicht werden soll. Darum ist eine Ord-
nung, die aber allem Erkennen des Besseren stets
kritisch offenbleiben und immer wieder korrigiert
werden muB3, vonnéten. Sie méchte allen Verant-
wortlichen eine Hilfe fiir den Dienst am Diakon
sein.

A. Die Verantwortlichen des Praktikums

Der Diakon

Der Diakon ist in erster Linie fiir das Gelingen des
Praktikums verantwortlich.

a) Seine Hauptaufgabe ist es, sich in die einzelnen
Funktionen seines Dienstes so einzuiiben, dal} er
ihn moglichst > beseelt < tun kann. Nichts wire ge-
wonnen, wenn er seine Aufgabe nur >technisch
richtig« anzupacken und durchzufiihren lernte.
Darum ist die geistliche Ausrichtung und Bewiilti-
gung seines Tuns entscheidend, weil er nur darin
zu der fiir die Seelsorge so notwendigen Erfahrung
gelangen kann, daB der Dienst sein Glaubensleben
vertieft.

Die Schrift- und Lebensbetrachtung sowie das seel-
sorglich bezogene Beten und das geistliche Ge-
spriach werden einen festen Platz in seinem Alltag
haben miissen. Nur so wird er die in der Praxis
gemachten Erfahrungen wirklich glaubend ver-
arbeiten und in den Raum der eigenen Begegnung
mit Gott einbeziehen kénnen. Ohne solches treue
geistliche Bemiihen wird es auf die Dauer nicht
moglich sein, die Arbeit, aber auch den Erfolg und
den MiBerfolg in der Seelsorge richtig zu erkennen.
Die Perspektiven verschieben sich unmerklich, das
Gespiir fiir den seelsorglichen Kairos geht zuriick.
Alles Seelsorgswirken griindet im Glauben, und
das Spezifikum des priesterlichen Dienstes liegt
darin, daB nicht nur sachliche Funktionserfiillung
von ihm erwartet wird, sondern sein personlich
gelebter Glaube, der sich in Wort und Tat bezeugt.
Fiir diese geistliche Ausrichtung und glaubende
Bewiltigung braucht der Diakon tdglich seine
Zeit. Darum hat er bei allem Diensteifer das Recht
und die Pflicht, sich vor Uberbelastungzuschiitzen.
b) Der Diakon ist im Praktikum in erster Linie
einem Pfarrer als »Lehrherrn< anvertraut. Durch
gemeinsames geistliches Leben und seelsorgliches
Wirken ist er eng mit ihm verbunden. So wird der
Diakon stets um ein gutes Verhdltnis zu seinem
Pfarrer, aber auch zu den anderen Mitbriidern des
Dekanates bemiiht sein miissen. Vertrauen und
Offenheit sollten sein Verhdltnis zum Pfarrer be-
stimmen. Es miiBte ihm eine Gewissensfrage sein,
den Pfarrer iiber alles Wichtige, was seine Arbeit
als Diakon betrifft, zu informieren. Anderseits
sollte er viel fragen, um moglichst viel lernen zu
koénnen, selbst auf die Gefahr hin, daB der Pfarrer
hier und da »iiberfragt < sein konnte.

¢) Die Mitarbeit in der Arbeitsgruppe ist fiir den
Praktikanten unerldBlich. Einmal im Monat tref-
fen sich deshalb die Diakone eines bestimmten
Raumes in der Arbeitsgruppe zu einer ganztigigen
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Pastoralkonferenz 4. Auf ihr werden zusammen mit
dem Moderator des Seminars die Seelsorgserfah-
rungen ausgetauscht, systematisch durchgespro-
chen und pastoraltheologisch kritisch aufgearbei-
tet. Diese Arbeit kann nur dann fiir den einzelnen
und die Gemeinschaft fruchtbar werden, wenn alle
Teilnehmer schriftliche Unterlagen mitbringen.
Das bedeutet aber, daB jeder Praktikant ein Ar-
beitsbuch fithren muf}, in dem er die einzelnen
Tétigkeiten und die dafiir verwandte Zeit notiert -
je nach Meinung auch personliche Erfahrungen,
Ergebnisse von Gespridchen, eigene Reflexionen
u.d. Ebenfalls sollen die einzelnen Aufgaben
(Liturgiefeier, Predigt, Katechese, Jugendarbeit)
moglichst intensiv und schriftlich vorbereitet wer-
den. Die Manuskripte soll jeder aufheben und
sie mitbringen, um im Kreis der Arbeitsgruppe mit
Hilfe dieser Unterlagen seine Tétigkeit darstellen
zu konnen.

Je nach Wunsch der Gruppe kann in gewissen
Zeitabstinden ein freier Tag zu einer freiwilligen
Rekollektio gewidhlt werden. Dazu kann die Ar-
beitsgruppe einen von ihr bestimmten Spiritual
einladen, der mit den Diakonen Fragen des geist-
lichen Lebens durchspricht und ihnen neue An-
regungen gibt.

Jeder Diakon hat in den tagungsfreien Wochen
einen freien Nachmittag, den er fiir die geistige
und korperliche Erholung nutzen soll.

Der Pfarrer

Er stellt im Praktikum die »Schliisselfigur < dar.
a) Er soll seinem Diakon priesterlicher Mitbruder
und »Lehrherr<in einem sein. Normalerweise wohnt
der Praktikant im Hause des Pfarrers. Damit er-
gibt sich von selbst, daB aus der reinen Wohnge-
meinschaft auch eine Art vita communis wird, Ge-
meinsame Eucharistiefeier und gemeinsames Be-
ten einzelner Horen des Breviers konnten beide
immer tiefer zusammenfiihren. Auch gilt es, beim
Einfithrungsdienst das »eine Notwendige «im Auge
zu behalten: Wenn irgend méglich, sollte der Pfar-
rer im geistlichen Gesprich versuchen, die Er-
fahrungen, die der Diakon in der Seelsorge macht,
mit ihm zusammen vom Glauben her aufzuarbei-
ten. Dafiir wird er sich besonders Zeit nehmen
miissen. Aber auch der theologische und der secl-
sorgliche Gedankenaustausch miiBten einen festen
Platz haben.

b) Die Einfiihrung in die verschiedenen Bereiche des
Seelsorgsdienstes wird der Pfarrer mit zwei grund-
legend wichtigen Schritten beginnen:

1. Zuerst muB der Diakon dariiber informiert wer-
den, wie die Gemeinde, in der er titig ist, sozio-
logisch und religios strukturiert ist (Bevolkerungs-,
soziale Struktur, informelle Gruppierungen, Ver-
flochtenheit mit iibergeordneten Sozialgebilden,
die beobachteten Trends, die Schaltstellen der Ent-
wicklung, mogliche Multiplikatoren usw.). So

4 Nach Moglichkeit soll die Anreise schon am Vqr-
abend geschehen. Die Konferenzen finden reihum in
den einzelnen Pfarreien statt.



lernt der Diakon, soziologisch geschult zu sehen,
ud er gewinnt die Fihigkeit, die wirksamen
Krifte im Zusammenspiel des gesellschaftlichen
Lebens zu entdecken, um sie dann nach Mdglich-
keit fiir die Seelsorge fruchtbar machen zu kénnen.
Zu dieser Information wird auch der Hinweis auf
die Faktoren gehoren, die es heute in jeder Ge-
meinde gibt: das sdkularisierte und pluralistische
Milieu, die Massenkommunikationsmittel und
deren Einfliisse, aber auch ortlich bedingte Wider-
stinde jedweder Art. Der Pfarrer macht zudem
den Diakon mit den wichtigsten Einrichtungen der
Plarrei vertraut.

2. Sodann vermittelt der Pfarrer auf diesem Hin-
tergrund dem Diakon seine Vorstellungen vom
inneren und duBeren Aufbau der Gemeinde. Dabei
wird der Praktikant erkennen, wie die Akzente der
Seelsorgsarbeit in dieser Gemeinde den gesell-
schaftlichen Vorgegebenheiten entsprechen und
jede einzelne Seelsorgstdtigkeit eingeordnet ist in
das Gesamtkonzept. Hernach wird der Pfarrer den
Diakon in die einzelnen Aufgabenbereiche ein-
fithren:

-Die Liturgie ist Mitte und Herzstiick der Seel-
sorge. Das Ziel der Einfilhrung wire es, einen
ysensus liturgicus < zu wecken, einen Sinn fiir die
Realisierung der Gegenwart Gottes in seiner Ge-
meinde. Das Gespiir fiir den echten liturgischen
Vollzug, fiir das wahre innere und duBere Mittun
aller Beteiligten, ist als Entelechie spéterer Ge-
staltung des Gottesdienstes, die ja unter den ver-
schiedensten Voraussetzungen geleistet werden
muB, weit wichtiger als das Erlernen einzelner
liturgischer Praktiken.

- Fiir die Einfithrung in die Predigttitigkeit gilt
Entsprechendes. Soll die Predigt wirksame Aktu-
alisierung der Botschaft Christi fiir diese bestimmte
Gemeinde sein, muB man dem Diakon die Briicke
zu den Horern des Wortes Gottes schlagen helfen.
Es gilt, den Ton und die Sprache zu finden, die die
Menschen wirklich treffen; es gilt, Fragen anzu-
gehen, die die Horer in ihrem christlichen Leben
bedrdngen, um ihnen eine entsprechende Antwort
vom Wort Gottes her zu geben. Uber die Anfangs-
schwierigkeit einer zu starken Gehemmtheit miiB3te
der Diakon zu einem geistlich bestimmten Vollzug
der Predigt hingefiihrt werden, der dem Segen
entspricht, den der Diakon vor der Verkiindigung
des Evangeliums empfingt. Eine Predigt, die den
Prediger nicht heiligt, wird niemand anderen hei-
ligen. Jede Bemiihung in dieser Richtung wird
wichtiger sein als die Aneignung einzelner rheto-
rischer Fertigkeiten — so notwendig diese auch
sind,

- Die Einfithrung in die Schulseelsorge geschieht
durch den Schulmentor und den Religionslehrer
der betreffenden Schulart (s. u.).

- Die Einfiithrung in die Jugendseelsorge wird oft-
mals der Kaplan geben — eventuell auch der einer
Nachbargemeinde - weil er normalerweise fiir die-
sen Bereich verantwortlich ist. Vermittelt werden
miiBte hier ein tiefes Verstidndnis fiir die Jugend-
lichen in ihrer heutigen Situation mit ihren Fragen
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und Problemen. Moglichkeiten der Kontaktauf-
nahme und seelsorglichen Fiihrung wiren aufzu-
zeigen. Auch die Frage nach>den Vielen < darf nie
ganz zur Ruhe kommen.

— Die Ausiibung der Krankenseelsorge kann vor
allem in ihrer Riickwirkung auf den Diakon nicht
leicht iiberschédtzt werden. Der Dienst an den
Kranken ist nicht bloB eine seelsorgliche Variante
von Wohltitigkeit, in der nur einer der Gebende
ist. Fiir den, der ihn gewissenhaft vollzieht, kann
er zu einer hohen Schule der Liebe des Evange-
liums werden, die sich seit den Urzeiten des Chri-
stentums den Kranken, Armen und Schwachen,
d. h. denen zugewandt hat, die auf der Schatten-
seite des Lebens stehen. Der Diakon lernt, wie
die leidenden Menschen am inneren Aufbau der
Gemeinde Anteil haben.

— Ahnlich verhilt es sich mit der Altenseelsorge.
Sie gewinnt wegen der wachsenden Zahl alter
Menschen heute an Bedeutung. Es diirfte auf die-
sem Gebiet relativ leicht gelingen, den Diakon
seine Téatigkeit positiv erfahren zu lassen. Ganz
sicher wird er bei den alternden Menschen » Chan-
cen < haben, zum anderen wird er im Gespréach mit
ihnen vieles lernen konnen.

— Welche seelsorglichen Moglichkeiten im Haus-
besuch sich anbieten, wird der Diakon am leich-
testen bei gezielten Besuchen einsehen kénnen (bei
den Eltern der Schulkinder, der Mefdiener, bei
denen, fiir die er besonders verantwortlich sorgen
mufB). Reihenbesuche sollten ihn auch zu denen
filhren, die der Kirche oder gar dem Glauben
fernstehen. Missionarisch ausgerichtete Seelsorge
wird nie dieses wichtigen Mittels entraten konnen.
— Zur Mitarbeit in besonderen Sparten der Seel-
sorge kann der Diakon je nach der Situation her-
angezogen werden (Schulendtage, Einkehrtage,
Besinnungstage, Theologisches Seminar, Braut-
unterricht, Eheseminar, Ehe- und Familienseel-
sorge u. a.).

Fiir die gesamte Arbeit in der Einfiihrungszeit
gilt: Der Pfarrer weist dem Diakon die Aufgaben
so zu, daB dieser sie ohne Uberbelastung iiberneh-
men kann. Fiir jede Tétigkeit sollte dem Prakti-
kanten — besonders in der ersten Zeit — reichlich
Zeit zur Vorbereitung zur Verfiigung stehen. Litur-
giegestaltung und Predigt miissen auch schon in
der Planung mit dem Diakon besprochen werden.
Diese Besprechung miiite den Mut zum Detail
haben und gegebenenfalls mit Hilfe von Tonband-
aufnahmen dem Prediger selbst zum BewuBtsein
bringen, was er richtig bzw. falsch gemacht hat.
¢) Am Ende des Praktikums erstellt der Pfarrer ein
Gutachten iiber die seelsorglichen Fahigkeiten des
Diakons. Dabei sollte er die besonderen Begabun-
gen des Praktikanten hervorheben, die eine even-
tuelle spitere Spezialisierung auf bestimmten Ge-
bieten (Hohere Schule, Berufschule, Jugendseel-
sorge, wissenschaftliche Weiterbildung usw.) nahe-
legen.

d) Die Sache des Praktikums erfordert es, daB sich
der Bischof und die fiir die Priesterausbildung Ver-
antwortlichen zusammen mit den »Lehrherren<



immer wieder Gedanken machen, wie die Zeit des
Praktikums noch besser ausgenutzt werden kann.
Aus diesem Grunde werden sie sich jéhrlich einmal
zu einer Arbeitstagung zusammenfinden miissen,
um die gemachten Erfahrungen auszutauschen und
sich gegenseitig neue Anregungen fiir die gemein-
same Aufgabe am Diakon im Praktikum zu geben.
Zu diesem Treffen lddt der Bischof ein.

Der Kaplan

Wenn in der Pfarrei, in der der Diakon sein Prak-
tikum ausiibt, ein Kaplan (oder Religionslehrer)
angestellt ist, wird auch dieser im Einvernehmen
mit dem zustindigen Pfarrer an der Einfiihrung
des Diakons mitwirken (vgl. oben unter Jugend-
seelsorge). Der Kaplan wird sich dabei stets der
Tatsache bewuBt sein, daB der Diakon, der in
absehbarer Zeit selbst den Dienst eines Kaplans
iibernehmen wird, gerade auf ihn achtet, um den
Rahmen seines kiinftigen Berufes kennenzulernen.
Darum wird von seinem persdnlichen Verhalten
und seinem Einsatz fiir das Praktikum des Diakons
Entscheidendes abhidngen.

Der Schulmentor

Fiir die Arbeit in der Schule wird dem Diakon -
nach Art, wie der Staat es handhabt — ein tiichtiger
und erfahrener Lehrer als Mentor zur Seite stehen.
(Uber das Bischofliche Schuldezernat werden diese
Mentoren ausgesucht.)

a) Dem Schulmentor ist als erstes die Aufgabe ge-
stellt, den Diakon mit der Art, der Struktur und
dem Lehrplan der betreffenden Schule bekanntzu-
machen und ihn in die Praxis des Unterrichtens
(Methodik und Didaktik) einzufiihren.

Der Diakon wird zuerst seine Unterrichtstétigkeit
in der Volksschule beginnen. Doch dann soll er
auch — so weit es sich ermdglichen 148t — die
Unterrichtspraxis anderer Schultypen (Berufs-
schule, Realschule, Gymnasium) kennenlernen.
b) Da der Schulmentor von verschiedenen Seiten
her einen Einblick in die Fahigkeiten des Diakons
erhélt, ist er gut in der Lage, an der Beurteilung
des Diakons, die der Pfarrer fuir die Mitteilung an
den Regens des Seminars vornehmen mul, mit-
zuwirken.

Der Moderator

Er stellt die dauernde Verbindung der Praktikan-
ten und der einzelnen Arbeitsgruppen mit dem
Priesterseminar her und gewahrleistet die notwen-
dige Koordinierung des Praktikums mit der {ibri-
gen theologischen und pastoralen Ausbildung. Er
ordnet die Arbeit in den einzelnen Gruppen und
nimmt an ihren monatlichen Zusammenkiinften
teil. Seine Aufgabe ist der des Leiters eines staat-
lichen Studienseminars vergleichbar. Er ist der
Vertreter des Regens des Priesterseminars. In der
Regel iibernimmt der Subregens des Seminars
diese Moderator-Aufgabe.
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B. Der zeitliche Ablauf

1. Die nihere Vorbereitung des Praktikums be-
ginnt mit dem Eintritt in das Priesterseminar. Im
ersten Semester wird der Theologe in den Fichern
Pastoralliturgik, Homiletik, Katechetik, pastoral-
theologische Situationskunde, Pastoralsoziologie,
Psychologie, Kirchenmusik und Rhetorik unter-
richtet und durch den genannten Fichern entspre-
chende Ubungen (Schulpraktikum, Gottesdienst-
praktikum, Predigtiibungen, pfarrsoziologische
Untersuchungen usw.) praktisch ausgebildet.

Im zweiten Seminarsemester werden die theoreti-
schen Studien und praktischen Ubungen entspre-
chend der noch vorhandenen Zeit — das zweite
Semester ist zur Zeit noch Examenssemester -
weitergefiihrt. Dazu wird eine gewisse Voreinstel-
lung des Diakons auf das Praktikum und die damit
geforderten Verpflichtungen und Aufgaben ge-
leistet (Besprechung der Ordnung des Praktikums
usw.). Auch werden vom Seminaristen die diako-
nalen Funktionen (Sakramentenspendung, Gottes-
dienstfunktionen u. a.) eingeiibt,

2. Das Praktikum selbst beginnt mit der Sendung
durch den Bischof am Tage der Diakonatsweihe.
a) Der » Einstieg « umfaBt eine begrenzte Phase der
Einfithrung in die verschiedenen Sachbereiche vor
etwa drei Wochen. Wahrend dieser Zeit wird der
Diakon kennenlernen und sichten, was in der
Seelsorge getan wird, welche Einrichtungen be-
stehen, wer die verantwortlichen Mitarbeiter des
Pfarrers sind usw. Er wird in dieser Phase noch
nicht predigen, noch keinen Unterricht erteilen,
noch keine Gruppenstunden halten u. a. Der Pfar-
rer wird einfach den Diakon an vielen seiner Tétig-
keiten teilnehmen lassen (Predigtvorbereitung,
Katechese, Gottesdienstplanung, Hausbesuche,
Vereinsarbeit, Krankenseelsorge, Brautunterricht,
Briefverkehr mit der Behorde usw.). Zudem wird
der Pfarrer dem Diakon AufschluBl geben iiber
die Struktur der Gemeinde, iiber ihre Besonder-
heiten, iiber ihren Ursprung und geschichtlichen
Werdegang. Im Zuge der Entwicklung zu einer
modernen GroBraumseelsorge, zu einer immer
stdrker zu betonenden iiberpfarrlichen Zusammen-
arbeit muB der Praktikant auch mit den geistlichen
Mitbriidern und den verantwortlichen Laien dieses
Gebietes Kontakt aufnehmen und sich mit allen
iiberpfarrlichen Seelsorgseinrichtungen und -unter-
nehmungen vertraut machen. Fiir den Bereich der
Schule gilt Entsprechendes (Hospitation ohne eige-
nes Unterrichten).

b) Nach etwa drei Wochen beginnt die zweite
Phase der schrittweisen Einiibung in die einzelnen
Sachbereiche der Seelsorge. Die schriftlich aus-
gearbeitete Predigt des Diakons wird mit dem
Pfarrer griindlich vorbesprochen und die gehaltene
nachher kritisch gewiirdigt. Ahnlich verhilt es sich
mit der Katechese. Der Diakon wird in dieser Zeit
noch keine Klasse fest iibernehmen, sondern viel-
mehr in verschiedenen Klassen, in denen er vor-
her hospitiert hat, hier und da eine Stunde geben.



In den anderen Bereichen wird dhnlich verfahren.
Selbstverstindlich muB dabei auf die Situation der
jeweiligen Pfarrei Riicksicht genommen werden.
Der Diakon wird bei der Vorbereitung groBerer
liturgischer Feiern und bei der Gottesdienstpla-
nung mitwirken. In der Jugendseelsorge wird er
Teilaufgaben iibernehmen (Ministrantenschulung
u.a.).

¢) Etwa drei Monate nach Beginn des Praktikums
setzt die dritte Phase stdrkerer Eigenverantwortung
und gréPerer Selbstindigkeit in der Tétigkeit des
Diakons ein. Er wird im Wechsel mit den Priestern
der Pfarrei regelméiBig die Sonntagspredigt halten.
In der Schule kann er eine oder zwei Klassen fest
iibernehmen. Auch in den anderen Aufgabenberei-
chen muB nun der Diakon eigenverantwortlich und
selbstindig tdtig werden. Allerdings ist dafiir eine
wichtige Bedingung gestellt: Der Praktikant muBl
geniigend Zeit zur griindlichen Vorbereitung ha-
ben, und die fortlaufende Sachkritik muB eine stets
weitere Verbesserung der Methoden und des Ar-
beitens erreichen. Der Diakon wird auch nun an
seelsorglicher Arbeit nichts tun, ohne den Pfarrer
oder den zustdndigen Verantwortlichen dariiber
informiert zu haben.

d) Alle Diakone einer Arbeitsgruppe treffen sich
monatlich zu einer Arbeitstagung. Etwa sieben sol-
cher Konferenzen werden im Praktikumsjahr
moglich sein. Zwei von ihnen konnten an den
liturgischen Schwerpunkten des Jahres gottes-
dienstlichen Fragen gewidmet werden. Zwei wei-
tere Tagungen miiBten die einzelnen Seelsorgsauf-
gaben und die Fragen der Gesamtseelsorge, die
damit verbundene Krifteverteilung und die Funk-
tion der einzelnen Tatigkeiten im ganzen zum
Gegenstand haben. Bei den iibrigen Zusammen-
kiinften sollten Fragen der Schulseelsorge, der
Predigten und der Jugend- und Ministrantenseel-
sorge behandelt werden. Alle hier nicht erwdhnten
Bereiche werden in den Studienkursen (vgl. unten)
zur Sprache kommen.

¢) Die Aufgabe der Studienkurse ist es, eine die
Universititsstudien erginzende Vermittlung einer
Theorie der Praxis zu leisten und eine systematisch-
theologische Durchleuchtung aller bisher gemach-
ten Erfahrungen in der Seelsorgsarbeit vorzuneh-
men. Dieses Ziel der Studienkurse unterscheidet
sich von dem der Arbeitstagungen insofern, als
die Arbeitstagungen eine erste Theoretisierung der
unmittelbaren praktischen Erfahrungen anstreben,
wihrend die Studienkurse die Einzelerfahrungen
der Diakone in den gréBeren Rahmen einer stir-
ker systematisierten und reflektierten Theorie ein-
bezichen und so mit dazu beitragen, ein moglichst
fundiertes Bild von der Gesamtkonzeption der
Seelsorge zu geben.

Die Methodik dieser Studienkurse sieht so aus:
Vorlesungen und Gespriche in Arbeitsgruppen
wechseln miteinander und werden jeweils auf die
Seclsorgstitigkeit und auf die in ihr gemachten
praktischen Erfahrungen der einzelnen bezogen
bleiben.

Die Thematik wird sich auf die einzelnen Kurse so
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verteilen: Der erste behandelt unter pastorallitur-
gischem Gesichtspunkt den Gottesdienst der Ge-
meinde. Es mul aufgezeigt werden, wie eine griind-
liche Theologie der Liturgie auch in der Praxis
vonndten ist, wie eine entsprechende Gottesdienst-
planung angelegt wird, wie die Gemeinde zur
aktiven Mitfeier gefilhrt werden kann (Liturgie-
padagogik). Die verschiedenen Moglichkeiten kir-
chenmusikalischer Gestaltung werden dargelegt
und an praktischen Beispielen erprobt. Daneben
sollen auch die Fragen des modernen Kirchenbaus
zur Sprache kommen.

Der zweite Kursus steht unter dem Thema Jugend-
seelsorge im weitesten Sinne. Der Aufbau einer
Katechese, die Technik des Unterrichtens, die
Stoffverteilung nach dem Lehrplan, Fragen der
Schul- und Jugendseelsorge und die Sichtung der
fiir diese Seelsorgsarbeit so notwendigen Ergeb-
nisse und Kenntnisse der psychologischen For-
schung sind Gegenstand dieses Kursus.

Der dritte Studienkurs wird sich mit dem Thema
Individualseelsorge und Formen der auperordent-
lichen Seelsorge befassen.

Der vierte wird das Thema Verkiindigung in der
Predigt zum Gegenstand haben. Dieser Kursus
wird auBerdem eine gewisse Abrundung des Bis-
herigen bringen und versuchen, ein Gesamtbild
von Seelsorge zu entwerfen, in dem alle Einzel-
seelsorgstétigkeiten ihren sinnvollen Platz haben.
Die Gesamtzeit der Studienkurse umfalBt sechs
Wochen, die in zwei vierzehn- und in zwei acht-
tagige aufgeteilt werden.

3. Nach Abschluf3 des einjdhrigen Praktikums keh-
ren die Diakone in das Priesterseminar zuriick.
Etwa vier Monate verbleiben ihnen dann, um sich
auf den Empfang der Priesterweihe vorzubereiten.
Neben der Auswertung der Erfahrungen des Prak-
tikums wird eine Voreinstellung auf die Aufgaben
der Seelsorge, die auf den kiinftigen Kaplan zu-
kommen werden (Beichtpraxis, Formen der auBer-
ordentlichen Seelsorge usw.), vermittelt.

Alois Bagert / Bernhard Fraling

Verwirrung und Ratlosigkeit nach dem
Konzil
Ein Bericht aus Kolumbien

Am 28. September 1966 verotffentlichten die
wichtigsten Tageszeitungen der kolumbianischen
Hauptstadt Bogotd einen angeblich von etwa hun-
dert Priestern unterzeichneten offenen Brief des
Klerus der Erzdiozese Bogotd an den Kardinal-
Erzbischof Luis Concha Cérdoba.

In diesem Brief beklagen sich die Unterzeichner
dariiber, daB die Normen des Konzils nur un-
vollstindig verwirklicht wiirden und daB8 die von
Priestern und Gldubigen auf das Konzil gesetzten
Hoffnungen durch MaBnahmen der bischoflichen
Behorde — oder zumindest einiger einfluBBreicher
kirchlicher Wiirdentrdger — zunichte gemacht
wiirden. Sie bitten angesichts der allgemeinen Un-
ruhe und Unsicherheit den Kardinal um ein klé-



rendes Wort. Sie bitten insbesondere darum, den
Weihbischof Rubén Isaza Restrepo gegen ver-
leumderische Anschuldigungen gewisser ultra-
konservativer Kreise in Schutz zu nehmen. Der
Kardinal antwortete darauf mit einer 6ffentlichen
Erklirung, die aber einer Reihe von Priestern
nicht geniigte. Denn einige Tage spéter wurde an
alle Geistlichen der Erzdidzese ein anonymer
Rundbrief verschickt, der am 14. Oktober auch in
der Presse publiziert wurde.

Dieser Rundbrief lieB an Deutlichkeit nichts zu
wiinschen {iibrig und kam einer offenen Auf-
lehnung gegen den Kardinal gleich. Der Kardinal
wird beschuldigt, frithere Briefe des Klerus un-
beantwortet gelassen zu haben. Nur durch den
offenen Brief vom September des Jahres habe er
sich endlich zu einer Erklirung bewegen lassen,
die aber vollig unzureichend sei und vor allem
dem Geist des Konzils in flagranter Weise wider-
spreche. Abgesehen davon, daB der Kardinal
Worte des Papstes Paul vi. aus ihrem Zusammen-
hang gerissen und somit entstellt wiedergegeben
habe, gehe er auf die berechtigten Wiinsche und
die Besorgnisse des Klerus gar nicht ein. Die Ant-
wort des Kardinals verurteile, anstatt zu ver-
stehen, und mache auf diese Weise die Fortsetzung
eines briiderlichen Gesprédches unmoglich.

Schon am nichsten Tage distanzierten sich der
falschlich als Autor dieses anonymen Rundschrei-
bens genannte Regens des Priesterseminars mit
seinen Professoren sowie die ebenfalls der Ur-
heberschaft verddchtigte »Gruppe der Priester
von Suesciin« in 6ffentlichen Erkldrungen von dem
Geist und dem Inhalt dieses Pamphlets und batenr
ihre Confratres um Respekt und Gehorsam gegen-
iiber ihren kirchlichen Vorgesetzten. Vor allem
aber forderte Weihbischof Isaza selbst den Klerus
auf, nun endlich mit dieser Pressekampagne
SchluB zu machen und dem Kardinal-Erzbischof
die schuldige Achtung zu erweisen, die er als Vater
und Hirte der ihm Anvertrauten verdiene.
Tatsdchlich verstummte daraufhin der offentliche
»Dialog« — jedenfalls in der Erzditzese Bogota.
(Dafiir brachte die Presse im November 1966 aus-
fiihrliche Berichte iiber die Bildung eines »Movi-
miento Revolucionario Diocesano« im Bistum
Pereira [Kolumbien] und iiber die offenkundige
Insubordination einer Reihe von Priestern, wo-
gegen wieder andere den Bischof ihrer bedingungs-
losen Treue versicherten und eine drastische Be-
strafung der »Rebellen« und »Schismatiker« for-
derten.)

Der mehr oder weniger unbeteiligte Beobach-
ter, der alle diese Dinge in der Presse verfolgen
konnte, fragte sich natiirlich, was denn eigentlich
in Wirklichkeit geschehen sei und die Gemiiter
dermaBen beunruhigen konnte, daB3 Priester der
katholischen Kirche sich in so aufsehenerregender
Weise mit einem offenen Brief an ihren Bischof
wandten. Nun, es war tatséchlich einiges gesche-
hen.

Am meisten Staub aufgewirbelt hatte wohl das
am 8. September 1966 erfolgte Verbot der seit
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iiber hundert Jahren erscheinenden Kirchen-
zeitung El Catolicismo und die Amtsenthe-
bung ihrer Direktoren. EIl Catolicismo hatte
sich seit ldngerem zu einer Zeitung eigener Pri-
gung entwickelt, die mehr sein wollte als bloBes
Sprachrohr des Erzbischofs von Bogot4. Nicht zu-
letzt wegen ihrer Berichterstattung iiber das Kon-
zil und ihrer Kritik an gewissen konservativen
Kurienkardindlen kniipften sich an sie die Erwar-
tungen vieler hinsichtlich einer Reform der Kirche
Kolumbiens im Geiste des Konzils. Und als nun
der Catolicismo (angeblich auf einen Wink von
Rom hin) sein Erscheinen einstellen muBte, be-
deutete das fiir sie einen Sieg der Reaktion iiber
den Fortschritt, der Vergangenheit iiber die Zu-
kunft, der Angst iiber die Hoffnung.

Andere Dinge waren noch geschehen, die zwar
dem breiten Publikum nicht bekannt wurden, die
aber denen, die davon erfuhren, nicht weniger
gravierend und symptomatisch erschienen.

So wurde der Regens des erzbischéflichen Priester-
seminars in Bogotd, ein Sulpizianer, der als fort-
schrittlich galt, nach Paris »bef6rdert«, woraufhin
samitliche (!) Seminarprofessoren ihr Amt zur Ver-
fiigung stellten und von den rund 100 Priesteramis-
kandidaten etwa 30 das Seminar verlieBen. AuBer
dem Regens wurden auch noch andere Priester
ihrer Posten enthoben und zum Teil sogar des Lan-
des verwiesen. Verschiedene Priestervereinigun-
gen, wie die »Asociacion de los Pdrrocos del Sur«
oder »el grupo de Suesciin« oder die der Offent-
lichkeit durch verschiedene Publikationen seit
Jahren bekannte Gruppe »Juan N.«, wurden auf-
gelost.

Nicht wenige, vor allem natiirlich die Verfasser
der Briefe an den Kardinal und an den Klerus von
Bogotd, sahen darin nicht nur eine Relegierung
einzelner Personen, sondern iiberhaupt eine Unter-
driickung alles dessen, was durch das Konzil an
Kriften der Erneuerung aufgebrochen war, und
eine gewaltsame Verhinderung des von Johan-
nes xxin. gewollten aggiornamento. Und als typi-
sches Zeichen fiir die Riickstindigkeit des Kardi-
nals erschien ihnen die Tatsache — auf die der
Rundbrief an den Klerus von Bogot4 ausdriicklich
hinweist —, daB in der Kathedralkirche von Bogotd
alles beim alten geblieben ist, einschlieBlich des
Gebrauchs der lateinischen Sprache fiir alle Teile
der Messe, daB also, wie sie sagen, von einer litur-
gischen Erneuerung in Bogot4 in keiner Weise die
Rede sein kann.

Die Befiirchtung, daB nunmehr von oben herab
die durch das Konzil geweckien Krifte zundchst
einmal »zuriickgepfiffen« und die Reihen wieder
»fest geschlossen« werden, wird noch weiter ge-
nihrt durch das, was die Bogotaner »Rebellen«
aus anderen lateinamerikanischen Lédndern zu
berichten wissen: In Paraguay und Mexiko wurden
Priesterseminare, in denen sich der Geist des Kon-
zils auszubreiten »drohte«, kurzerhand geschlos-
sen: besser gar keine Priester als fortschrittliche
Priester; in Brasilien gibt es einfluBreiche Kreise,
die Bischof Helder Cdmara von Recife — jenen, der



beim Konzil den leider nicht angenommenen Vor-
schlag machte, die Konzilsviter mochten ihre
goldenen Brustkreuze dem Papste zu Fiien le-
gen und dafiir aus seiner Hand ein einfaches Holz-
kreuz empfangen — wegen seines Eintretens fiir
die Armen verdichtigen, ein Kommunist zu sein,
und als solchen verfolgten; in Argentinien sind
gleich siebzehn Ordensgeistliche auf einmal aus
der Kirche ausgetreten, um (- so eine mogliche
Deutung -) gegen den Verrat des Konzils durch
eine reaktiondre Hierarchie zu protestieren.

Und wie die Hierarchie Angst hat, daB die ihr an-
vertrauten Priester und Laien falsche und die ge-
sicherte Ruhe storende Folgerungen aus dem Kon-
7l ziehen, so hat sie auch Angst, selbst von den
den nationalen Bischofskonferenzen eingerdumten
Freiheiten Gebrauch zu machen. Die kolumbiani-
sche Bischofskonferenz fragte — glaubwiirdigen
Berichten zufolge — zunéchst einmal in Rom an,
bevor sie sich zu dem ihrer Meinung nach re-
volutiondren Schritt durchrang, den Geistlichen
auf der StraBe das Tragen des »Clergyman« an-
stelle der Soutane zu gestatten!

Aufruhr, Unverstindnis, Angst bestimmen die
Situation. Wie aber kommt es, daB dieses die ersten
und am meisten in die Augen springenden —
wenn auch gewiB nicht einzigen — Folgen des
Zweiten Vatikanischen Konzils sind, und zwar
nicht nur in Kolumbien, sondern, wie es scheint,
auch in anderen Lindern Lateinamerikas? Die
Antwort kann nur lauten: weil man auf das
Konzil nicht vorbereitet war.

Fiir Europa, insbesondere fiir Deutschland und
Frankreich, war das Konzil weitgehend nur eine
Bestitigung dessen, was seit Jahrzehnten gelehrt
und praktiziert wurde. Weder die Konstitution
iiber die Liturgie noch das Dekret iiber den Oku-
menismus noch die Erkldrung iiber die Religions-
freiheit stieBen hier auf taube Ohren.

In Lateinamerika dagegen, wo zahlreiche Bischife
sich seinerzeit geweigert hatten, die Enzyklika
Rerum novarum im vollen Wortlaut zu publizieren,
weil sie der festen Uberzeugung waren, der Papst
miisse sie in einem Augenblick geistiger Umnach-
tung verfaBt haben, und wo die Worte der En-
zyklika Mediator Dei weitgehend nur »Schall
und Rauch« geblieben waren, fehlen vielfach die
Voraussetzungen, um die Botschaft des Konzils
recht zu »verdauen«.

Esist nur zu verstindlich, wenn manche wiinschen,
das Konzil hitte nicht stattgefunden, und be-
dauern, daB sie es nicht ungeschehen machen kon-
nen. Da es aber angesichts der Publizitit, die das
Konzil in der Presse gefunden hat, nicht mehr
moglich ist, es zu verschweigen, wollen sie — und
zwar nicht nur die ewig Gestrigen, sondern auch
durchaus aufgeschlossene und einsichtige Kirchen-
filhrer, die niichtern die Gefahr einer iibereilten
Anwendung der Normen des Konzils sehen —
zunéchst einmal behutsam, vielen eben allzu be-
hutsam, den Boden bereiten, damit das Konzil
auch gute Friichte bringen kann. Und darum ist
die Arbeit des in Kolumbien inzwischen errichte-
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ten »Liturgischen Instituts« und auch die des
»Katechetischen Instituts« ungleich wichtiger als
eine iiberstiirzte Anderung der Sprache beim
Gottesdienst!. Und die in der Stille ausgeiibte
Lehrtitigkeit so vieler in Europa ausgebildeter
Professoren an der Theologischen Fakultit der
Pépstlichen Universidad Javeriana in Bogotd ist
sicherlich wichtiger als die Publikation von offenen
Briefen an den Kardinal oder an den Klerus.
Der auslindische Beobachter ist in der Tat pein-
lich beriihrt, wenn er feststellt, daB einige Neuerer
ihre Pflicht als erfiillt ansehen, wenn sie die bis-
her in unverstindlichem Latein gelesene Messe in
der gleichen Ecke und ebenso unverstéindlich und
mit der gleichen geringen, bzw. gar nicht vorhande-
nen Beteiligung des Volkes auf Spanisch herunter-
lesen oder wenn andere es als einen gewaltigen
Fortschritt und als umwdlzende liturgische Er-
neuerung preisen, daB man nach dem BeschluBl
der kolumbanischen Bischofskonferenz vom No-
vember 1966 seiner Sonntagspflicht schon am
Samstag geniigen kann.
»Allgemeines Priestertum der Gliubigen«, »Frei-
heit des Wortes und Ende der Biicherzensur in
der Kirche«, »Kollegiale Regierung der Kirche«,
»Anerkennung der Kirchlichkeit und des Glied-
am-Leibe-Christi-Seins der Protestanten«, »Recht
auf freie Religionsausiibung« — solche und &hn-
liche, seit Jahrhunderten nie gehdrten, nun aber
plotzlich vier Jahre fast tdglich in den Zeitungen
propagierten Worte miissen notwendigerweise
Verwirrung stiften in einer Welt, in der es bisher
nur die Kategorien des Befehlens und Gehorchens,
des Rechthabens und des Verurteilens gab und
wo richtig und unfehlbar nicht so sehr das war,
was der Papst sagte (siche Rerum novarum),
sondern das, was angeblich immer schon so ge-
wesen war, d. h. de facto: was das gegenreforma-
torische sechzehnte Jahrhundert fiir richtig be-
funden hatte. Und der Sprung aus dem 16. (!)
ins 20. Jahrhundert ist nun einmal nicht an einem
Tag, auch nicht in einem Jahr, zu machen.
Walter Repges

1 Das Pastoralliturgische Institut in Medellin (In-
stituto de Liturgia Pastoral) und das Katechetische
Institut in Manizales (Instituto Catequistico Latino-
Americano, ICLA) unterstehen der Lateinamerika-
nischen Bischofskonferenz (Conferencia Episcopal
Latinoamericana, CELAM) und dienen der Unter-
richtung und Fortbildung von Priestern und Laien-
katecheten aus ganz Lateinamerika. Ein -eifriger
Forderer des Liturgischen Instituts ist der sehr ange-
sehene und, wenn man so sagen darf, »fortschrittliche«
Bischof von Medellin.



Praxis

Predigt tiber Mt 22,1-14
(19. Sonntag nach Pfingsten)

Gotrt idt zum Hochzeitsmahl

Vom Himmelreich spricht das Gleichnis, vom
Reich Gottes. Welche Vorstellungen verbinden Sie
damit? Angenommen, Ihr kleiner Junge fragt Sie:
Wie kommt man in dieses Reich Gottes ? Wie ant-
worten Sie? Etwa so? Da mullit Du auf manches
verzichten; Du muBit Dich an die Gebote Gottes
und der Kirche halten, ein anstdndiges Leben fiih-
ren. Du muBt sonntags zur Kirche gehen. — Nichts
gegen solche Ratschlége, aber sie zeigen nicht, da
das Reich Gottes fiir uns nicht selten vorwiegend
aus Geboten und Verboten besteht, von einem
riesigen Bretterzaun umgeben ist mit der ewig
gleichbleibenden Aufschrift: Du muBt, du sollst,
du darfst nicht? Wenn wir so an Gott denken, be-
kommen wir ein schlechtes Gewissen, Wir stellen
ihn uns vor — und wie oft ist er uns von Kindheit
an so vorgestellt worden — als groBen himmlischen
Aufpasser, der das Treiben der Menschen von
oben herab kritisch verfolgt, jede Ubertretung
registriert und sie bestraft.

Nun heiBt es in unserem Gleichnis sofort zu An-
fang klar und eindeutig: » Mit dem Himmelreich
ist es wie mit einem Konig, der seinem Sohn Hoch-
zeit hielt...« Gott als der konigliche Gastgeber!
Wohlgemerkt: Von Einladung ist da die Rede,
nicht von Vorladung. Nicht die Zehn Gebote oder
die Kirchengebote sind des Reiches Gottes Be-
ginn; Gott ruft uns an seinen Tisch! Damit fangt’s
an. Wir sind Géste des Konigs, und unser ganzes
Christenleben besteht letztlich darin, Antwort zu
geben auf diesen Ruf in die Gemeinschaft mit
Gott.

Tut sich da nicht ein ganz anderer Blick auf als
der durch das Gitter von Paragraphen und Vor-
schriften? Miiite man das nicht merken, daB wir
an die Konigstafel gerufen sind und nicht zum
Gerichtsvollzieher? Wer nur stéhnt unter der
»Last des Christseins« und sich bedauert, daB er
zu dieser Gruppe Menschen gehort, der ist ein
schlechter Bote seines Herrn.

Die Erstgeladenen

Der Konig sendet seine Boten zunéchst zu denen,
die schon geladen sind, die bereits um das kom-
mende grofie Ereignis wissen und denen nurnoch der
genaue Zeitpunkt der Hochzeit mitgzteilt wird. Sie
reagieren vollig unverstdndlich: Sie lehnen ab. Hat-
ten sie »Wichtigeres« zu tun? Keine Zeit? Hatten
sie die Dringlichkeit der Einladung nicht erkannt ?
Hatten sie nicht gemerkt, daB es Gottes Boten
waren, daB alles auf dem Spiel stand? Jedenfalls:
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Sie bleiben fern und werden sogar aggressiv. Deut-
lich steht hier das Gottesvolk des Alten Bundes
im Hintergrund des Gleichnisses. Vor allem seine
Fiihrer haben in der entscheidenden Stunde der
Berufung versagt. »Sie wollten nicht kommeng,
heiBt es kurz und biindig. - Ist das nur eine histori-
sche Feststellung, die wir zur Kenntnis nehmen
und die uns — nicht selten ist das geschehen - in
unseren antisemitischen Affekten bestdrkt? Kon-
nen wir die Schuld auf » die Israeliten damals« ab-
wilzen und befriedigt feststellen: Sie haben ver-
sagt! So einfach 146t uns das Gleichnis nicht davon-
kommen. Wir sind das neue Gottesvolk, und wir
haben uns zu fragen, wo wir Gottes Einladung in
den Wind schlagen und zur Tagesordnung iiber-
gehen, als sei nichts geschehen. Wir sollten diese
Gefahr nicht iibersehen. So, wie es im Gleichnis
geschildert ist, kann es auch bei uns weitergehen.
Wir, die wir uns als Stammgiste fiihlen und bei-
nahe schon die ersten Pldtze unter uns verteilen,
konnen den Ruf iiberhdren. Staunen wir noch
iiber das Unerhorte dieser Einladung? Sie ist uns
im Laufe unseres Lebens iiber Taufe und Kom-
munion wie selbstverstandlich in den Schof gelegt,
fast eine Banalitdt. Ob wir sie nicht gerade deshalb
verpassen konnen? Das Gleichnis sollte uns zu
denken geben.

Einladung fiir jedermann

So viele der Erstgeladenen auch absagen, die Ver-
anstaltung fdllt darum nicht aus. Das Mahl wird
auf jeden Fall gefeiert, auch wenn noch so vicle
ihm den Riicken kehren! Es ist nicht von ihrem
Erscheinen abhiéngig. Die Stammgiste sollten sich
also nicht zu wichtig nehmen. Gott fithrt seinen
Plan auch ohne sie durch. Wo die Statthalter
christlicher Tradition streiken und satt und zu-
frieden sich selbst geniigen, 14dt er andere an seinen
Tisch. Er schickt seine Boten »auf die StraBe« zu
jedermann. Er holt alle herbei, Leute, die nichts
sind und nichts haben, Bése und Gute. Man hore
und staune: Die Bosen stehen hier betont voran.
Auch sie, diese » Leute mit Vergangenheit«, sind
zu Gottes Hochzeitsmahl herzlich willkommen.
Gottes Ruf kommt auch zu den Menschen »un-
term Strich«, zu denen, die festgefahren sind und
gar nicht mehr mit ihm rechnen, die ihn und viel-
leicht auch sich selbst lingst abgeschrieben haben,
die denken: Mich will er bestimmt nicht, wenn er
mich kennen wiirde; er ruft auch sie, gerade sie.
Er setzt dabei getrost seinen guten Ruf und sein
konigliches Ansehen aufs Spiel, um allen alles zu
sein, allen, die nichts Besseres haben als ihn. Sein
Fest ist nicht exklusiv, alle haben Zutritt.

Ist die Kirche, sind wir Boten dieses Konigs? Wie
oft sind wir doch peinlichst auf Exklusivitdt be-
dacht. Der da, nein, der kommt fiir uns nicht in
Frage, der gehort hier nicht hin! Der soll mir nicht
wieder vor die Augen kommen! Mit dem werde
ich mich nie mehr an einen Tisch setzen! Ob wir
uns nicht gerade dadurch von Gottes Tafel aus-
schlieBen? Es lohnt sich, dariiber nachzudenken.
Christus will keine geschlossene Gesellschaft.



Das gerichtliche Nachspiel

Das Gleichnis nimmt ein #drgerliches Ende. Einer
der Giiste wird wieder vor die Tiir gesetzt, weil er
kein hochzeitliches Kleid trdgt. Er war von der
StraBe gekommen, wie er war — das durfte er.
Aber er wollte auch so bleiben, wie er war, er
hing an seinem alten Kleid, er wollte in seiner alten,
freudlosen Art verharren und sich selbst gehoren —
das durfte er nicht. Er hatte gar nicht bedacht, wo-
hin er geraten war, er wollte das Fest so nebenbei
mitnehmen. Wer nun Gottes Einladung annimmt,
kann nicht gleichzeitig auf anderen Hochzeiten
tanzen, er muB sich entscheiden und andere Ein-
ladungen absagen. Wenn du kommst: Er fragt
dich nicht nach deiner Herkunft, nach deiner Ver-
gangenheit, aber die Gegenwart, die will er ganz.
Das letzte Geheimnis unseres Lebens ist dies: Gott
lidt uns an seinen Tisch und erwartet uns. Der
Preis, den wir als Eintritt zu bezahlen haben, sind
wir selbst. Franz Kamphaus

Predigt iiber Mt 13,14-30
(5. Sonntag nach Erscheinung)

Unser Herr hat seinem Gleichnis nicht beigefiigt,
wie er sich die Reaktion der Knechte auf die Wei-
sung ihres Bauern vorgestellt hat. Haben sie seinem
Wort, ein bdser Feind sei der Urheber des Un-
krauts im Acker, geglaubt? Sind sie seiner An-
weisung, nun nicht zu jiten, sondern die Ernte
abzuwarten, gefolgt ?

Das Gegenteil wire ja auch denkbar: daB sie sich
iiber ihren Herrn gedrgert und ihm gekiindigt
haben mit der Begriindung, mit einem Phantasten
lasse sich nicht zusammenarbeiten, der erstens die
Schuld fiir einen verwilderten Acker nicht bei sich
selber sucht, sondern irgendeinem bdsen Mann in
die Schuhe schiebt und der zweitens dann keinen
Finger rithrt, dem Ubel wenigstens jetzt noch bei-
zukommen, sondern alles auf eine grofle Sdube-
rung am Ende vertrostet. Wenn es dann eine MiB3-
ernte gibt, werden sich diese Knechte sagen, sind
wir doch am ersten dran, wir verlieren doch zuerst
unser Brot und werden ausgestellt. Dann gehen
wir lieber gleich.

Es ist nicht miiBig, sich vorzustellen, daB die
Knechte im Gleichnis auf diese zweite Art hitten
reagieren konnen. Denn bisin dieseStunde kiindigen
tiglich Knechte Gottes ihrem Herrn mit genau
dieser Begriindung ihren Dienst auf.

Gute Knechte, treue Knechte, die jahrelang fleiBig
im Dienst ihres Herrn gearbeitet, das Fleckchen Er-
de, das er ihnen anvertraute, umgepfliigtund gero-
det und fiir Gottes Einsaat bereitet haben ; Knechte,
die mit Spannung gewartet haben, bis die ersten
Halme durch den Boden stieBen und sich dann
stolz und froh gesagt haben: Da, es lohnt sich doch
noch, wenn man sich plagt auf dieser Welt, weil
Gott seinen Segen, seine Frucht dazu gibt.

Bis sie eines Tages Unkraut entdeckten auf ihrem
Acker. Zuerst nur vermutungsweise, aber dann
bestitigte es sich von Tag zu Tag mit wachsender
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Unerbittlichkeit: Unkraut auf dem Acker meines
Lebens, Unkraut trotz aller Plage, Unkraut, das
meine Lebensernte bedroht! Und dann treten sol-
che Menschen vor ihren Gott hin und sagen: Herr,
wie kommt das Unkraut in diese Welt ? Wie kommt
das Unkraut auf Deinen Acker? Oder ist diese
Welt nicht Dein Acker ? Hast Du sie nicht angelegt
und eingepflanzt? Wo kommt diese Krankheit
her? Dieses unsinnige Siechtum ? Woher die Bor-
niertheit meiner Vorgesetzten, die Grausamkeit
meiner Konkurrenten, der Schmutz in der Politik,
das Argernis in der Kirche?

Wie, Du sagst, das habe der bdse Feind getan?

Wer ist denn dieser bose Feind, daB Du, Gott, so

machtlos bist gegen ihn? DaB er Dir Deine ganze

Ernte verpfuschen kann? Sei doch ehrlich, lieber

Gott — so steht es in vielen Romanen, die unsere

Zeitgenossen schreiben —, sei doch ehrlich und gib

zu, daB Dir selber da ganz am Anfang ein Fehler

unterlaufen ist, bei der Aussaat, ein Konstruktions-
fehler bei Deiner Schopfung, den wir nun aus-
baden miissen!

Und Du, Herr Jesus Christus, was ist mit Deiner

Kirche geworden, seit Du von uns fortgegangen

bist? Seit die Saat zu wachsen begann, ist da

immer mehr Unkraut sichtbar geworden auf Dei-
nem Acker. Warum unterscheidet sich unsere Kir-
che so wenig von den andern Kirchen und

Religionen der Erde? Warum steht auch bei uns

der Weizen so spérlich ? Warum miissen wir immer

wieder diese Dinge iiber Deine Priester in der

Zeitung lesen? Was war das fiir ein Unkraut

mitten im Konzil? Warum hat jede Session ihren

Skandal haben miissen? Wo ist denn da Dein

Heiliger Geist geblieben? Ist Deine Kirche die

Gemeinschaft der Heiligen, oder ist sie es nicht?

Wenn wir in dieser Weise durchdenken, mit wel-

chen Worten und Gedankengingen viele Men-

schen um uns her von ihrem Gott und ihrer Kirche

Abschied nehmen, dann laBt uns nun auch glau-

bigen Herzens horen, was uns unser Herr, der

auferstanden und in der Herrlichkeit beim Vater
ist, als Wort des Trostes und als Wegweisung zu
sagen hat.

— Der Feind, der mir meine Ernte zerstoren wollte,
ist ein Geschopf aus der Hand meines Vaters wie
ihr. Ein Geschépf, dem die Freiheit geschenkt
wurde und das seine Freiheit miBbrauchte, mein
Feind zu werden. Dieser Feind ist am Kreuz be-
siegt. Aber wie ein verwundetes und geschlagenes
Heer noch sehr viel Schaden anrichten kann, so
mein Feind und euer Feind auf seinem Riick-
zugsgefecht. Aber:

— So wabhr ich lebe, sagt unser Herr, es kommt der
Tag, da werde ich den Schnittern sagen: Nun ist
Erntezeit, nun legt den Acker um, und scheidet
mir das Unkraut vom Weizen! So wahr ich lebe
und mir das Gericht iibertragen ist von meinem
Vater: Ich werde »meine Engel aussenden, und
sie werden alle Argernisse und Ubeltdter sam-
meln aus meinem Reiche, und sie werden sie in
den Feuerofen werfen, und dort wird Heulen und
Zihneknirschen sein« (Mt 13,41-42). Ich weiB,



daBes inmeinemReiche Argernisse gibtund Ubel-
tdter, aber ich versichere euch bei meiner Treue:
»Wehe denen, die Argernis geben!« (Mt 18,7).
»Mein ist die Rache« sagt der Herr (Dt 32,35;
Rom 12,19). Geniigt euch das nicht? Daran
trostet euch.

— Und dann habt Geduld! Ich habe euch nicht be-
stellt, daB ihr Unkraut jitet, sondern daB ihr
hingeht und Frucht bringt und dall eure Frucht
bleibe (Jo 15,16).

Ich habe euch nicht bestellt,daB ihr dem Unkraut
nachjagt. Oder wollt ihr den Schaden noch gro-
Ber machen, als er schon ist? Geniigt es euch
nicht, daB der Feind das Unkraut unter den
Weizen gemischt hat — wollt ihr nun auch noch
den Rest des Weizens zertrampeln? Ich weil3
genau, weshalb ich euch das sage! Ich habe schon
genug Knechte von eurer Art gehabt, die sich
aufs Unkrautjdten spezialisierten, um mir eine
»reine Gemeinde« zu schaffen. Was haben sie
Weizen zertreten in meiner Kirche, all die eifri-
gen Reformatoren und Inquisitoren. Und was
sind die »reinen« Kirchen und Griippchen und
Sekten nachher selber vom Unkraut verwiistet
worden!

Nein, ich habe euch bestellt, daBl ihr hingeht und
Frucht bringt. DaB ihr, meine Knechte, euch
ganz bescheiden bewul3t macht: Auch jeder von
euch ist nur ein kleiner Halm auf meinem Acker-
grund! Bei wem von euch ist eindeutig klar, was
sich bei der groBen Ernte, wenn ich meinen
Schnitter Tod schicke, herausstellen wird: Wei-
zen oder Unkraut? Ich habe euch bestellt, daB
ihr eure Wurzeln tief in den Acker dieser Erde
eingrabt — und wenn sie sich mit mancherlei
Unkraut verquicken —, was tut’s? Glaubt nur
daran, daf ich guten Samen gesit habe. Glaubt
an die Macht meiner Gnade in euch, und wachst
in der Kraft dieser Gnade iiber das Unkraut
hinaus, das euch umgibt. Meine Gnade geniigt
euch (vgl. 2 Kor 12,9). Rolf Zerfass

Predigt iiber Mt 24,15-35
(24. Sonntag nach Pfingsten)

Vorbemerkung

Die Predigt wurde im November 1965 gehalten.
Sie setzt einen festen Kreis regelmiBiger Gottes-
dienstbesucher voraus. 15 bis 20 Prozent der Teil-
nehmer nahmen an Aussprachen teil, die im An-
schluB an die Messe stattfanden.

Mit ihr begann eine Predigtreihe, in der — angeregt
durch die Dogmatische Konstitution iiber die Kir-
che — verschiedene Aspekte der Kirche dargestellt
werden sollten. Dabei konnte es nicht geniigen,
einen ekklesialen Optimismus zu entfalten; zu ihm
hiitten die Zuhorer aufgrund ihrer konkreten Kir-
chenerfahrung kaum Zugang gefunden. So mufite
die Predigt die »negativen« Erfahrungen aufarbei-
ten und sie theologisch verstidndlich machen; die
Glédubigen sollten ihre Verantwortung, aber auch
den Grund ihres Glaubens erkennen.
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Die biblische Predigt im Sinne der direkten Uber-
setzung des Textes reicht dafiir nicht aus. Sie
wiirde auBerdem dem exegetischen Verstindnis der
Evangelientexte kaum gerecht; denn diese sind ja
schon Ubersetzung der Botschaft Jesu in eine be-
stimmte Gemeindesituation. Die Predigt durfte
daher an denredaktionsgeschichtlichen Einsichten
in die theologische Absicht des Matthdusevangeli-
ums nicht vorbeigehen; vielmehr suchte sie den
matthédischen Ansatz einer kritischen Reflexion der
Kirche fiir die heutige kirchliche Situation aus-
zuwerten.

Liebe Mitchristen!

Der Text, den wir eben im Evangelium gehort
haben, stammt aus einer uns fremd gewordenen
Gedankenwelt. Er spricht vieles von dem, was er
sagen will, in geheimnisvollen Chiffren verschliis-
selt aus. Dennoch sind die Grundgedenken, um die
es geht, einigermaBen klar. Es ist einer der ersten
christlichen Versuche, den Weg der Christenheit,
der Kirche innerhalb der Geschichte zu bestimmen.
Darum geht es Matthdus in diesen Versen des
24. Kapitels. Ich mochte Thnen vorschlagen, dafl
wir diesen Gedankengang einmal aufgreifen, um
mit Matthdus nach dem Weg der Kirche in der
Geschichte zuriickzufragen. Es ist notig, daB wir
uns iiber ihn klar werden; gerade jetzt, nach dem
Konzil, auf dem groBe Worte gemacht und viele
Hoffnungen geweckt wurden, wird es gut sein, ein-
mal zu fragen: Wie sieht Matthdus uns, die Kir-
che?

Eine Aussage bestimmt das, was Matthidus sagt:
Er wird kommen mit groBer Macht und Herrlich-
keit. Er wird es sein, der von den Grenzen der Welt
her diejenigen, die er erwahlte, einmal zusammen-
rufen wird. Das ist sein Werk, und es ist allein sein
Werk; dieses Werk steht als das groBe Zeichen der
Hoffnung am Horizont der Kirchengeschichte.
Um so hirter trifft es, wenn Matthdus uns fiir die
Zeit bis dahin mitten hineinstellt in die Ge-
schichte der Welt. Schrecken und Tod, Krieg und
Kriegsberichte, Erdbeben, Krankheiten, Hunger
bestimmen ihre Geschichte; in sie ist die Ge-
schichte der Kirche hineinverflochten. Sie ist den
Michten des Dunkels und des Schreckens aus-
geliefert, bis in ihren Kern hinein ist sie von ihnen
bedroht. Matthdus nimmt uns die Naivitét und
Harmlosigkeit, die fiir das vielen anerzogene Kir-
chenbild bezeichnend ist. Sie kennen die Andachts-
bilder, auf welchen die Kirche als »Haus voll
Glorie« in lichten, strahlenden Farben gemalt ist,
als wire sie ein gottliches Naturschutzgebiet, als
wiirde die Unfehlbarkeit in jeder Hinsicht und
fiir alles gelten, was von ihr unternommen wird,
als wiren die bosen Anderen nur drauflen »vor
den Mauern«. Dieses Bild der Kirche stimmt
offenkundig nicht. Matthdus redet nicht so ein-
seitig von der Kirche; ja, er warnt uns vor solcher
Naivitiat. Es konnte sein, daB jenmer strahlende
Kuppelbau St. Peter, von dem dieser Mythos der
Kirche spricht, nur Fassade ist und daB wir nicht
die Hinterhofe sehen, in denen der Unrat der Ge-



schichte aufgehduft daliegt. Davor mdéchte uns
Matthdus bewahren. Illusionslos, erstaunlich reali-
stisch fiir einen Mann des ersten Jahrhunderts
zeichnet er das Bild der Kirche.

Diese Sicht der Kirche priagt das ganze Evangelium.
Wenn er in den Gleichnissen auf die Kirche zu
sprechen kommt, betont er gerade dies: In dem
Netz, das die Kirche darstellt, befinden sich gute,
aber auch faule Fische; und in dem Hochzeitssaal,
der von Gésten erfiillt wird, sammeln sich die Gu-
ten und die Bosen; Unkraut und Weizen wachsen
zusammen. Beides ist da, und bis in die Wurzeln
sind sie ineinander verschlungen. Das kennzeich-
net die Situation der Kirche bis zur Zeit der Ernte;
dann erst wird die Scheidung erfolgen.

Matthdus bringt das groBe Bekenntnis des Petrus
und die VerheiBung, die ihm Jesus gibt: » Du bist
der Fels, auf diesem Felsen will ich meine Kirche
bauen, und die Pforten des Totenreiches werden sie
nicht tiberwaltigen.« Dieses Wort wird nicht zu-
riickgenommen, aber es wire einseitig, nur dieses
Wort zu horen. Unmittelbar danach kommt das
andere: Von Petrus wird gesagt, dal er Gottes
Pline nicht begreift. Petrus wird zum Satan, der
Jesus versucht und ihn abhalten will, jenen Weg
zu gehen, den er als der Messias der Niedrigkeit
zu gehen hat, den Weg, der in den Tod hineinfiihrt,
den Weg sclbstlosen Dienstes. Von ihm will ihn
dieser Petrus, der das Fundament der Kirche ist,
abbringen. Beides steht nebeneinander. Der Verrat
geschieht offenkundig nicht irgendwo am Rande
der Kirche, sondern in der Mitte, im Zentrum.
Die Petrusgestalt in ihrer Doppelheit, Bekenner
und Verrater, ist der Schliissel fiir die Deutung der
Kirche.

Das erschlieBt nun auch den hértesten Abschnitt
des Evangeliums, den wir eben gehort haben, in
dem vom Abfall in der Kirche gesprochen wird.
Um festzustellen, worum es bei dem Abfall geht,
wollen wir den Text genauer durchgehen.

Es ist deutlich, daB der Abfall beim Konflikt mit
der »Welt« ansetzt: » Ihr werdet verhafit sein um
meines Namens willen.« Das heift offenkundig
nicht nur: Es wird eben Kirchenverfolgungen ge-
ben, wie es sie immer wieder gegeben hat, da und
dort, aus diesem und jenem Grund; sondern die
Jinger Christi werden deswegen gehaBt — das ist
im Text nicht zu iibersehen —, weil es um den
Namen Christi, also um sein Wesen, um seinen
Anspruch geht. Dort bricht der Konflikt auf, wo
der Mensch, der nur auf sich gestellt sein und nur
von sich und fiir sich leben will — sei es der so-
genannte Fromme, der Moralist oder auch der
sogenannte Gottlose oder der Bose —, durch den
Jinger Christi auf den Anspruch Christi selbst
trifft. Jesus verlangt ein unverstelltes, unmittelbares
Verhilinis zu Gott; wir sollen Gott nicht hinein-
pressen in ein System von Gesetzen und Verord-
nungen, in eine kiinstliche Welt, um ihn aus der
realen Welt herauszuhalten. Sein Anspruch er-
ffnet den Anspruch Gottes, der uns ganz haben
will. Bis in sein Wesen hinein wird der Mensch vor
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den Anspruch gestellt, den andern zu sehen, das
Recht des andern anzuerkennen, den andern zu
lieben in dem MaBe, wie er sich selbst zu lieben
immer schon versteht. Das ist der Anspruch Got-
tes, um den es Jesus geht, der Anspruch der Giite,
der Anspruch der Menschlichkeit. Wenn derMensch
vor diesen Anspruch gestellt wird, steht er vor
einem Entweder-Oder. Er kann diesen Anspruch
annehmen oder ablehnen, und sein Nein kann dazu
fithren, daB er sich radikal verschlieBt und un-
menschlich wird. Matthdus sagt, daB dieser Kon-
flikt fiir den Jiinger Christi nicht nur in der Auflen-
welt, in der Begegnung mit dem anderen, mit dem
Nichtchristen, entsteht, sondern daBl dieser Kon-
flikt in der Kirche selbst aufbricht. HaB, Un-
menschlichkeit werden zu »Zeichen« der Ge-
meinde Christi. Matthdus sagt klar: »Viele werden
umfallen, das heiBt zu Fall kommen, sie werden
einander verraten und hassen.« Symptome totali-
tdrer Herrschaft sind in der Kirche zu finden:
Unterdriickung, Denunziation, Ausbeutung, Ver-
gewaltigung, Gefingnis, Verbrennung. Sie sind in
der Kirche keine Randerscheinung. Erschreckend
ist es, mit welcher Penetranz Matthdus immer
wieder hier von den »vielen« spricht. Er kann sich
nicht genug tun, immer wieder dieses Wort » viele«
zu wiederholen, um es uns ganz deutlich zu sagen:
Das betrifft die GroBkirche, das betrifft Euch, die
groBe Schar aus allen Violkern, die sich in der
Kirche sammelt; es ist nicht eine Sache von ein-
zelnen, die da oder dort abfallen, sondern die
Kirche insgesamt ist gefdhrdet. Ja, Matthdus geht
noch weiter: Der Anspruch, mit dem der Verrat
und der Abfall in der Kirche geschieht, ist ein
prophetischer Anspruch. Es ist der hochste geist-
liche Anspruch, den Matthius kennt. Es treten da
nicht irgendwelche Leute als Verfiihrer auf, son-
dern Propheten. Fiir die Kirche, die Matthdus an-
spricht, gehorten die Propheten zu den ent-
scheidenden geistlichen Instanzen in der Ge-
meinde.

Solche Propheten gibt es in der Kirche nicht
mehr. Der Christ erfihrt jedoch einen Anspruch,
der ihrem &hnlich ist, heute in der Begegnung mit
denen, die der Kirche und der Gemeinde vor-
stehen. Auf sie bezieht sich heute die Warnung
des Matthdus. Auch sie stehen in dieser Gefahr,
ihr Amt und die geistliche Vollmacht zu miB-
brauchen und die ihnen anvertraute Gemeinde
einen falschen Weg zu fithren. Auch sie konnen
also zu »falschen Propheten« werden. — Und viele
werden ihnen erliegen. In der Bergpredigt sagt
Matthédus, daB sie getarnt auftreten. Er spricht
von denen, die mit dem Fell des Lammes bekleidet
kommen und inwendig reiBende Wolfe sind. Der
letzte Satz des Abschnittes falit das Gesagte zu-
sammen: »Die Gesetzlosigkeit wird iiberhand-
nehmen.« Wo der Weg Christi verlassen wird, der
Weg der besseren Gerechtigkeit, des selbstlosen
Dienstes, wo die Christen sich nicht Gott und dem
Mitmenschen in ungeheuchelter Liebe 6ffnen, dort
wiichst die Gesetzlosigkeit. Die Kirche Christi, die
eine Gemeinde briiderlicher Gemeinschaft sein



sollte, wird zum kalten Machtapparat. » Die Liebe
der vielen wird erkalten«. Es wird kalt in der Kir-
che, darum auch kalt in der Welt.

Diese Prophetie des Matthdus ist innerhalb der
Kirchengeschichte mehr als einmal schon in ver-
schiedenen Formen erschreckende Wirklichkeit
geworden. Wir miiliten uns fragen: Welche Form
bedroht uns? Welcher Abfall geschieht heute?
Totalitdre Systeme im Osten wie im Westen drohen
die Menschheit zu vergewaltigen. Wir haben zu
priifen, ob das nicht auch eine Gefahr in der Kir-
che ist. Wir soliten fragen, was die Kirche, was
der einzelne Gldubige tut, diese Gefdhrdung der
Welt zu iiberwinden.

Das ist nicht gesagt, um diesen oder jenen Prélaten
in der Kirche anzugreifen. Es ist auch nicht gesagt,
um fiir die sogenannten Fortschrittlichen und ge-
gen die sogenannten Konservativen Stellung zu
nehmen. Wir machten uns die Sache zu einfach,
verteilten wir den Abfall so pauschal auf diese
oder jene Gruppe. Verstehen wir Matthius richtig,
dann merken wir: Dieser Abfall geht quer durch
alle Lager, wir alle sind gefdhrdet, es geht die Kir-
che insgesamt an. So ist die Erfahrung, die wir mit
uns selbst machen: Unser Glaube ist von unserem
Unglauben nicht zu trennen. Giite und Mensch-
lichkeit gelingen uns hin und wieder in einer klei-
nen Tat; meist nehmen wir sie — noch wihrend die
eine Hand ausgestreckt ist — mit der andern Hand
schon wieder geschiftig zuriick. Weil wir so sind,
ist auch die Kirche diese Mischung von Glaube
und Unglaube, von HaBl und Liebe, wie es Mat-
thdus zeigt.

Die Konsequenz ist deutlich: Wir werden als Kir-
che nur bestehen, wenn wir es fertig bekommen,
eine Kirche zu sein, die Tag fiir Tag von neuem
sich bekehrt und sich dem Menschen 6ffnet, die
frei wird von dem Wolf, der ihr in den Gliedern
steckt.

Wir konnten jetzt weggehen und sagen: Mit einer
solchen Kirche will ich nichts zu tun haben. Doch
konnen wir es uns leisten, die Sache Christi irgend-
einer Gruppe zu iibertragen, auf andere die Ver-
antwortung abzuschieben ? Wenn wir damit ernst
machen, daB wir in der Kirche eine Gemeinschaft
von Schwestern und Briidern sind, dann ist der
erste Dienst, den wir der Sache Christi zu leisten
haben, der, dafiir zu sorgen, dafl seine Sache in
der Gemeinde nicht verraten wird. Die Situation
unserer Kirche heute ist durch innere Emigration
bestimmt. Viele resignieren und ziehen sich zuriick.
Ich weiB nicht, ob wir uns das leisten konnen. Ist
nicht jeder von uns aufgefordert, sich dafiir ein-
zusetzen, daB der Verrat, der zur Kirche gehort
wie die VerheiBung, daB sie nicht untergeht, nicht
iiberhandnimmt ? Die Kirche soll nicht ein kalter
Machtapparat, sondern die Stadt auf dem Berg
sein, die einlddt, das Licht auf dem Leuchter, das
allen leuchtet, Salz, das Wiirze bringt. Das ist
unsere Sache. Ich mochte Sie bitten, selbst von
TIhren Erfahrungen aus in der Aussprache nach
der MeBfeier weiterzufragen. Denn diese Probleme
lassen sich nicht von der Kanzel her 16sen. Wir
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haben gemeinsam zu priifen, wo die Diagnose des
Matthéus zutrifft und was wir an der Stelle, an
der wir uns befinden, zu tun haben, damit die Kir-
che Christi ganz seine Kirche wird.

Paul Hoffmann

Predigtkritik in der Zeitung

Ein Experiment

Im April 1966 veroffentlichte eine katholische
Tageszeitung in der Schweiz acht kritische Be-
richte von Laien iiber Predigten, welche am Pas-
sionssonntag in ebensovielen Kirchen eines Kan-
tons gehalten worden waren. Es handelte sich um
eine Initiative der betreffenden Redaktion, und
niemand hatte im voraus davon Kenntnis.

Die Kritik reichte von lobender Anerkennung —
»Die Predigt vermochte zu iiberzeugen«, »Der
Inhalt der Predigt hat mich angesprochen« — bis
zu einer isolierten Ausfélligkeit: » Es ist leider so,
daB unsere Geistlichkeit im Schatten der Konjunk-
tur verweichlicht und daB es dem geistlichen Stande
finanziell grundsdtzlich zu gut geht.« Meistens
wurde indessen auf echte Probleme des Predigens
hingewiesen. Der eine hort eine ausgezeichnete
Predigt, die aber fiir das einfache Kirchenvolk zu
hoch sei. Der andere sieht die Fraglichkeit einer
Predigt gerade darin, daB sie sich »an das Kollek-
tiv« wendet, daB sie den Durchschnitt der komple-
xen Gemeinde anvisiert, um von allen verstanden
zu werden. Dieselbe Uberlegung fiihrt einen dritten
dazu, »die Predigt in der Sonntagsmesse, in der
alle Kategorien von Pfarreiangehorigen teilneh-
men«, iiberhaupt in Frage zu stellen. Andere Hin-
weise betreffen den »zu kirchlichen« Charakter
der Predigt, »zu sehr fiir die Mauern des Kirchen-
schiffes geprigt, aber zu wenig fiir das pulsierende
Leben, in dem sich die Laien wihrend der Woche
befinden«, oder die » zu gekonnte« Art der Predigt,
die darum keine Méglichkeit der Auseinander-
setzung gibt.

Die Kritiken enthielten, obwohl im Umfang knapp
bemessen, doch eine Fiille von Hinweisen, die
homiletisch aller Diskussion wert wéren.

Schlechte Aufnahme

Jene unerwartete Zeitungsseite weckte heftige Re-
aktionen, neben Zustimmung auch viel Ablehnung,
vor allem von geistlicher Seite. Der Redakteur sah
sich zur Feststellung veranlaBt, »daB ein grofer
Teil der ablehnenden Reaktionen in Stil und Aus-
druck in auffalligem Kontrast stehen zur Empfind-
lichkeit, mit der man auf die kritischen Andeutun-
gen reagierte... Ich iibergehe die mit Drohungen
und Pressionen garnierten Einsendungen im Inter-
esse ihrer Autoren.« Es gibt ferner die Erfahrung
zu bedenken, daB eine Regionalzeitung »auf gro-
Bere geographische Distanz herzhafte Kritik iiben
darf, daB sie aber im engeren Einzugsbereich maxi-
mal brav sein muB. Kritik an der rémischen Kurie
zum Beispiel wird gerne und geniiBlich konsumiert,
jede kritische Andeutung iiber die Zustinde in der



cigenen Pfarrei ist aber von einem Donnerrollen
begleitet«.

Die sachliche Kritik an dem Vorgehen wies vor
allem darauf hin, daB Predigtkritik zwar wiin-
schenswert, die Tageszeitung aber nicht der Ort
dafiir sei. Wahrend der Kritiker anonym bleibt,
»wird der kritisierte Prediger im ganzen Kanton
abgestempelt«. Ja ein Laie fiirchtet, »dall eine
gffentliche Zensurierung den ganzen Elan eines
Geistlichen hemme oder zerstore«. Im iibrigen
kann aus dem Eindruck einer einzelnen Predigt
noch nicht auf die ganze Predigttitigkeit in einer
Pfarrei geschlossen werden ; dieser KurzschluB liegt
aber nahe. SchlieBlich mangelt dem Leser der ob-
jektive MaBstab, da die Kritiken von verschiede-
nen Leuten stammen, die » mit verschiedenen Ma@-
stiben« messen.

Die Redaktion gab schlieBlich einem Pfarrer aus
einem anderen Kanton das SchluBwort. Dieser
wies besonders darauf hin, daB eine Predigt heute
nicht mehr getrennt von der liturgischen Gemein-
schaft, innerhalb derer sie stattfindet, betrachtet
werden sollte. Predigtkritik muB sein, aber sie ge-
hort ins Ganze jener Beziehungseinheit hinein,
welche durch die liturgische Versammlung in einer
lebendigen Gemeinde gegeben ist. Und das 146t
sich mit einer Kritik in der Tageszeitung nicht
erreichen.

Was bleibt zuriick ?

Lassen sich aus diesem Experiment Erfahrungen
festhalten, Erkenntnisse gewinnen? Lassen wir
alles beiseite, was aus den Reaktionen Ungutes
gefolgert werden kdnnte, und bleiben wir bei der
Sache. Es ist nicht zu iibersehen, daB die Argu-
mente Gewicht haben, welche in der Tageszeitung
nicht das geeignete Forum fiir konkrete Predigt-
kritik sehen, besonders eben unter dem Aspekt
des gemeindlichen Charakters der liturgischen Pre-
digt. Allerdings sollte ein Priester, dessen »Elan
zerstort« wird, wenn er sich in der Zeitung kriti-
siert findet, sich schon ldngst gefragt haben, ob es
ihm nichts ausmacht, was seine allsonntéglichen
Zuhorer von seinen Predigten denken. Eine Pre-
digt ist schlieBlich immer ein Sich-der-Offentlich-
keit-Aussetzen, Und vor einem Tribut an die Mas-
senmedien schiitzt uns kein klerikales Standes-
privileg.

Wenn eine Zeitungskritik von Predigten nicht alle
Anforderungen erfiillen kann, so vielleicht doch
einige, eben spezifische fiir die katholische Tages-
zeitung. Das, was sich zwischen der Kirche (Ge-
meinde) und ihren Priestern abspielen soll, kann
sich tatsdchlich nicht in der regionalen Tageszei-
tung abspielen.

Es war deshalb kaum niitzlich, die Orte der begut-
achteten Predigten anzugeben. Aber kritische Wiir-
digung von konkreten Predigten, ohne daf einer,
der nicht dort war, den Ort identifizieren kann,
konnte in der Tageszeitung eine doppelte Aufgabe
erfiillen. Fiir viele Leser, die zum kirchlichen Le-
ben in einem zumindest indifferenten Verhéltnis
stehen, wiren solche Kritiken ein (willkommener)
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AnlaB, sich fiir Predigten zu interessieren, und die
Indirektheit des Weges (von der Kritik zur Lehre)
wiirde doch zum Ziel fithren. Wer einer Kritik zu-
stimmt, wird darauf verwiesen, das Ideal zu be-
jahen.

Fiir die Geistlichkeit aber wire es wenigstens ein-
mal ein Weg, sich eine Sammlung von den Ein-
driicken anzulegen, die wir mit dem Predigen her-
vorrufen. Das ist viel mehr, als wenn gar nichts
geschicht. Denn wer die briiderliche Kritik im
engen Gemeindekreis propagiert als bessere Lo-
sung, wird zugeben miissen, daB sie in den aller-
meisten Fillen erst das Stadium des Wunschbildes
erreicht hat. Alois Miiller

Wohnviertelseelsorge (Strada)

Vor zehn Jahren etwa rief Bischof De Smedt
(Briigge) die Strada-Aktion ins Leben. Bis heute
hat diese Aktion in der Hélfte der Pfarrgemeinden
der Dibzese Briigge Full gefalt.

Das MissionsbewuBtsein ist in der Kirche leben-
diger als friither. Es 146t uns deutlicher das Wesen
des Apostolats verstehen. Apostolat heifit nicht
nur, neue Linder fiir das Evangelium zu erschlie-
Ben, sondern es ist auch der Versuch, die apostoli-
sche Dimension der Kirche im ganzen Leben zu
entfalten; das heiBt: fiir alle Menschen ein Zeichen
Gottes zu sein, Angebot und Licht. Vielleicht kann
man es auch so umschreiben: Freude erleben an
den Dingen, die wir selber empfangen haben, und
verlangen, daB auch andere dieser Freude teilhaft
werden, nicht zu unserer Selbstzufriedenheit, son-
dern zur Freude aller Menschen.

Auf diese Weise ist das Apostolat eine bestindige
Aufgabe der Kirche. Konstant heiit nicht un-
verdnderlich, sondern lebensnah, fruchtbar in je-
der Zeit, also nur in der Form zeitgebunden. Jede
Zeit soll das Zeichen und dieses Angebot neu ver-
wirklichen.

Wer Strada verstehen will, mull auf die Zeit und
die Entwicklung Riicksicht nehmen und vielleicht
auch die ortlichen Verhiltnisse im Auge haben.
Letzteres erfordert eine situationsbezogene sozio-
religivse Aufklirung. Wir beschrinken uns hier
auf einige wichtige Faktoren.

1. Friiher war die Kirche in Flandern ein bedeut-
samer integrierender Faktor des offentlichen Le-
bens. Sie war tonangebend und weithin normativ.
Diese Situation dndert sich nun schnell. Die Stadt
bewirkt Vereinzelung (Atomisierung). Die mo-
derne Mentalitit ist gekennzeichnet durch stirkere
Autonomie.

2. Das menschliche Leben ist auch nicht mehr so
einheitlich. Der entscheidende EinfluB von Er-
ziehung und Familie leidet unter dem Pluralismus
der Gesellschaft. Die Arbeit ist nicht mehr so be-
stimmend. Verkiirzte Arbeitszeiten machen den
Menschen von seiner Arbeit unabhéngiger.

Aber es stellen sich hier folgende Fragen: Die Kir-
che ist doch irgendwie Gemeinschaft. Wie kann
sie es noch sein? Wie werden die Leute nun Chri-



stus begegnen? Diese Fragen gaben AnlaB zur
Griindung von Strada. Was ist, was will Strada ?
Die Konstitution iiber das Laienapostolat nennt
zwei Aufgaben: die Welt interessanter, menschen-
wiirdiger und vollkommener zu machen; die be-
freiende Botschaft des Herrn zu bringen.

Strada (das heiBt StraBenaktion zum Dienst und
Apostolat) versucht diesen Absichten zu entspre-
chen. Strada will jedes Wohnviertel umbilden zu
einem Viertel, in dem das Leben angenehm ist, in
dem die Menschen sich lieben, sich umeinander
kiimmern und zueinander Vertrauen haben. Strada
will dazu beitragen, daB in jedem Viertel das Wort
Gottes gehort werde und daB die Menschen sich
schlieBlich am Leben der Pfarrgemeinde beteiligen,
damit sie dort das Wort und das Brot Gottes fin-
den. Das ist das Ziel der Aktion »Wir sind Nach-
barn« und »Seien Sie ein Christus in Ihrer
Strafle«.

Strada ist zuerst Bezirksarbeit. Man kann bezwei-
feln, ob es noch typische Viertel gibt. Aber es gibt
noch die»roten Viertel«. Esfragt sichjetzt: Weshalb
wollen die Leute gerade in diesen Vierteln wohnen ?
Suchen sie nicht unbewuBt Gesinnungsgenossen ?
Statistiken beweisen, dal die Unkirchlichkeit und
der Besuch nichtkonfessioneller Schulen auf das
Klima und die Geisteshaltung bestimmter Viertel
deuten.

Der Christ soll in seinem Viertel tétig leben und
mitleben. Er ist kein Schutzmann. Er ist einfach
ein guter Nachbar, ein anderer Christus, der da
wohnt, Man unterscheidet wohl priméire und sekun-
dédre Beziehungen. Die sekunddren Beziehungen
(Arbeit, Beruf, Amt, Stelle) gehdren zu dem Apo-
stolat der christlichen sozialen Organisationen, die
sich besonders dem Arbeitsbereich widmen. Strada
beschiéftigt sich mit den primédren Beziehungen
(Wohnung, Erziechung, Zu-Hause-Sein, Assimila-
tion des Gehorten). Die Familie des Mitarbeiters
ist hierbei die Zelle. Diese Familie bemiiht sich um
die Nachbarschaft (20 bis 30 Hiuser) ohne Riick-
sicht auf Stand oder Rang.

Weiter ist Strada Pfarreiarbeit. Leiter der Aposto-
latsarbeit in den einzelnen Wohnvierteln kommen
zusammen, um so auBer einer Fortbildung den
Kontakt zwischen Wohnviertel und Pfarrei und
das Gespriach zwischen Priestern und Laien zu
pflegen. Was die Pfarrei als Not erleidet und durch
Werke der Liebe und die gemeinsame Feier der
Liturgie zu beheben sucht, entsteht aus Gemein-
schaftsbewuBtsein, aus der Besorgnis eines jeden
fiir den anderen.

Strada ist keine Mitgliederbewegung. Das ditze-
sane Sekretariat verbreitet fiir die Mitarbeiter das
Blatt Wir sind Nachbarn und fiir die leitenden
Mitglieder das Blatt Mitteilungen. Die fiithren-
den Mitglieder in der Wohnviertelseelsorge geben
auch laufend Anregungen. Weiter gibt es Helfer
fiir jedes Dekanat, auch sie geben Anregungen.
Welche Aufgabe hat ein Mitarbeiter? Eigentlich
soll ein Helfer durch seine Anwesenheit im Viertel
jene Frage beantworten: »Woran sind wir mit den
Christen 7« Wie Christus geht er unter die Men-
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schen und tut Gutes. Er kennt und besucht die
Kranken, die Alten, die Leidenden, die Einsamen,
die Neuankémmlinge. Er freut sich mit denen, die
ein Fest feiern. In allen Belangen ist er ein Nach-
bar. Er mochte, daB ein jeder im Viertel sich zu
Hause fiihlt und anerkannt und geschitzt wird.
Die Néchstenliebe bedeutet fiir ihn: den Néchsten
zu entdecken und ihm zu helfen. Diese Hilfe
nimmt er sich zu Herzen. Eine grofBe technische
Hilfe kann er nicht leisten. Ist solche nétig, ver-
weist er auf Organisationen oder auf andere Men-
schen, die helfen kénnen.
Auf apostolische Weise bemiiht er sich, daf die
Menschen seiner StraBe beten, sei es nur anliBlich
eines Jubildums, eines Sterbefalles, im Mai oder in
der Fastenzeit. Er bemiiht sich, daB die Nachbar-
schaft teilnimmt an der Feier der Liturgie, an der
christlichen Bildung (Patenschaft, Pfarrblatt,
Presse, Rundfunk, Fernsehen). So wirkt er fiir
die Botschaft des Herrn. Er sdt das Wort, er macht
die Nachbarn auf Gottes Wort aufmerksam.
Man wird vielleicht fragen: Welches sind die Er-
gebnisse ? Eine Antwort wie: » Das Séden geniigt«,
enthebt uns nicht der Pflicht, nachzupriifen, was
Friichte trigt und was nicht. Nach einer zehn-
jahrigen Erfahrung konnen wir schon folgendes
sagen:
1. Die Idee »Wir sind Nachbarn« ist zur Wirklich-
keit geworden, vielleicht weniger in groferen
Stddten.
2. Fast jeder arbeitete gelegentlich an groBeren
Aktionen mit (z. B. Adveniatkollekte, Rosenkranz-
aktion, Schulaktion). Fiir diese Aktionen besuchte
ein Strada-Mitarbeiter jedes Haus ohne Unter-
schied und lud die Leute seiner StrafBe ein, am
kirchlichen Leben teilzunehmen.
3. In vielen Pfarreien hat das Gesprich zwischen
Priester und Laien angefangen; vielerorts arbeiten
einige Laien aktiv mit am Aufbau der Pfarrei.
4. Es ist schwieriger, die Mitarbeiter fiir eine direkt
apostolische, stindige Aufgabe zu gewinnen als
fiir gelegentliche Aktionen oder Dienste an den
Nachbarn. E. Laridon, Dit6zesanprises
(Evéché/Briigge, Belgien)



Gestaltung des Presbyteriums

Im Gefolge der Liturgiereform stellt sich das
Problem der Neugestaltung des Altarbezirkes in
allen Kirchen und Kapellen. Die Ordnung der
liturgischen Orte und Elemente ist in erster Linie
nicht eine kiinstlerische Angelegenheit, sondern
cine theologisch-liturgische Frage.

Es muB eines der Hauptanliegen der Liturgiere-
form sein, das liturgische Zeichen wieder ernst
zunehmen und es so zu gestalten, daB es aussage-
fihig und aussagekriftig ist, auch und gerade fiir
den Menschen des 20. Jahrhunderts. » Brot« soll
wieder deutlich als Brot erkennbar sein, das
liturgische »Kleid« als wirkliches Gewand; der
Gestus will das, was gemeint ist, auch tatsdchlich
bezeichnen und nicht nur ein » Tun-als-ob« sein.
In besonderer Weise soll die Gegenwart des Herrn
durch ein Zeichen angedeutet werden. Nach der
klaren Aussage von Artikel 7 der Konzilskonstitu-
tion Uber die heilige Liturgie ist Christus auf ver-
schiedene Weise prisent: » Um dieses groBle Werk
(der Erlosung, der Heiligung der Menschen und
des Gotteslobes) voll zu verwirklichen, ist Chri-
stus seiner Kirche immerdar gegenwirtig, beson-
ders in den liturgischen Handlungen. Gegenwirtig
ist er im Opfer der Messe sowohl in der Person
dessen, der den priesterlichen Dienst vollzieht, ...
wie vor allem unter den eucharistischen Gestalten.
Gegenwirtig ist er mit seiner Kraft in den Sakra-
menten, so daB, wenn immer einer tauft, Christus
selber tauft. Gegenwartig ist er in seinem Wort,
das er selbst spricht, wenn die heiligen Schriften
in der Kirche gelesen werden. Gegenwirtig ist er
schlieBlich, wenn die Kirche betet und singt, er, der
versprochen hat: »Wo zwei oder drei versammelt
sind in meinem Namen, da bin ich mitten unter
ihnen¢ (Mt 18,20).«

Dieser mehrfachen, je verschiedenen, aber doch
stets wirklichen Gegenwart Christi miissen auch
verschiedene Zeichen entsprechen. Die liturgi-
schen Orte und Elemente miissen darum so ge-
wahlt, gestaltet und angeordnet sein, daB sie
wirklich Zeichen der Prisenz des Herrn sind.
Diese Zeichen sollen in ihrer Funktion leicht
erkannt und verstanden werden. Deshalb wird am
besten jedes in sich und fiir sich stehen und nicht
mit einem andern verkoppelt sein, damit nicht
das eine das andere irgendwie verdunkelt und
seiner Zeichenhaftigkeit und seiner Aussagekraft
schadet,

Der Altar ist der Mittelpunkt des Kirchenraumes:
Von hier aus muBl der Bau gestaltet werden. Dar-
um wird man, wo es sich verwirklichen 146t, den
Zelebrationsaltar niher an die Gemeinde und da-
durch die Gldubigen nidher an den Altar bringen.
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In vielen Kirchen muB man - aus verschiedenen
Griinden — den Hochaltar in der Apsis der Kirche
belassen; hier kann es angezeigt sein, einen wiirdi-
gen Altartisch in der Ndhe der Gldubigen aufzu-
stellen, um die heilige Eucharistie zum Volk hin
feiern zu konnen. Voraussetzung aber miiBte wohl
sein, daBl die beiden Altdre durch einen geniigend
grofen Raum voneinander getrennt sind,

Der Ambo ist der Ort, wo die Frohbotschaft vom
Heil in Christus durch Lesungen und Predigt
verkiindet wird. Weil die Messe »gewissermaBen
aus zwei Teilen besteht, ndmlich Wortgottesdienst
und Eucharistiefeier«, und der Herr den Seinen
einen doppelten Tisch deckt, den Tisch des Wor-
tes und den Tisch des Brotes (Liturgiekonstitu-
tion, Art. 56; vgl. Art. 51), sollten womdglich
Altar und Ambo in einem nahen Spannungsver-
héltnis stehen, damit geistig und auch rdumlich
erkennbar wird, daB die beiden »so eng mitein-
ander verbunden sind, dall sie einen einzigen
Kultakt ausmachen« (ebd.).

Der Tabernakel als Aufbewahrungsort des eucha-
ristischen Brotes darf mit Erlaubnis des Bischofs
auBer auf dem Altar »auch an einer anderen
wirklich vornehmen und wiirdig eingerichteten
Stelle in der Kirche« aufgestellt werden (Instruk-
tion zur ordnungsgemdiffen Durchfiihrung der Kon-
stitution iiber die heilige Liturgie, Nr. 95). Es ist
wiinschenswert, daB er niher zu den Gliubigen
gebracht wird und ein moglichst » intimer« Bezirk
fiir die private Andacht geschaffen wird.

Der Priestersitz soll so aufgestellt sein, »da3 die
Gléubigen ihn gut sehen kénnen und dabei deut-
lich wird, daB der Zelebrant wirklich der Vorste-
her der ganzen versammelten Gemeinde ist«
(Instruktion Nr. 92). Je nach den 6rtlichen Ver-
hiltnissen wird der Priestersitz, wie in der alten
Basilika, in der Apsis des Chores gebiihrend er-
héht oder an passender Stelle seitlich vom Zele-
brationsaltar zum Volk hin aufgestellt werden
miissen, so, wie es dem Wesen und der Phdnome-
nologie der Gemeindeversammlung — auch der
profanen — entspricht.

Gegen eine liturgiegerechte Gestaltung des Pres-
byteriums werden nicht wenige Einwinde erho-
ben, die leider nicht immer der Sorge um die Li-
turgie und ihre Erneuerung entspringen. Nur fol-
gende seien kurz erwdhnt: Altar — Ambo: Zele-
bration in Volksndhe und zum Volk hin — eine
kurzlebige Modestromung? Soweit sich heute
iiberblicken 14Bt, kann mit aller - Deutlichkeit
gesagt werden: Die kommende definitive Liturgie-
reform wird iiberzeugend in der eingeschlagenen
Richtung weitergehen. Der Ort fiir die Wortgot-
tesfeier sind Ambo und Priestersitz, der Ort fiir
die eigentliche Eucharistiefeier ist der Altar. Jede
gute Gestaltung des Chorraumes von heute wird
auch morgen giiltig sein. — Tabernakel: Abwer-
tung der eucharistischen Frommigkeit — das Aller-
heiligste in die Peripherie abgedringt? Es ist nicht
Geringschitzung und Verminderung des euchari-
stischen Kultes, wenn Altar und Tabernakel ge-
trennt sind. Im Gegenteil, jedes der Elemente



wird — die entsprechende Stellung und Gestaltung
vorausgesetzt — in sich und in seiner Bedeutung
besser erkannt und gewiirdigt werden konnen, die
Strukturen werden deutlicher sichtbar. Nicht ihr
raumliches Beieinander ist Gradmesser ihrer Wert-
schitzung. Die erstrebte groBere Volksnihe des
Tabernakels will der privaten eucharistschen
Frommigkeit dienen. Zudem sollte man sich von
einem starr »symmetrischen Denken« freimachen,
als ob nur das einen wiirdigen und ehrenvolien Platz
innehitte, was in der Lingsachse der Kirche liegt.
— Priestersitz: neuer Klerikalismus ? Der zelebrie-
rende Priester hat kraft seines Amtes und seines
Dienstes den Vor-Sitz in der hierarchisch struk-
turierten Versammlung inne. Darauf kann er
nicht verzichten, sonst wiirde er sich und seine
Aufgabe verraten. Der Prisident mull nun einmal
seinen Platz vor der Versammlung an ausgezeich-
neter Stelle einnehmen. Das hat mit Klerikalismus
und Uberheblichkeit nichts zu tun. Leitbild fiir
den Priestersitz soll jedoch nicht der Herrscher-
thron, sondern eher der Prisidentenstuhl sein.
Uberhaupt kann ganz allgemein die profane Ver-
sammlung der Gemeinde als » Gegenprobe« auch
fiir die liturgische Versammlung dienen. Was dort
sinnvoll ist, kann hier nicht sinnwidrig sein.

Bei jeder Kirchenrenovation und bei der Neuge-
staltung des Presbyteriums im besonderen stellen
sich viele Fragen kiinstlerischer und anderer Art;
auch denkmalpflegerische Postulate kénnen erho-
ben werden. Bei allseits gutem Willen findet man
immer Lésungen, welche das Doppelanliegen ver-
wirklichen: Erhaltung des Bestehenden, soweit es
erhaltungswiirdig ist, und pastoral-liturgische
Ausrichtung. Doch muB} man sich stets vor Augen
halten, daB die Neugestaltung des Chorraumes
erstlich ein theologisches und seelsorgliches Pro-
blem ist. Aufgabe des Kiinstlers ist es, den geistig-
geistlichen Sinngehalt in die Sprache des Prakti-
schen und Schonen zu iibersetzen. Anton Hénggi

Das seelsorgliche Gespriich

Die Predigt wird heute oft nicht mehr in der Lage
sein, dem einzelnen Horer zur gliubigen Bewilti-
gung seines individuellen Daseins zu verhelfen.
Die Situation der Horer ist zu differenziert
und die Realisierung des Glaubens in einer sich
ungewdhnlich schnell und tief wandelnden Welt
schwieriger geworden. Es kommt hinzu, daB die
Abneigung gegen eine autoritire Belehrung, wie
sie ein Teil der Prediger noch praktiziert, im
Wachsen begriffen ist. Die Menschen wollen, soweit
sie iiberhaupt danach verlangen, iiber die Fragen
ihres Lebens, iiber ihre Sorgen, ihre ungekldrten
Schwierigkeiten und belastenden Note sprechen.
Die Zahl jener Menschen, die ein solches Gesprich
suchen oder zumindest brauchen, ist durch keine
Statistik zu erfassen. Man kann jedoch mit Ge-
wiBheit annehmen, daB sie sehr grofi ist. Die
Klage dariiber, daB man keinen Seelsorger findet,
mit dem man in dieser Weise reden kann, scheint
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weitverbreitet zu sein. Allein schon die Tatsache,
daf} die Seelsorger heute oft durch mannigfache
Verpflichtungen auBerordentlich beansprucht wer-
den, wird vermutlich nicht wenige Gliubige davon
abhalten, mit dem Ansinnen zu ihnen zu gehen,
daB sie »Zeit« fiir ihre Fragen haben. » Zeit ha-
ben« aber ist nun einmal eine Bedingung, ohne
die es kein seelsorgliches Gesprich gibt. Das Pro-
blem, was getan werden muf3, damit in den Gemein-
den solche Gesprdche »in aller Ruhe« gefiihrt
werden konnen, ist sehr dringlich geworden. Die
Vereine und Gruppen bieten dafiir keine geeigne-
ten Moglichkeiten. Ist es doch gerade das Einzel-
gespréch, das man wiinscht. Das Sakrament der
BuBe wird aus anderen Griinden diese Funktion
héufig nicht erfiillen kénnen. Die Aktualitit des
Gesprichs verschirft sich bei den Menschen, die
zwar der Kirche noch angehoren, ihrem Leben
aber fernstehen. Wie kann ihnen noch der Glaube
bezeugt werden ? Wie anders — wenn man von dem
im selbstlosen Dienst an den Mitmenschen sich
verwirklichenden Glauben absieht —, wie anders
also als durch ein Gesprich?

Man wiirde aber den Sinn und auch die Wirkung
eines seelsorglichen Gesprichs verfehlen, wenn
man aus dem Gesprich eine Predigt en miniature,
eine Ansprache an den einzelnen zu machen ver-
suchte. Dies ist eine Gefahr, die zumal dem amt-
lichen Seelsorger droht, weil er durch die Predigt
gewohnt ist, allein zu reden.

Ein Gesprich ist eine Zwie-Sprache, ein Sprechen
also zwischen zweien und nicht eine Ansprache. In
ihm soll die Wahrheit gemeinsam gesucht und
ermittelt werden. Dies ist in erhShtem MaBe bei
dem seelsorglichen Gesprich der Fall. Um was
geht es bei diesem Gespriich? Seelsorgliche Ge-
spriache kann es in allen Religionen geben. Wir
sprechen von der christlichen Seelsorge. Die
Worte »Seelsorge« und »seelsorglich« sind be-
kanntlich fragwiirdig geworden. Sie legen allzu
leicht ein Verstindnis nahe, das vom Eigentlich-
Christlichen wegfiihrt oder ihm gar widerspricht.
Im christlichen Glauben geht es nicht nur um die
Seele, sondern um den Menschen, und zwar um
den ganzen Menschen in seiner leibhaften und
geschichtlichen Existenz. DaB dieser Mensch in
einem alles umfassenden Sinn sein »Heil« findet,
darum geht es dem Glauben. Auf das seelsorgliche
Gespriich bezogen, bedeutet das: Dies Gesprich
steht im Dienst des Heils eines Menschen. Das
Heil erlangt der Mensch aber nur von Gott durch
den Glauben, d. h. durch di¢ freie und vertrauende
Annahme des Wortes Gottes, durch das ebendie-
ses Heil angeboten wird. Also ist das Heilsge-
sprich notwendig ein Glaubensgesprich. Um
nichts weniger als genau dies handelt es sich beim
sogenannten seelsorglichen Gesprich.

Es geht infolgedessen nicht nur um Kontaktnah-
me, so unentbehrlich diese fiir ein seelsorgliches
Gesprich auch ist. Und ebenfalls nicht nur darum,
daB der Seelsorger die Glaubigen seiner Gemeinde
kennenlernt. Nicht daB ein Seelsorger zu den
gliubigen oder nichtgliubigen Gliedern seiner



Gemeinde geht, um mit ihnen zu reden, macht
schon ein seelsorgliches Gespréch aus. Das Ken-
nenlernen des Menschen ist eine unabdingbare
Voraussetzung fiir ein wirkliches Gespriach. Wie
kann man raten, wenn man einen Menschen nicht
kennt? Kennen heiBit aber in diesem Zusammen-
hang mehr als nur das Wissen um seine familidren
und beruflichen Verhiltnisse. Es meint dariiber
hinaus, den Menschen in den letzten Fragen nach
dem Sinn des Daseins kennen. Wer ein seelsorg-
liches Gesprédch fiihren will, muB folglich ein
Horender sein, offen fiir die wirkliche Lage des
andern, fiir seine Fragen und Zweifel.

Dieses Vernehmen der Wirklichkeit ist eine Vor-
stufe zum Ziel des Gespréchs. Das Ziel aber bildet
die Hilfe zur gldubigen Bewiltigung des konkre-
ten Lebens. Das Gesprich kann sich auf alle
Gebiete des Lebens beziehen. Es kann das unmit-
telbare Gottesverhdltnis zum Gegenstand haben,
aber auch ein Problem der ehelichen, familidren,
beruflichen oder gesellschaftlichen Existenz. Dar-
um ist das Gesprich nicht eingeengt auf die
sogenannten rein religiosen Fragen, wie es iiber-
dies auch nicht auf einen besonderen Raum be-
schrénkt ist. Am Horizont jeder Frage steht jedoch
die Sorge um den gldubigen Vollzug des Daseins.
Wer kann ein solches Gesprich fithren? Es ist
keineswegs nur dem kirchlichen Amtstriger vor-
behalten, obwohl es in besonderer Weise zu seinen
Diensten gehort. Ob aber mit oder ohne Amt:
Ungeeignet ist jeder, der sich des andern zu
bemichtigen und ihm seine Meinung aufzudrin-
gen versucht. Unangemessen ist iiberhebliche
Besserwisserei wie religios verbramter Paternalis-
mus. Angemessen allein ist die aufrichtige und
selbstlose Freigabe des Partners in dessen eigene
Entscheidung, denn das Ziel des Gesprichs ist
nicht die Abnahme, sondern die Weckung der
Verantwortung, nicht der gegéngelte, sondern der
verantwortungsbereite Mensch. Theodor Filthaut
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Theodor Filthaut

Am Dienstag, den 31. Oktober 1967, verstarb Herr Professor Dr. Theodor
Filthaut, Ordinarius fiir Pastoraltheologie an der Universitit in Miinster und
Mitherausgeber von DIAKONIA. Wir sind erschiittert von der unerwarteten
Nachricht.

An der Konzeption der internationalen Zeitschrift fiir praktische Theologie
DIAKONIA war der Verstorbene maBgebend beteiligt, und als Redakteur
stellte er der Zeitschrift stets zwei seiner Gaben zur Verfiigung: seine weitver-
zweigten Beziehungen vor allem zu einer jiingeren Generation von Theologen
und Seelsorgern und seinen kritischen Sinn fiir die heutigen Probleme in der
Kirche und fiir deren redliche Bewéltigung.

Waren die Anfinge von DIAKONIA ohne den Beitrag von Theodor Filthaut
nicht denkbar, so wird die Zeitschrift auch weiterhin dankbar seine Impulse zu
verwirklichen streben.

Zu einer kurzen Wiirdigung des wissenschaftlichen Profils des Verstorbenen
geben wir einem seiner Schiiler, Professor Exeler, das Wort. ALo1S MULLER

Nachruf auf Theodor Filthaut

Am Freitag, den 27. 10. 1967, feierte Theodor Filthaut seinen 60. Geburtstag.
Aus diesem AnlaB hatte sich ein kleiner Kreis von Schiilern, Kollegen und
Freunden zusammengefunden, um — stellvertretend fiir die groBe Zahl derer, die
er wihrend seines Wirkens beschenkte — dem Jubilar fiir sein bisheriges Wirken
Dank, Anerkennung und Gliickwunsch auszusprechen; in einer kleinen Feier-
stunde iiberreichten sie ihm die ersten Exemplare der Festschrift Die Neue
Gemeinde, die dem Jubilar gewidmet ist.

Am SchluB der Laudatio erklirte der Sprecher zuversichtlich, Theodor Filthaut
moge diese Festschrift nicht als unmittelbare Fortsetzung seines Wirkens be-
trachten, sondern als Frucht jener Selbstindigkeit, auf die er bei seinen Schiilern
fortwihrend bedacht war. Er fiigte hinzu: »Die unmittelbare Fortsetzung Ihres
bisherigen Wirkens erwarten wir von IThnen selbst; denn Sie werden gewil nicht
Ihren 60. Geburtstag verstehen als Signal zum AbschluB Thres akademischen und
literarischen Wirkens.« —.Im anschlieBenden Gesprich deutete der Jubilar eini-
ges an von einer ganzen Reihe literarischer Plidne, mit denen er sich zur Zeit
beschéftigte.

Vier Tage spiiter, am 31. Oktober, starb Theodor Filthaut pl6tzlich und uner-
wartet wihrend eines Aufenthalts im Ruhrgebiet.

Er war ein Mann von einer erstaunlichen und bewundernswerten Zihigkeit. Vom
Beginn seines Wirkens an war seine Gesundheit stark angegriffen. Trotzdem
wies er es immer energisch ab, wenn man auf seinen Gesundheitszustand zu
sprechen kam; und er verlangte von sich ein ungewdhnliches Arbeitspensum.
Obwohl Publikationen nur eine Seite im Wirken eines akademischen Lehrers
darstellen, 148t sich doch an seinen Verdffentlichungen einiges von Theodor
Filthauts groBer Wirksamkeit erkennen. Diese liegt vor allem in den zwanzig
Jahren zwischen seiner Dissertation Die Kontroverse iiber die Mysterienlehre
(1947) — 1954 auch in franzosischer und 1963 in spanischer Sprache erschienen —
und seinem letzten Werk Katechese nach dem Konzil, das sich gerade im Druck
befindet.

Erstaunlicher noch als die Zahl seiner Publikationen ist die Vielseitigkeit ihrer
Fragestellung. Theodor Filthauts Werk ist geprdgt durch die Verbindung von



historischem und spekulativem Denken und durch eine wache Aufgeschlossen-
heit fiir neue Fragestellungen nicht nur auf den Gebieten der Katechese und der
liturgischen Bildung, sondern auch auf denen der kirchlichen Kunst, der Oku-
mene und der Politik in ihrer Beziehung zur Praktischen Theologie und zur
Seelsorge. — So hat er bereits 1958 mit seinem Aufsatz Verkiindigung und Erzie-
hung. Zum Problem der » christlichen Erziehung« in der protestantischen Religions-
pidagogik der Gegenwart (in: FILTHAUT/JUNGMANN, Verkiindigung und Glaube,
Freiburg 1958) mit einem wachen Gespiir fiir zukunftstrachtige Fragen ein
Thema aufgegriffen, das inzwischen auch in der katholischen Pddagogik immer
mehr Beachtung findet.

Seine Habilitationsschrift Das Reich Gottes in der katechetischen Unterweisung
(1958) hat erstmals herausgearbeitet, welchen Weg das zentrale Thema der
Verkiindigung Jesu durch die Geschichte genommen hat und welche Bedeutung
dieses Thema fiir die gegenwirtige Katechese besitzt.

In seinem Werk iiber die Grundfragen der liturgischen Bildung (1960), das inzwi-
schen in spanischer, englischer und italienischer Sprache erschienen ist, machte
er schon lange vor der Liturgiekonstitution des Konzils deutlich, daB es sich bei
liturgischer Bildung nicht nur um ein Spezialgebiet der Religionspddagogik han-
delt, liturgische Bildung vielmehr nur dann die mit ihr gegebene Kraft zur Bewil-
tigung des Lebens in der Welt ausstrahlen kann, wenn sie hingeordnet ist »auf
eine ganzheitliche, weltzugewandte Bildung aus dem Glauben«.

Seine leidenschaftlich-niichterne Sorge um die lingst fallige Revision der katholi-
schen Unterweisung iiber die Juden fand — ebenfalls lange vor dem sogenannten
Judendekret des Konzils — ihren Niederschlag in dem Sammelbéndchen Israel in
der christlichen Unterweisung (1963), von dem 1965 auch eine amerikanische
Ausgabe erschienen ist. Es war wohl ein Echo auf dieses Biichlein, wenn die
deutsche Bischofskonferenz Theodor Filthaut 1966 gebeten hat, ein Gutachten
»iiber die Juden in der katechetischen Literatur der Gegenwart« zu erarbeiten -
eine Arbeit, die erhebliche Revisionen der Biicher fiir den Religionsunterricht
ausgeldst hat bzw. noch auslosen mubB.

In einem Werk iiber die Politische Erziehung aus dem Glauben (1956) stieB er -
trotz einiger élterer Arbeiten auf diesem Gebiet — praktisch in Neuland vor. Hier
konnte er zusammen mit einigen seiner Schiiler nachweisen, daBl die gliubige
Bewiltigung des Politischen — im Unterschied zur landlaufigen Auffassung -
heute »zu einem Priifstein des Glaubens geworden ist«. Deutlich zeigte er, wie
dringlich es ist, daB jenes Modell des Obrigkeitsstaates und jenes Leitbild des
gehorsamen Untertanen, die bisher unangefochten die Katechese beherrschten,
im Interesse einer wirklichen Demokratie abgeldst wird durch eine planméifige
Erziehung zur personlichen Verantwortung und zur Eigeninitiative innerhalb der
Gesellschaft.

Man darf das Werk dieses Mannes kennzeichnen als wahre »Diakonia«, als
Wissenschaft im Dienst einer Erneuerung der Seclsorge.

Manchen allzu dngstlich konservierenden Vertretern der Kirche war Theodor
Filthaut unbequem, weil er unnachgiebig jene Themen ins Gespréich brachte, die
fiir ein fruchtbares Wirken der Kirche in der Gegenwart und Zukunft wichtig
sind. Er vertrat seine Auffassung klar und deutlich, aber nie lieB er sich in ein
kleinliches Gezénk ein.

Mit Zuversicht diirfen wir erwarten, daB die starken Impulse, die er gab, mit
seinem Tode nicht bedeutungslos geworden sind, sondern - vor allem in seinem
inzwischen recht groBen Schiilerkreis — fruchtbar werden fiir die Erneuerung
der Seelsorge. ADOLF EXELER
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Macht und Ohnmacht
der Intellektuellen

Unbewiltigte Aufkldrung

23

Das Verhiltnis der katholischen Kirche zu den eigenen
Intellektuellen und ebenso zu den anderen war und ist oft
kompliziert. Es ist iibrigens nicht in allen Teilen der Welt
gleich. In Irland etwa ist es positiver als in Deutschland;
in Spanien ist zwar der ungldubige, der aufklirerische
Intellektuelle, der Mitstreiter der Republik, der Kirche im
hochsten Grade verdéchtig und feindlich, der katholische
Intellektuelle dagegen spielt eine nicht unerhebliche Rolle.
Im ganzen ist das Verhiltnis durchweg kritisch. Wenn man
der Frage nach den Ursachen auf den Grund geht, wird
man auf die unbewdltigte Aufklirung stoBen. Dall man
die Aufklirung unbewiiltigt nennen kann, gilt fiir beide
Seiten der Front. Die historische Aufkldrung verstand
sich als totale Emanzipation wie von den anderen histori-
schen Gewalten und Autorititen so auch von der Kirche.
Die Kirche ihrerseits versiumte es, sich im notwendigen
Vollzug der Liquidation des Mittelalters mit der Selbst-
befreiung des Menschen zu verbiinden, mit der stirkeren
Personalisierung, mit der wissenschaftlichen Forschung
und Wahrheit, mit der politischen Emanzipation des
Biirgertums und spiter der Arbeiter; sie stellte sich durch-
weg gegen alle diese legitimen Kréfte der Geschichte.
Dieses historische MiBverstindnis, in dem der Geist die
Kirche und die Kirche die Welt im Stich lieB, hat das
Verhiltnis der kirchlichen Autoritidten und des Kirchen-
volks zu der auBerkatholischen Intelligenz zerstdrt oder
vergiftet, aber auch den katholischen Intellektuellen das
Leben schwer gemacht. Sie nahmen ja teils in ihrer beruf-
lichen Ausbildung, Bildung und Verantwortung, teils auf-
grund eines emanzipatorischen und kritischen Lebens-
gefiihls an der Geschichte des européischen Geistes Anteil,
und sie suchten anderseits als gliubige Kinder ihrer Mut-
ter Kirche zu leben. Das ganze 19. Jahrhundert ist fiir die
akademischen Schichten von dem Problem »Glauben und
Wissen« bestimmt, einem Problem, das unter den Vor-
aussetzungen, die auf beiden Seiten gegeben waren, im
Grunde unlésbar war. Der absolute Wahrheitsanspruch
der Kirche wurde weit iiber die VerheiBung Jesu hinaus
ausgedehnt und bezog praktisch auch das iiberlieferte
konservativ-politische Denken und die neuscholastische
Philosophie ein — auf der anderen Seite neigte die Wissen-
schaft, insbesondere die Naturwissenschaft zu einem &hn-
lich absoluten und totalen Anspruch auf die einzig wahre
und erschopfende Weltdeutung. Viele einzelne katho-
lische Akademiker haben den nie ganz auflésbaren Wider-
spruch, der erst heute als Schein-Widerspruch erkennbar
ist, trotzig oder miihsam und in beiden Fillen tapfer aus-
gehalten — aber es ist typisch genug, daB man hier sofort
geneigt ist, nicht von »Intellektuellen«, sondern von
»Akademikern« zu sprechen. Der schirfere Typus des
Intellektuellen kam fast nur in der Form des Gegen-
Aufklirers vor, d. h. jenes Typus, der mit den Mitteln
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der Aufkldrung, mit ihrer Rationalitit, Beweglichkeit und
Kritik die Sache der Tradition verficht. Von Gorres bis
Chesterton hat dieser Rechts-Intellektuelle in der Kirche
durchaus seine Rolle gespielt, aber es handelt sich hier
um eine Sonderform des Intellektuellen; im allgemeinen
hat sich der intellektuelle Typus meist selbst aus der
Kirche ausgeschlossen.

Das sind alte Geschichten — ich rede vom 19. Jahrhundert,
Aber sie gehdren zu den Voraussetzungen, aus denen
— nach anderthalb Jahrzehnten einer Entschirfung jenes
Gegensatzes wiahrend der Weimarer Zeit, nach einer An-
niherung der Intellektuellen an die Kirche und nach einer
Offnung der Kirche zum modernen BewuBtsein hin — im
Jahre 1933 einige eifrige katholische Autoren den Anti-
Liberalismus der Nazis begriifit haben, ihre Polemik gegen
die sogenannte Asphaltliteratur und eben gegen die zer-
setzenden Intellektuellen. Nun, der Katholizismus wurde
bald eines Besseren belehrt, und einige Jahre spiiter gehor-
ten seine Intellektuellen zu denen, die in der Zelle der
Pfarr- und Altargemeinde in Reih und Glied mit Biirger,
Bauer und Arbeiter die Kraft des Glaubens hiiteten.

Nach dem schméhlichen Untergang des Nazismus voll-
ends war solche Rede vom zersetzenden Intellekt einige
Jahre lang ebensowenig mehr zu héren wie das andere
Nazivokabular. Wieder einige Jahre spater freilich wurden
die gegenaufkldrerischen Téne von neuem laut. Eine erst
vorsichtig, dann kraftiger auftretende Kritik an der Kirche
setzte ein, und wahrend sie als Argument und Ferment zu
wirken begann, formierte sich bald auch eine Gegen-
position, die solche Kritik auf die Existenz der Intellek-
tuellen zuriickfiihrte. Diese, so warf man ihnen vor, pro-
jizierten ihre eigene Unruhe und Unklarheit, ihre eigene
Anarchie und Bindungslosigkeit in die Kirche hinein, sie
fiigten sich in die acies ordinata, die geschlossene Front
nicht ein und lebten eigenbrotlerisch neben dem Kirchen-
volk her. Damals hatten die Intellektuellen keine gute
Presse, und fiir die wohlmeinenden unter den Bischdfen
waren sie in der Tat »Sorgenkinder«, fiir andere ganz
einfach Elemente der Storung und Verwirrung. Sie waren
um so unbequemer, als sich ihre Kritik oft zugleich gegen
theologische und kirchliche Strukturen und gegen das
neue Biindnis der Kirche mit der etablierten Macht rich-
tete, das seit dem ersten Bundestag zu den Merkmalen der
restaurativen Epoche gehorte. Die Intellektuellen wurden
damals oft genug nicht nur als Stérenfriede und Unruhe-
stifter isoliert und diffamiert, sondern — solange sie noch
nicht zu den Autoren von Bestsellern gehdrten — zugleich
wegen ihrer Ohnmacht nicht ernst genommen. In der Tat
saBen sie nicht an den Schalthebeln, weder an dem des
Staates noch an denen des Kirchenregiments, noch an
denen des offiziellen Laien-Katholizismus. DaB manche
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von ihnen an den Schalthebeln der Massenmedien saBen,
hat man ihnen freilich gleichfalls vorgeworfen.

Nun ist da allerdings inzwischen etwas passiert, das Kon-
zil ndmlich. Es hat auch in Deutschland zu merklichen
Klima-Verinderungen gefiihrt, wenn auch noch nicht zu
einem eindeutigen Wetterumschlag. Jedenfalls zwingt uns
dieses Ereignis, unseren Blick zunichst einmal von Fulda,
Godesberg und Bonn wegzulenken und auf Rom zu rich-
ten.

DaB die Intellektuellen in der katholischen Kirche ins-
gesamt nicht ohne Macht sind, das allerdings hat das Kon-
zil erwiesen. Man konnte seinen - relativen — Erfolg
geradezu einem Einklang der Frommigkeit und des kriti-
schen Geistes zuschreiben —, personlicher formuliert: dem
Bund der Frommen und der Intellektuellen. Natiirlich
darf man das nicht sagen, ohne sogleich zu erkliren, da3
man keinen AnlaB hat, die personliche Frommigkeit
Kardinal Ottavianis, der Erzbischéfe Ruffini und Siri, des
Bischofs Carli, des holldndischen Jesuitenpaters Tromp
oder anderer Gegner des konziliaren Geistes in Frage zu
stellen. Es gibt zweifellos eine Sorte Frommigkeit, die dem
Status quo zuneigt. Aber es gibt auch eine Sorte Frommer,
die gerade aus Frommigkeit mit sich und der Welt und
also auch der Kirche nicht zufrieden sein kdnnen. Sie
haben von der Kirche her entdeckt, was die Intellektuellen
von der Welt her seit langem wissen: daBl die Romisch-
Katholische Kirche nicht wahrhaft und nicht voll gegen-
wirtig ist, daB sie nicht wirklich im 20. Jahrhundert lebt.
Von diesen Frommen ist die Rede; von denen, die aus der
Heilssorge, aus dem Gebet, aus der Heiligen Schrift in
Bewegung gekommen sind. Thr erster Sprecher und ihr
groBer Fiihrer war Johannes xxmi. - wahrhaftig kein
Intellektueller, sondern ein Frommer, und es waren zu-
nichst und hauptsichlich die Frommen, die sich im Rom
des Konzils sogleich um ihn sammelten, die frommen
Bischofe, soweit sie durch ihre Frommigkeit gleichfalls
geniigend selbstkritisch geworden waren —, jeder auf seine
Art und jeder aus den Voraussetzungen seiner Welt, auf
zentraleuropiische, amerikanische, afrikanisch-asiatische
und sogar auf nordamerikanische Art. Aber es ergab sich
sofort, daB sie in dieser Lage ganz und gar auf die Berufs-
Intellektuellen angewiesen waren, denn der Status quo,
den es — aus Frommigkeit — zu wandeln galt, war ein reich
ausgebreitetes System teils philosophischer und theo-
logischer Thesen und Theorien, teils hierarchischer und
biirokratischer Ordnungen, die aufs engste mit jener theo-
logischen Seite des Systems verbunden waren und an
ihrem Absolutheitsanspruch teilhatten. Dieses Riesen-
gebilde »Rémisch-Katholische Kirche« lieB sich nicht
vom reinen Impuls der Frommigkeit aus umstiirzen oder
aufweichen: Es bedurfte nicht nur einer subtilen Sach-
und Fachkenntnis, sondern auch der scharfgeschliffenen
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Werkzeuge theologischer Argumentation, um Anderun gen
zu begriinden, um Widerspriiche zu vermeiden, um die
Selbst-Identifizierung nicht zu verlieren. Der fromme
Johannes hat im Grunde alles Entscheidende gesagt, er
eigentlich ist der gottgesandte Mann, der die Breschen
geschlagen hat —, aber als es darauf ankam, hieb- und
stichfest und genau zu formulieren, jedem Einwand zu
begegnen, das fromme Neue mit dem heiligen Alten in
Ubereinstimmung zu bringen, das Haus umzubauen, ohne
den ganzen Bau zu gefdhrden, da bedurfte er nicht nur
der Theologen schlechthin, sondern besonders der In-
tellektuellen unter ihnen, d. h. der kritischen Kopfe. Sie
fanden sich — das Konzil war ihre groBle Stunde. Manche
von ihnen waren und sind fromme Menschen, die im
Laufe ihrer Entwicklung aus Frommigkeit kritische Men-
schen geworden sind. Andere mdgen im urspriinglichen
AnstoB eher wache und kritische Menschen gewesen sein,
die das Bediirfnis hatten, aus der Schizophrenie des kirch-
lichen GemeinbewuBtseins und des BewuBtseins der Zeit-
genossenschaft herauszukommen. Ob einer aus Frémmig-
keit kritisch wird — wie Johannes selbst — oder im kritischen
BewuBtsein die iiberlieferte Frommigkeit umdenkt, ist im
Endeffekt, wenn es sich nur im Glauben und im Leben der
Kirche vollzieht, ziemlich gleich: Jedenfalls standen die
kritischen Theologen bereit — aus Frankreich, aus Deutsch-
land, aus Mitteleuropa, diese und jene aus Amerika -
kritische Theologen, intellektuelle Typen, Briider und
Schiiler auch von Laien-Intellektuellen, die dem Konzil
halfen, des frommen Johannes’ Impuls in dogmatische und
pastorale Konstitutionen und Dekrete umzusetzen. Hétten
sich die Frommen und die Intellektuellen nicht verbiindet,
so wire das Konzil anders verlaufen, und zwar schlechter.
Die Kirche war ganz und gar gerade auf dieses Biindnis
angewiesen. Es wire nicht moglich gewesen, wenn nicht
viele von den Frommsten in der Gottes- und Menschen-
sorge um unsere ebenso tiichtige wie unfromme Welt
selbstkritisch geworden wiren und wenn nicht die stérk-
sten Kopfe der Intellektuellen zugleich fromme Christen
gewesen wiren. Auf jeden Fall 148t sich nun nach dem
Ende des Konzils feststellen, daB Intellektuelle in der
Kirche keineswegs ohnméichtig waren, sondern eine be-
deutende wirksame Macht geworden sind.

Aber sind sie denn Intellektuelle, diese Kiing und Ratzin-
ger und Rahner, diese Congar und Daniélou? Natiirlich
kommt es auf die Begriffsbestimmung an —, die in diesem
Fall immer strittig gewesen ist. Wenn ein Katholik den
Begriff so eng und so negativ faBt, wie das vor und nach
Joseph Goebbels in weiten Kreisen Deutschlands iiblich
war, wenn ein Katholik unter einem Intellektuellen den
wurzellosen Geist versteht, den Feind aller Ordnung und
vor allem der gewachsenen historischen Ordnung, den
puren Rationalisten, dann wird er selbst den jiingsten und
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ungebirdigsten unter den Konzilstheologen gegen den
bdsen Vorwurf in Schutz nehmen, er sei ein Intellektueller.
Wie kann ein Priester ein Intellektueller sein ?

Nun, Paulus, ein Apostel, hat zweifellos intellektuelle
Ziige, sie unterscheiden ihn merklich von den Mit-
aposteln. Wenn es schon frither Intellektuelle gegeben
haben mag, etwa unter den Sophisten in Athen oder unter
den griechischen Sklaven, die als Sekretire den Romern
niitzlich waren, so hat doch die intellektuelle Wesensart
ihren ersten gewaltigen Auftrieb durch die christliche
Theologie bekommen, und zwar sogleich durch den ersten
eigentlichen Theologen, eben durch Paulus. In der Aus-
einandersetzung mit dem Judentum, den Zeitphilosophien
der hellenistischen Zeit und sodann mit den Héretikern
aller Art hat sich die theologische Intellektualitit heraus-
gebildet. Die beriichtigte rabies theologorum, die Streit-
sucht der Theologen, ist ein wenig erfreuliches Neben-
produkt dieser intellektuellen Art, den christlichen Glau-
ben gegen jeden hiretischen Ansatz immer genauer zu
formulieren.

Das war eine Folge des Einbruchs des Absoluten in eine
polytheistische, hochst pluralistische Welt, in der es nicht
so genau darauf angekommen war. Nun — vor Christi
absolutem Anspruch — schien es auf jedes Komma an-
zukommen. Die einzige historische Parallele sind die
Schriftgelehrten Israels: Da schon war es — aus demselben
Grund — gleichfalls auf jede Silbe angekommen. In den
groBen Kirchenvitern hilt das meditative Moment der
kritischen Schirfe des Verstandes die Waage, aber viele
Theologen jener ersten Jahrtausendhélfte waren intellek-
tuelle Typen reinsten Wassers. Max Horkheimer hat ein-
mal darauf hingewiesen, daB sich sogar eine starke Be-
wegung der Aufklirung in der Kirchenvéter-Literatur
nachweisen 14B8t: Das Christentum war unter anderem ein
Ereignis der Befreiung und Erniichterung, und genau wie
anderthalbtausend Jahre spéater 1408t sich eine Aufklarungs-
tendenz gegen Mystizismen und Sakralismen, gegen den
Aberglauben und gegen die Vergottlichung der Staats-
macht bei vielen Kirchenvitern feststellen. Allerdings
ging diese Tendenz allmdhlich im Staatskirchentum von
Byzanz und nach dem Einbruch der Germanen und ihrer
Taufe in der mittelalterlichen Volksreligion und Reichs-
kirche wieder verloren. Aber auf dem Hohepunkt der
neuen Welt war es abermals die Kirche selber, die der
Gesellschaft, ndmlich den Méchtigen, die Intellektuellen
stellte. Nur Kleriker konnten lesen und schreiben, und sie
verstanden sich genauer aufs Recht und den richtigen Stil
der Briefe als die Herren selbst. Wenn man dem Geist der
Sprache trauen kann, sind zwei gewichtige Stinde oder
Funktionen aus dieser geistlichen Wurzel erwachsen: die
Sekretire, Schreiber, Buchhalter, also die » Angestellten«,
was das englische Wort clerk bezeugt, das urspriinglich
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haargenau clericus hieB3, Kleriker, und heute den Angestell-
ten bezeichnet, und eben die Intellektuellen — wenn Julien
Benda recht hatte, als er 1927 in seinem Buchtitel Lqg
trahison des clercs eine Nebenbedeutung des franzosischen
Wortes benutzte. Auf deutsch hieB das »Der Verrat der
Intellektuellen«. Gemeint waren die Kritiker der Gesell-
schaft, Menschen, die das Bestehende nicht hinnahmen
oder gar als heilig-giiltige, von alters her geltende Ordnung
verchrten, sondern es in Frage stellten, vom Geist her,
von allgemeinen Prinzipien her, von der »Vernunft«
her oder von einer »Wahrheit«, »Gerechtigkeit« oder
»Menschlichkeit« her, die aus dieser Vernunft abgeleitet
waren. Der »Verratg, den Benda ihnen vorwarf, bestand
darin, eben diese Funktion aufzugeben, sich der Macht zu
unterwerfen, schlechte Kompromisse zu machen, in die
verlassene Position der »angestellten Schreiber« zuriick-
zufallen.

Mir scheint, daB man der schwierigen Frage, was denn nun
eigentlich (oder wer) ein Intellektueller sei, immer noch
am besten von dieser historischen Bestimmung aus bei-
kommt. Ein Intellektueller im modernen Sinn ist zunéchst
immer noch der, der in der Tradition der historischen
Aufklarung steht. Seine Funktion begann am Abend des
Mittelalters, ebensosehr als Ergebnis wie als Teilursache
seiner Dekomposition, seiner Auflgsung. Er ist seit damals
der, der sich einmischt, ohne eine Legitimation, die aus
der gegebenen Ordnung selbst stammte, der auf eigene
Faust Reflektierende und Résonierende, der Kritiker des-
sen, was ist, und der Wortfiihrer filliger (oder fiir fillig
angesehener) Revolutionen oder Reformen. Die Kern-
truppe der Intellektuellen waren in der klassischen Zeit
der ersten Aufklirung Philosophen und Schriftsteller,
»Moralisten«, in der zweiten des vorigen Jahrhunderts
politische Ideologen, Wissenschaftler und vor allem in
steigendem MafBe Publizisten und Journalisten. Aber es
wird schon damals und immer so gewesen sein, daB sich
um diese Kerntruppe herum eine breitere Formation aus
der viel groBeren Zahl derer scharte, die durch ihre
Berufsausbildung das geistige Riistzeug der Reflexion und
einer breiteren und tieferen Information gewonnen hatten,
ohne doch im Hauptberuf Intellektuelle zu sein. Nicht alle
»Akademiker« dachten und lebten so; die meisten wurden
Fachleute, aber viele blieben — denn in der Studentenzeit
hatten es fast alle mit der Kritik und dem Allgemeinwohl
zu tun - auBlerdem Intellektuelle: beweglich, interessiert,
kritisch. Auch heute kann man diese Unterscheidung
machen. Den Kernbestand bilden Dichter (nicht alle!),
Schriftsteller und Journalisten (in anderen Landern auch
Philosophen), aber wir werden auch die aktivsten, die mit-
argumentierenden und mitredenden Leser ihrer Biicher zu
dem Intellektuellen-Ferment unserer Gesellschaft zéhlen,
nicht aber — bei flieBenden Ubergéngen — denjenigen Arzt
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oder Richter oder Ingenieur oder Lehrer, der sich, ob
abgestumpft oder weise, auf seinen beruflichen Dienst
(oder Job) beschrinkt. Freilich sollten sie mindestens zu
den Reflektoren der Reflektierenden gehdren.

Es war schon davon die Rede, daBl sodann spitestens die
Romantik die Gegen-Aufklirer hervorgebracht hat, die
Intellektuellen, die mit den Mitteln ihres Typs die be-
stehende Ordnung rechtfertigten und verteidigten, die
sozusagen mit linken Waffen auf der rechten Seite
kampften. Sie suchten das historisch Gewordene, das
Irrational-Faktische mit dem Argument der Vernunft
gegen den (wahren oder angemafBten) kritischen Anspruch
derselben Vernunft zu vertreten. Indem sie iiber die Gren-
zen und AnmaBungen der Aufklirer aufkliren, sind auch
sie Aufklirer, indem sie die Kritiker kritisieren, sind auch
sie Kritiker. Aber sie sind immer der Gegen-Typus, die
Ausnahmen geblieben, mit Ubergingen und Zwischen-
formen.

Der Protestantismus hat selbst etwas mit jener Dekompen-
sation der mittelalterlichen Welt zu tun; deshalb ist ihm
der Intellektuelle nicht so fremd geblieben wie der katho-
lischen Kirche. Ganz gewil kritisierten die Reformatoren
die bestehende Kirche und ihre Macht nicht von der Ver-
nunft, sondern — ganz dhnlich wie die Reform-Bischofe
des Konzils — von der Bibel, vom Gewissen und, ohne es
Zu wissen, aus dem ZeitbewuBtsein her, aber sie kriti-
sierten und reflektierten doch; unter Berufung auf Gottes
Wort spielten sie doch auch ihre personliche Wahrheit
gegen den Anspruch des Systems aus, und wenn sie gegen
die pure Vernunft argumentierten, so argumentierten sie
doch verniinftig: So gesehen war Luther wie Hus und
Wiyclif ein frither Intellektueller. Freilich wurde dann aus
der Reformation der Kirche die reformierte Kirche (in
dem weiteren Sinn, der auch die lutherische einschlieBt),
ja sogar Volkskirche und »Landeskirche«, dem spiteren
Angriff der Aufkldrer nicht viel weniger ausgesetzt als die
groBe alte katholische. Was Ferment einer Aufklarung aus
dem Glauben fiir die ganze Kirche hitte sein sollen, wurde
Substanz einer getrennten neuen Kirchlichkeit. Immerhin
blieb eine Nihe zur Aufklirung und Kritik erhalten. Sie
fithrte innerhalb der Kirche unter anderem zu einem
Liberalismus, in dem sich ein Gewinn an Freiheit und
Wahrheit und Wissenschaftlichkeit mit einer Schwichung
des Glaubens verschrinkte. Sie fiihrte aber auch dazu,
dal sich die innerweltlichen Aufklirer aus drei Jahr-
hunderten stdrker aus der evangelischen als aus der
katholischen Kirche rekrutierten, und viele von ihnen
haben die Distanz von der Kirche nicht so dringlich er-
fahren wie die Emanzipierten des Katholizismus.
Inzwischen hat sich die Lage gedndert. Die heutige kriti-
sche evangelische Theologie, die der Entmythologisierung
nicht ausgenommen, leugnet zwar keineswegs den histori-
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schen Zusammenhang mit dem theologischen Liberalis-
mus des 19. Jahrhunderts und dessen partiellen Wahrheits-
gehalt, im Grunde ist sie aber die Frucht eines tieferen und
klareren Glaubens. Sie hat, wenn ich recht sehe, auch die
orthodoxe und die pietistische Tradition aufgenommen.
Noch gibt es den Gegensatz einer fixierten Kirchlichkeit
und ihrer Kritik, aber diese Kritiker kommen ebensosehr
von »rechts« (ndmlich vom entschiedenen und engagierten
Bekenntnis) und »aus der Mitte« (ndmlich der christlichen
Existenz) wie von »links« (ndmlich aus dem unabhiingigen
freien Denken). Das gilt freilich nur fiir die theologische
Position: Hier ist es langst weniger gut méglich geworden,
den »Intellektuellen« eine besondere Position zuzu-
weisen; ihre Funktion ist zu einem groBen Teil in die
Schultheologie integriert. Die theologische Reflexion steht
nicht mehr gegen den Glauben, sie dient ihm.

Anders steht es mit der Kirchenpolitik, mit der Kultur-
politik und mit dem evangelischen Anteil am System und
Regime der Bundesrepublik. Hier beziehen die Intellek-
tuellen ihren Platz als rdsonierende und kritisierende
»Merker« und Mahner. Aber selbst hier hat wohl die
Erinnerung an Luthers »Hier stehe ich...« nachgewirkt.
Viele Jahre friiher als im katholischen Bereich sind die
evangelischen Akademien ein Forum gewesen, in dem
diese Intellektuellen sprechen und wirken konnten. Seit
Jahren bestimmen sie im steigenden MaBe den Geist der
Kirchentage. Sie sind in der Praxis der Kirchen friiher
mehr behindert worden: »exkommuniziert« wurden sie
jedenfalls nie.

Nun, auch ihre katholischen Kollegen sind nicht ex-
kommuniziert worden, und schon vor dem Konzil waren
sie in einigen katholischen Akademien eher gefragt als
gemieden. Aber es gibt Unterschiede, die in der anderen
Geschichte dieser Kirchen begriindet sind.

In der katholischen Theologie der Neuzeit hat es weniger
Intellektuelle gegeben. Nicht nur die konservative Struk-
tur des Lehrgebdudes, sondern auch das theologische
Monopol des Standes der Weihepriester hat zunéchst
einmal die Laien aus diesem Bereich ausgeschlossen.
Natiirlich hatten immer wieder einzelne priesterliche
Theologen einen intellektuellen Einschlag. Die grofe
Figur Newmans hat, neben anderen wichtigeren, auch
diesen Zug. Man kann die katholische intellektuelle Kri-
tik geradezu auf die ersten Dominikaner-Theologen zu-
riickfithren. Friiher als im Humanismus der weltlichen
Renaissance brach in Thomas von Aquin auf sehr charak-
teristische Weise ein »freies Denken« durch, und die
Theologenkdmpfe jener groBen Zeit glichen Auseinander-
setzungen von Intellektuellen. Freilich war es bald damit
zu Ende, als sich das System zur Scholastik verfestigte.
Laientheologen nach der Weise der Intellektuellen traten
seitdem selten auf. Heute mehren sich die Laientheologen,
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aber das Konzil (und das, was zu ihm hinfiihrte) hat eine
eigene kritisch-protestlerische Haltung von Laien gegen
die Theologie im allgemeinen unnétig gemacht: Es ist ja
nun auch im katholischen Bereich die Theologie selbst,
die kritisch und reformfreudig argumentiert. So ist eine
genaue Parallele zum Status der protestantischen Theo-
logie erreicht.

Wohl aber gibt es eine intellektuelle »Kritik an der
Kirche«, ndmlich an ihrer Praxis und Ideologie, am
Klerus und am Klerikalismus, an ihrer sozialen Struktur,
an ihrem Verhéltnis zur Welt und zur Politik, an ihrem
Regiment, an ihrem Zogern, die groBen theologischen
Impulse aufzunehmen, an ihrer Bindung ans »Milieu« und
so weiter. Sie hat ihre groBe Uberlieferung im » renouveau
catholique« Frankreichs, in Méannern wie Charles Péguy
und Léon Bloy und ihren Nachfolgern bis zum »Esprit«
Mounniers und zum »Témoignage Chrétien«. Diese Er-
neuerung ist ebensosehr die Neuentdeckung des katho-
lischen Glaubens nach der radikalen Sidkularisierung der
franzdsischen Gesellschaft wie ein Element entschiedener
Kritik am katholischen Status quo. Frankreich hat
iibrigens auch — in der Action Francaise — besonders
glinzende Gegen-Aufkldrer, typische »Rechtsintellek-
tuelle« hervorgebracht. Die Position der katholischen
Intellektuellen in Deutschland ist ohne die franzdsischen
Vorbilder und Anst6Be nicht zu denken. Andere Voraus-
setzungen waren die liturgische Bewegung und — worauf
Amery seinerzeit mit Recht hingewiesen hat — eine
Mysterien-Theologie, die ebenso dem neuscholastischen
Rationalismus wie der hierarchisch-biirokratischen Praxis
den Boden entzog, schlieBlich die Jugendbewegung. So-
dann gab vor allem — nach dem Ende des Kulturkampfs
und in der positiven Erfahrung des sikularen Staates — ein
neues Verhéltnis zur Welt, zur Gesellschaft und zur Poli-
tik die Basis fiir eine Kritik an einer Reihe von politisch-
religiosen Ideologien. Ein Denken geriet in Bewegung, das
sich um die geistige Liquidation ebensosehr des Kultur-
kampfs wie des Ideals der »christlichen Kultur«, der
Gegenreformation, der Reichsideologie, des Mittelalters
bis hin zur » konstantinischen Wendung« bemiihte. »Rich-
tungsstreitigkeiten« gab es schon lange, kritische Ausein-
andersetzungen waren nach dem Ersten Weltkrieg nicht
selten — ich nenne Waldemar Gurian, ich nenne die
»Rhein-Mainische Volkszeitung«, ich konnte vieles nen-
nen —, aber es hat wohl der Intellektuellen-Diffamierung des
typischen Pseudointellektuellen Goebbels bedurft, damit
jene fragwiirdige Identifizierung des Kritikers der Kirche
mit dem als Popanz gesehenen »wurzellosen« Intellek-
tuellen méglich wurde, die einige Jahre lang in der Bundes-
republik Mode war.

Das wird eines Tages erledigt werden kdnnen. Amerys
Kapitulation, vor dem Konzil geschrieben, wihrend des
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Konzils verdffentlicht, hat seinerzeit die Woge der anti-
intellektuellen Affekte noch einmal gewaltig hochgehen
lassen. Dasselbe gilt von Bélls Clown, dem man nicht ver-
zeihen will, daB in ihm zwar vom guten Papst Johannes,
nicht aber vom deutschen Konzilskatholizismus die Rede
ist. Der Fall Boll ist nicht ausgestanden, aber er gehort
im Grunde nicht hierher, weil dieser Mann, der sich nicht
davon abbringen ldBt, daB er sich hart und schmerzlich
an katholischen Realititen reibt, nicht eigentlich ein In-
tellektueller ist, sondern ein Dichter, nicht einer, der
argumentiert, sondern einer, der leidet und Zeugnis ab-
legt. Amery, eben weil er als Intellektueller reagiert, ver-
hilt sich anders, er hat das Gesprdch aufgenommen, das
man ihm angeboten hat. Wir erlebten mit einiger Ver-
wunderung und viel Respekt, daB beide Partner dieses
Gesprichs Schuld und Versdumnisse bekannten, Positio-
nen rdumten und aufeinander horten. Macht das Schule,
so wird es mit der Sonder- und Paria-Stellung der katho-
lischen Intellektuellen im Katholizismus der Verbdnde
und der Hierarchie eines Tages zu Ende sein. Das spezielle
Problem der Sorgenkinder »Intellektuelle« wird sich in
dem allgemeinen Problem der »Kritik an der Kirche«
auflosen.

Nun ist iiber diese »Kritik an der Kirche«, deren Wort-
fiihrer bisher tatsichlich in hohem MaBe die Intellektuellen
gewesen sind, in der Tat zu sagen, daB ihre Funktion sich
zu wandeln beginnt. Das soll in zwei Uberlegungen auf-
gezeigt werden.

Wir haben in Rom verwundert erfahren — ich sagte es
schon zu Beginn —, daB die Kritik im Herzen der Kirche
selbst aufgebrochen ist. Nicht die Intellektuellen waren
ihre ersten Sprecher, sondern die Fachtheologen und die
Bischofe. Es war verwirrend genug fiir viele Intellektuelle,
wie sich die, die sie bisher als Garanten des Status quo
kritisiert hatten, als mutige und unbefangene Kritiker ent-
puppten. Einer der engsten Mitarbeiter Pius’ Xi1. sagte mir
freilich, daB das Konzil den vielgeschmihten Intellek-
tuellen indirekt viel zu verdanken habe. Ich las kiirzlich
den Aufsatz nach, mit dem im Deutschland der Nach-
kriegszeit die Kritik an der Kirche wie mit einem Fan-
farenstoB begonnen hat: Ida Friederike Gorres® Brief iiber
die Kirche in der Novembernummer 1946 der Frankfurter
Hefte. Tatsichlich: Das liest sich heute wie ein genauer
Kontext zum Konzil, mehr als anderthalb Jahrzehnte vor
seiner Eroffnung. Beide Seiten des Konzils, die positive
Kraft des sich erneuernden Glaubens und das kritisch-
revisionistische, kritisch-reformistische Element sind da in
groBartigem Gleichgewicht reprisentiert. Aber wie z0-
gernd, wie beschworend legten die Herausgeber dieses
Bekenntnis eines unbestechlich klaren Kopfes und eines
liebenden Herzens damals der Offentlichkeit vor: »Wir
sind uns der Tragweite dieser Ver&ffentlichung bewubt. ..
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Wir bitten unsere Leser, nichts aus seinem Zusammenhang
zu nehmen ... vor allem aber die Absicht nicht auBer acht
zu lassen, die uns und die Verfasserin geleitet hat...« bis
zu dem resoluten Schlufl »Und nun sind wir bereit, vom
Rest miBverstanden zu werden«. Der Rest hat diese Kritik
an der Kirche damals griindlich miBverstanden: Es gab
entriistete Protestschreiben, aber es kamen freilich auch
in Fiille Briefe, die uns das Konzil verstehen lassen, vor-
konziliare Briefe. Heute aber, nachdem Kardinal Frings
im Petersdom die Indexpraxis scharf attackiert hat, ist die
Berufsgruppe »Intellektuelle« nicht mehr allein, wenn sie
die Funktion der Kritik an der Kirche erfiillt. So ver-
schiedene Theologen wie Karl Rahner und Otto Semmel-
roth haben ihr geradezu theologische Relevanz und
Dignitit gegeben: Die »Kritik an der Kirche« gilt nun als
ein wohlbegriindetes, klar bestimmbares, wenn auch zu-
gleich klar begrenztes Element des kirchlichen Lebens
selbst. Ja, man muB bereits gegeniiber einer allzu bestimm-
ten Definition dieses Rechts auf Kritik, fiir deren geistige
Begriindung und Begrenzung gerade der Intellektuelle viel
Verstindnis aufbringen wird, das Recht einer emotionalen
Kritik verteidigen, die einmal gar nicht intellektuell mit
der Faust auf den Tisch schligt.

Den theologischen Begriindungen des Rechts auf Kritik
an der Kirche, die vielen vergangenen Bemiihungen der
Intellektuellen nachtriglich recht gibt, muB man eine
geistesgeschichtliche anfiigen, die gleichfalls vom Intel-
lektuellen wegfiihrt. Die kritische Reflexion als ein be-
stimmendes Element des persdnlichen und gemeinsamen
BewuBtseins ist erstens tatséichlich ein Ergebnis der abend-
lindischen Geschichte, das zwar zuerst auf kleine Gruppen
beschrinkt war und allmihlich immer weitere Teile der
Bevélkerung ergriffen hat, keineswegs alle, aber doch
qualifizierte Minderheiten in allen produktiven Gruppen
jeder nur denkbaren Struktur und Funktion, und diese
kritische Reflexion ist zweitens ein notwendiges, ein
lebensrettendes Element geworden. Ohne sie verlieren wir
das Spiel der Weltgeschichte, der guten Zukunft unserer
fiinf K ontinente, mit ihr konnen wir es vielleicht gewinnen.
Lange Zeit haben auch die Glaubigen, die im sikulari-
sierten Bereich kritisch reflektierten, die sich selbst, jeden
Partner, Vorgesetzten wie Untergebenen, Ordnungen und
Ideen zu kritisieren gewohnt waren, diese Seite ihres
Wesens und Lebens zu Hause gelassen, wenn sie die
Kirche betraten. Dort galt nur Verehrung und Hingabe
und deshalb gegeniiber der Amtskirche Ergebenheit und
Gehorsam. Ja, genau darin wurde ein heilsamer Ausgleich
gesehen. Der einzige Ort, wo man bedenkenlos verehren
durfte (etwa auch recht fragwiirdig »das Irrationale«, die
wabsoluten Werte«, in »schlechthinniger Abhéngigkeit«,
aber doch auch in Wahrheit den Gott Abrahams und
Vater Jesu Christi), war sonntags die Kirche, und auch die
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Autoritét ihrer geweihten Verwalter sollten vom kritischen
Risonnement freibleiben. Diese Enge der religidsen Be-
ziehung ist von beiden Seiten aus aufgesprengt, vom Ernst
der sikularen Existenz aus und vom Ernst des Glaubens
aus, der sich nicht mehr auf eine beschrinkte religitse
Sphire eingrenzen 1aBt. Wenn wir nicht schizophren leben
wollen, muf} das existenznotwendige kritisch-reflektierende
BewuBtsein ebenso in das Leben der Kirche eingebracht
werden wie umgekehrt der Anspruch Christi in unsere
sikulare Situation. Eine Kirche ohne ein stindiges selbst-
kritisches Gesprich konnte keine lebendige Kirche mehr
sein. Ist es so, dann verlieren die Intellektuellen ihr
Monopol auf Kritik. Jeder Christ darf und soll die Kirche,
soweit sie nicht Christus ist, kritisieren: Er soll es um
seiner und ihrer und um Gottes willen tun. Ohne das Fer-
ment eines kritischen Bewulitseins miilite sie zu einem
Petrefakt erstarren. Aber freilich behalten die Intellek-
tuellen als Anwilte dieser Kritik aller eine besondere
soziale Funktion.

Wenn es mit rechten Dingen zugeht, wird dieser Dienst
durch einen scheinbar entgegengesetzten erginzt werden.
Wenn wir den bestimmten historischen Ursprung der
Intellektuellen ernst nehmen, sie also als »Ferment der
Dekompensation«, als Aufkldrer, Kritiker, Begleiter und
Wortfiihrer der Evolutionen, Expansionen und Emanzi-
pationen beschreiben — womit ebensosehr ihre positive
Bedeutung wie ihre Gefidhrdung und Gefdhrlichkeit be-
zeichnet ist —, dann werden wir zur Kenntnis zu nehmen
haben, daB diese jahrhundertelange Bewegung der »Evo-
lutionen, Expansionen und Emanzipationen« in ein neues
Stadium eingetreten ist. Zwar geht die Dynamik der Tech-
nik, der Produktivitit, des Konsumwillens und vor allem
des Geistes weiter, in vielen anderen Dimensionen aber
stoBt sie, die frither als Bewegung ins unbegrenzte Un-
bekannte ihr Recht und ihr Pathos hatte, an Grenzen.
Innerhalb unserer Welt gehen viele Prozesse weiter, aber
diese Welt selbst hat sich als endlich herausgestellt, und
zwar nicht nur, weil es keine weiBen Flecken mehr auf
dem Globus und keine uneroberten Vélker mehr gibt.
Neben dem Gebot der Neuzeit, »sich zu entwickeln,
tritt immer mehr gleich- oder vorrangig das Gebot, »sich
einzurichten, sich in klar abgesteckten Grenzen miteinan-
der einzurichten. Es gehorte viel Dynamik dazu, aus der
Kleinstaaterei iiber Nationen und Imperien bis zur UN
vorzustoBen; aber die Aufgabe der UN ist es nicht mehr,
noch weiter vorzudringen, sondern die Ergebnisse aller
jener Expansionen in ein Gleichgewicht und in eine Ord-
nung zu bringen. Entsprechendes gilt auch im geistigen
Bereich. Verstehen die Intellektuellen diese Situation, so
bleibt es zwar ihre Aufgabe, zu kritisieren und voran-
zutreiben, daneben aber tritt die Aufgabe der Integration,
der Dienst an zumutbaren Ordnungen, der Appell zu not-
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wendigen Verzichten, die Vermittlung. Diese schwierige
Aufgabe der Integration, die viel Phantasie erfordert,
entspricht als intellektuelle BewuBtseinsarbeit der Ent-
scheidungsaufgabe der Politiker. Auch sie kann sie zu
Kritikern der Kirche machen, denn sie ist keineswegs mit
jener Aufgabe gleichzusetzen, Ordnungen und Ordnung
zu bewahren, in der die Kirche so viel Erfahrung und zu
der sie allzuviel Neigung hat. Aber als politisch konstruk-
tive Vermittler, als reale Utopisten, als Briickenbauer
wiirden die Intellektuellen der Kirche doch wohl weniger
suspekt sein denn als Kritiker.

Im iibrigen war in diesem Bericht zuwenig von der Kirche
im Intellektuellen selbst die Rede. Die Kirche mufite und
mub es sich gefallen lassen, von den ungldubigen Intellek-
tuellen wie ein nur menschliches Sozialgebilde betrachtet,
gewertet und kritisiert zu werden. Sie kann ihnen das
Recht dazu nicht verwehren. Das, wovon wir geredet
haben, ist etwas anderes. Es ist Kritik nicht an, sondern in
der Kirche. Sie ist nur moglich und legitim, wo es die
Kirche selbst ist, die in ihrem Kritiker sich selbst kritisiert:
ibr Glaube, ihre Liebe, ihre Hoffnung. Kritik an der
Kirche ist also ein innerkirchlicher Vorgang. Ihr not-
wendiges Korrelat im Kopf und Herzen des Kritikers
selbst ist BuBe und Dank. In dem Male, wie der Intellek-
tuelle ein Wortfiihrer der innerkirchlichen Kritik bleibt,
wird er diese beiden Momente in sich stirken miissen: in
der unteilbaren historischen und gegenwirtigen Gemein-
schaft der versagenden Heiligen die BuBe um des Versagens
willen, den Dank fiir das Heil. Aber er wird wachsam
bleiben miissen, und die nachkonziliare Periode wird ihm
geniigend Gelegenheiten bieten, gemiB den Gaben, die
ihm verliehen sind, und den Aufgaben, die ihm dadurch
zufallen, die Funktion der Kritik ebenso zu erfiillen wie
die der Integration. Und es wire gut, wenn sie Sorgen-
kinder der Kirche blieben, zur Familie gehorig, und von
der Liebessorge der Briider begleitet.
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»Die Aktualitit von heute ist die Unaktualitit von
morgen« (Walter Dirks, 1931)

Das Wort vom »Wandel« der Gesellschaft, der Kirche
geht um; es ist nicht nur ein Wort — es gibt auch ein
BewuBtsein wieder, das fast jedermann mit sich herum-
triagt. Parteien wandeln sich, verdndern ihr Gesicht. Stidte
und Dérfer, die man vor Jahren besuchte, sind nach kur-
zer Frist kaum wiederzuerkennen. Perioden der Grund-
legung politischer und gesellschaftlicher Verhiltnisse fol-
gen solche des Umbaus und der Differenzierung. Die Um-
gangsformen politischer oder gesellschaftlicher Partner
wandeln sich; gefiillte Begriffe leeren sich und werden
durch neue ersetzt. Aus Gegnern werden unter Umstéinden
Verbiindete. Das Tempo des Wandels nimmt zu, jeder-
mann splirt das am eigenen Leib, an eigener Seele. Wirt-
schaft und Technik beschleunigen ein Denken in Pro-
zessen, denen Planung begegnen soll. Sind die Pline
gereift und ausfiihrbar, so ist ihnen die Entwicklung
manchmal schon wieder davongelaufen. Die Omnipri-
senz moderner Nachrichtenmittel himmert den Wandel
ins BewuBtsein des letzten Zeitgenossen: Man ist dabei,
wenn die Welt sich dndert, und mithalten muB3, wer nicht
zuriickbleiben will.

Lange stand die katholische Kirche wie ein unerschiitter-
lich sich gleichbleibendes Etwas inmitten dieses Prozesses
und ProzeBdenkens. Und so oft sie auch in den Augen-
blick der Welt hineinrufen mochte; sie schien vor allem
und unerschiitterlich Geschlossenheit, Dauer und Ewig-
keit zu verkdrpern. Wer sich an dieser einheitlich geform-
ten und ewigen Kirche orientierte, blickte nach Rom. Rom,
das bedeutete vor allem: Hirtenamt Petri, einheitliches
Regiment der Weltkirche, geschichtliche Kontinuitit,
Wiirde der Uberlieferung. Rom selber aber sah die Welt
(wie vom Balkon der Benediktionsaula herunter) mit dem
abgemessenen Blick dessen, der die Wahrheit der Lehre
rein zu erhalten und als ein in festen Dogmen bewahrtes
Testament des gottlichen Stifters zu verkiinden hatte.
Rom hat auf solche Weise viele ewige Wahrheiten in eine
hektische und wechselgliubige Welt hineingesprochen,
und dafiir ist ihm viel dankbarer Gehorsam von katho-
lischen Christen entgegengebracht, viel Bewunderung von
Minnern der Humanitit und des Denkens in geschicht-
lichen Zusammenhingen gezollt worden. Zahllose andere
Zeitgenossen brachten ihm aber auch HalB entgegen — vor
allem diejenigen, die mit dem Wort »Wandel« nur den
Umsturz des Bestehenden und die Zerstérung der Kirche
im Auge hatten. Vor allem fiir sie war die Kirche eine
Verbiindete derer, die ihren eigenen Stand und Bestand
auf Kosten sozialen Unrechts religiés gutgeheiBen sehen
wollten.
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Gegeniiber den Michten des Fortschritts und der Ver-
dnderung erschien die katholische Kirche so schlichtweg
als reaktiondrer Monolith, dem man revolutionire Mono-
lithe entgegenzusetzen hatte. Fiir die Augen des Nicht-
gliubigen hatte sie von vornherein den Zuschnitt einer
absoluten Monarchie. In jenen Léndern Europas, die ent-
weder als iiberwiegend katholisch betrachtet wurden, und
denen, deren Bevolkerungsanteil ziemlich stark katho-
lisch war, antworteten Episkopat und Gldubige auf die
Herausforderungen einer nationalistischen, imperialisti-
schen oder zunehmend monolithischen Politik im all-
gemeinen mit einheitlichen Bekenntnissen der Romtreue.
Innerhalb ihrer einzelnen Linder hatten sie entweder aus
traditionellen oder auch aus Minderheits-Gesichtspunk-
ten AnlaB, mit ziemlichem Patriotismus gutzuheiBen, was
man in diesen Vaterlindern als gute Politik verstand oder
was faktisch politisch getan wurde. Deutschland bildete
da alles andere als eine Ausnahme. Was in dieser Zeit an
theologischen Auseinandersetzungen zum Austrag kam,
reichte zumindest hierzulande nicht in die politische Tag-
lichkeit d4ndernd hinein.

Was die soziale Frage betrifft, suchten die Katholiken in
Deutschland die pipstlichen Weisungen mit wechselndem
Erfolg auf ihre je verschiedenen Situationen anzuwenden.
Auch anderwirts begriffen katholische Christen — jedoch
nur langsam und vereinzelt —, daB hinter der »sozialen
Frage« mehr als eine karitative Aufforderung wartete. Der
industrielle Frithkapitalismus mit allen seinen Folgen ver-
langte denn auch nicht nur nach Gesinnungsdnderung:
Verhdlinisse muBten sich dndern. Der Sozialismus emp-
fahl sich iiberall als »neue Kirche«, und so sah man in
ihm nur den Ausdruck eines programmatischen Atheis-
mus. Auch schon zu Zeiten der Republik faB3te der demo-
kratische Gedanke unter deutschen Katholiken nur lang-
sam Boden. Der Ausgang des Ersten Weltkriegs war von
den meisten katholischen Zeitgenossen in unserem Lande
als reine Naturkatastrophe und als iiberraschende Ab-
16sung der bisherigen Lebensstimmung durch eine un-
gewisse neue empfunden worden. Doch am neuen politi-
schen Anfang stand auch ein fruchtbares politisches
Engagement deutscher Katholiken mit der Weimarer
Republik. Im Lauf der Zeit konnten sich einige Angehérige
der katholischen Arbeiterbewegung als deutsche Minister
in wechselnden Kabinetten bewéhren; der Losung sozialer
Fragen widmeten sie besondere Aufmerksamkeit. Auch
der Entwicklung des religiosen und geistigen Lebens hier-
zulande war die Zeit nach dem Ersten Weltkrieg giinstig —
trotz mancher politischen Engstirnigkeiten. An diesem
Leben nahm der Katholizismus in Deutschland keines-
wegs nur organisatorisch und offiziell teil. Leidenschaft-
lich und iiberlegen haben eine Reihe von katholischen
Denkern und Publizisten um die Verschmelzung des zeit-
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gendssischen Kulturwillens mit der religitsen Uber-
lieferung gerungen. Von daher datiert die Entfaltung einer
lebendigeren katholischen Presse, die mehr zu wirken
vermochte als das gewaltige Instrument des Volksvereins,
der den katholischen Arbeiter denken, jedoch nicht kimp-
fen lehrte. Damals begannen auch zahlreiche Geister
katholischer Provenienz hierzulande zu begreifen, was es
bedeutete, im 20. Jahrhundert Biirger der Welt und Glied
der Kirche zu sein. Gegen die Erfahrung der Gottver-
lassenheit inmitten einer Welt, die immer weltlicher wurde
und als solche doch den vollen Einsatz des Christen ver-
langte, half nicht der Riickzug auf eigene geschlossene
katholische Welten. Es half auch nichts, die séikularisierte
Welt zu verdammen (ebensowenig wie es heute hilft, ihre
christliche Herkunft aufzuweisen) noch sie global wieder
verchristlichen zu wollen. Man muBte versuchen beides
zu tun: solidarisch zu handeln und sich doch »mit der
Welt nicht gemein zu macheng, sich der Welt zu 6ffnen
und ihr zugleich Widerstand zu leisten, sich mit ihr zu
identifizieren und ihr glaubend dennoch zu widersprechen.
Das Wort »Wandel« wie das Wort »Ewigkeit« durften
sich beide nicht abstrakt bekimpfen, sie muBten in eines
Menschen Brust beieinander wohnen lernen. In jenen
Tagen entdeckte die herangewachsene Generation der
Theologen die erste der drei gottlichen, eingegossenen
Tugenden — den Glauben von neuem. Es ist jener Glaube,
der sich gefallen lassen muB, von auBen beurteilt zu wer-
den, der aber nicht mit dem Urteil der Welt zusammen-
fallt. 1935 schrieb iibrigens ein Prager Jude — ein Duz-
freund Franz Kafkas — mit Namen Felix Weltsch ein
Buch politischer Ethik mit dem Titel Das Wagnis der
Mitte. Mitte beleuchtete dies Buch jedoch weniger als
Parteiprogramm denn als Versuch, aus den Antagonismen
der modernen Welt produktiven Nutzen zu ziehen.
Weltschs Buch war der Appell, Spannungen auszuhalten,
statt nur nach der einen oder anderen Seite hin Hysterie
abzulassen. »Mitte« — das bedeutete hier Radikalitit der
Versohnung von Gegensitzen im gesellschaftlichen Be-
reich, ohne Unterschiede preiszugeben. Mitte war hier
genau das Gegenteil eines Kompromisses aus Feigheit
oder Indifferenz. Das Buch las sich nicht wie eine An-
leitung zur Technik der Anpassung. Es war ein Buch, wie
geschaffen, von der Rechten wie der Linken verhéhnt zu
werden, die ja nie und auf keinem Gebiet des Lebens ver-
sdumt haben, das schopferische Neben- und Miteinander
verschiedenen Denkens als »bourgeois« zu verschreien.
Aus einem Buch wie dem von Weltsch hitten selbst Ka-
tholiken lernen kdnnen, was es bedeutet, Gegensitze aus-
zutragen — auch solche zwischen Welt und Kirche -, statt
sich mit selbstangefertigtem Wortschatz auf die eine oder
andere Seite zu schlagen. Im Vorwort zitierte der Verfasser
das eben bekanntgewordene Buch Mein Kampf. Dort
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stand zu lesen: »Nur die Schalheit eines biirgerlichen
Gemiits kann die mittlere Linie als Weg ins Himmelreich
empfinden.« (Vielleicht 146t sich die Lektiire des im Ver-
lag W. Kohlhammer, Stuttgart 1965 wiederaufgelegten
Werkes von Weltsch nachholen.)

Nun, Mein Kampf gehorte nicht zur Durchschnittslektiire
deutscher Katholiken. Soweit sie Liebhaber der Sprache
waren, kann man es ihnen nicht veriibeln. Aber am Ende
hétte ihnen auch ein Gedankenmonstrum wie dieses Buch
den Sand aus den Augen wischen helfen kénnen, den die
Gesellschaft Zeitgenossen gern in die Augen streut. Aber
sie hatten (mit rithmlichen Ausnahmen) fortan ihre Auf-
merksamkeit auf Felder konzentriert, die im politischen
Bereich ziemlich geringe Beachtung fanden: liturgische
Bewegung, Bibeltheologie, dkumenisches Denken. Die
Republik suchte langsam Europa ins Auge zu fassen, der
Okumenismus entdeckte die Christenheit, und Christen-
heit war nicht einfach mit dem Katholizismus identisch.
Trotzdem liefen diese Einheitsbemiihungen irgendwie
nebeneinander her. Immerhin wurde der Nationalismus
samt seiner religidsen und pseudoreligiosen Tradition
langsam demontiert. Es waren auch Katholiken, welche
die Einheitsbestrebungen europiisch denkender Politiker
in die Tat umsetzten. Andere begriffen die moderne Demo-
kratie als ein Feld freier Krifte: Situationen muBten
wahrgenommen, Solidaritit muBte bewiesen werden, ohne
dall man stets auf zentrale Direktiven hitte warten kon-
nen, mochten sie nun aus den Residenzen deutscher
Bischéfe oder aus dem Vatikan kommen. Neben allen
Schlagwortaufrufen zur Blockbildung gegen einen Feind,
der sich freilich als Feind auffiihrte, dessen rote Farbe
aber auch Geschlossenheit partikularer Gruppen zu er-
zeugen vermochte, spiirten viele katholische Christen doch
instinktiv die universal werdende Welt vor der Tiir stehen.
Und sie kamen dahinter, daB das kiinftige Gegeniiber
ihrer Kirche weniger der moderne Staat als die kommende
Gesellschaft sein wiirde.

An solcher Stelle ist — ohne iiber Mitschuld und Mitver-
sagen rechten zu wollen — noch einmal deutlich jener
Riickschlag zu markieren, den der deutsche National-
sozialismus nicht nur als Kirchenfeind oder als Feind
unseres Volkes, sondern als Menschheitsfeind bedeutet
hat. Was anfangs prominenten Katholiken (Laien wie
Klerikern, Bischofen wie Pfarrern) als Erlosung vom
Druck des Klassenkampfes, als Einlosung von Quadra-
gesimo anno und als Wiedergeburt der eigenen Nation zu
einer iiberzivilisatorischen Kraft erschien, enthiillte sich
nach spétestens zwei Jahren als das Gegenteil des Fort-
schritts. In Hitlers Diktatur blieben die Uhren stehen,
auch wenn die Ziige so piinktlich fuhren wie nie; ihr
Gleichschritt verschlang Organisationen ebenso wie Theo-
logien — Konservative ebenso wie gutgldubige Anpasser.
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Am Ende stand der Zweite Weltkrieg als auBenpolitische
Konsequenz innenpolitischer Gewaltausiibung. Mut wurde
unter deutschen Katholiken fortan noch mehr Mangel-
ware als frither. Wer ihn aufbrachte, hatte allerdings auch
Autoritit. Zahllose Zeugen christlichen Glaubens biiBten
ihre personliche Autoritdt mit dem Leben. In Konzen-
trationslagern und Folterkammern, Geféngnissen und
Kellern lernten sie eine neue eschatologische Perspektive
katholischen Lebens weniger aus Biichern als aus dem
Leiden. Manner und Frauen beschiftigte ein neues gesell-
schaftliches wie theologisches Konzept, denn iiber den
kommenden Zusammenbruch der Diktatur hegten sie
keinen Zweifel. Sie begriffen die Notwendigkeit religiser
Umkehr, und sie machten sich auf einen Wandel des Den-
kens gefal3t, der beides beweisen mufite: Mut und scharfe
Augen, Wille zur Gesellschaft und Distanz zur Gesell-
schaft, Einordnung in eine menschheitsbezogene Welt und
Widerstand gegen ihre Verfithrung zum Bdsen. Manner
wie Delp oder Bonhoeffer, Letterhaus oder Moltke er-
kannten, daB der klassische Satz »Wandelt euch durch
neues Denken und macht euch nicht mit der Welt gemein !«
auch neu gelebt werden miisse.

Die Zeitgenossen sind im allgemeinen mehr auf Zeitungen
und Zeitschriften abonniert als auf — Erinnerungen (selbst
dann, wenn sie sich auf »Zeitgeschichte« spezialisiert
haben sollten). Und so scheint es gut, hie und da iiber
unserm Tag nicht ganz die Geschichte zu vergessen, die
zu ihm gefiihrt hat und aus der wir so wenig lernen. Die
Geschichte aber konnte einen deutschen Katholiken leh-
ren, daB sein Fortschreiten in der personlichen und all-
gemeinen Geschichte Riickfille nicht ausschlieBt. Blickte
er dazu noch éfter ins Evangelium (das Evangelium ist
immer die neueste »Theologie«), so kénnte er entdecken,
daB bloBer Fortschritt — ist er nicht im Grunde einer von
Glaube, Hoffnung und Liebe — alle Elemente des Riick-
schritts in sich birgt, theologisch gesprochen: des Abfalls.
Man sollte lernen, sich im Wandel auf die Ewigkeit zu-
zubewegen — denn in allen Anderungen, Visionen und
Prognosen kommen auch Anfinge auf uns zu. Uberlassen
wir es den irrationalen Rationalisten, sie Mythen zu
nennen, indem wir ihnen instindig begreiflich zu machen
suchen, was wir glauben und was wir ihnen glauben
konnen. So mag einem deutschen Katholiken die Er-
innerung heilsam sein, von jenem Wandel zu horen, den
der deutsche Katholizismus als ein Teil der vielformigen
Welt seit mehr als einem Jahrhundert durchmacht. Die
Auseinandersetzung iiber Weg und Richtung der Kirche
in der Welt findet schon seit lingerem statt. Bilanz ist
auch schon friiher gemacht worden, auch von mancherlei
Fachleuten. Sie bleibt notwendig. Trotzdem fiihrten Bi-
lanzen dieser Art noch nie zu einem klaren Soll und Haben.
Und — um mit Karl Rahner zu reden — diagnostizieren ist
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wichtig, verwirklichen wichtiger. Verdndern ist wichtig —
sich selber zu &ndern, umzukehren, bleibendes Gebot.
Wege zu entwerfen, die andere gehen werden miissen, ist
notwendig. Den Weg aber, der uns von Jesus Christus
entworfen wurde, nachzugehen, »auch heute noch das
Wichtigste« .

Nichts anderes war auch der AnlaBl des Konzils, nichts
anderes waren und sind seine Impulse und — hoffentlich —
Friichte. Das Konzil hat mehr als nur den Wandel der
Kirche von einer »absoluten in eine konstitutionelle
Monarchie« manifest gemacht. Das Konzil fiigte der
essentiellen Wesenheit der Kirche ihre geschichtliche hin-
zu. Der Einladung des Seelsorge-Papstes Johannes ant-
wortete die Versammlung der Bischoéfe und Oberen mit
dem Mut, Evangelium und Tradition mitten in die heutige
Welt zu versetzen, ohne das bisher dogmatisch formulierte
Glaubensgut preiszugeben. Das Konzil lie die Wirklich-
keit der Kirche als Einheit in Vielfalt erscheinen, eine
Tatsache, die auch hartgesottenen Beobachtern Aufmerk-
samkeit, mitunter Staunen, abnétigte. Die Kirche, ob-
gleich unter dem Hirtenamt des Papstes, so doch nicht als
Monolith von ihm allein » gesteuert«, sondern von Bi-
schofen mitverwaltet. Die Kirche, sich nicht mehr als
romische Allgegenwart verstehend, sondern als Kirche der
Erdteile mit ihren spezifischen BewuBtseinsstufen und da-
mit Beitrigen zur Einheit. Eine Kirche des Konzils, die
der Einswerdung der Welt sowie der Sehnsucht nach
6kumenischer Gemeinschaft Rechnung zu tragen suchte.
Das Konzil: als Ganzes aber ein uniiberhorbarer Anruf,
sich der Kirche und der Welt gleicherweise bewufit zu
werden, vor allem aber —das eine, alte und immer Neue neu
zu tun: durch Nachfolge des Gekreuzigten, »selbstlosen
Dienst im Alltag, Schweigen und Leiden«, Liebe zu Jesus
Christus und allen Menschen guten Willens zu verwirk-
lichen, was glaubend erkannt wurde. »Denn einen anderen
Grund kann niemand legen, als den, der gelegtist: Jesus
Christus.« Und ein anderes Verhéltnis zur Welt kann
kein Christ herstellen als das, das in ihm grundgelegt
wurde. Die deutsche Theologie hat diesem Konzil neben
anderen »Theologien« innerhalb Europas manche, wenn
auch bei weitem nicht alle Dienste geleistet, die ihr am
Ende moglich gewesen wiren. Herbert Vorgrimler hat das
im oben erwidhnten Band Bilanz des deutschen Katholizis-
mus unmiBverstindlich ausgedriickt. Ohnedies wird der
Konsens immer augenfilliger, in dem die Theologen der
meisten Linder heute miteinander stehen. Vielleicht ist es
aber ein Verdienst deutscher Theologie, weniger welt-
freundlich und wohl auch weniger » mythisch« als eine
bestimmte franzosische Theologengeneration, die produk-

1 Tn: N. GrREINACHER [ H. T. RissE (Hrsg.), Bilanz des deutschen
Katholizismus, Mainz 1966, 488f.
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tive Distanz zur Welt wiederhergestellt zu haben, die sonst
vielleicht verlorengegangen wire. Die Fingaben deutscher
Bischofe wie Volk und Frings zur Pastoralen Konstitution
Uber die Kirche in der Welt von heute lassen das klar er-
kennen. Kardinal Frings war es, der betonte, man diirfe
»weder die Welt in die Kirche noch die Kirche in die
Welt auflosen«. Gerade in diesem (wenn auch nicht in
allen Teilen gliicklich ausgefallenen) Text erkennt sich die
Kirche sowohl als Gegeniiber wie auch als Teilhaber einer
die Staaten iibergreifenden Weltgesellschaft. Rund vierzig
Jahre vorher hatte einer der bedeutendsten Geister, den
der deutsche Katholizismus hervorgebracht hat, Ernst
Michel, diesen Moment als Stunde der Wiedergeburt aus
Gegensidtzen vorweggenommen: den erneuerten Willen
der Kirche, inmitten der Welt zu wesen, ohne ihr zu ver-
fallen. Einen solchen Willen — auch das wulte er — kann
man eigentlich nicht dekretieren. Zumindest seine Ver-
wirklichung ist v6llig an den einzelnen gebunden, der sich
in Gnade miiht, den Glauben so zu leben und zu predigen,
daB er ihn dabei nicht verliert. Im gleichen Buch des
Jahres 1923, Kirche und Wirklichkeit, nahm der evan-
gelische Christ Eugen Rosenstock-Huessy den Augenblick
vorweg, fiir den die Kirche ihm eigentlich gemacht er-
schien — den Augenblick des universalen Dienstes an
einer Gesellschaft, welche die Staaten iibergreift. Er miB-
achtete dabei die wunderbare Symbiose christlichen Gei-
stes mit der Idee und der Realitit europiischer Reiche
nicht, deren Zeugnisse und Spuren in Spanien wie in
Italien, Frankreich wie Deutschland so ergreifend sichtbar
geblieben sind. Er sah aber, was heraufzog, und verschrieb
sich dieser Zukunft und hielt fiir Siinde, sich diesem Wis-
sen zu entziehen und nichts aus ihm zu machen. Michel
hingegen machte Bilanz wie jemand, der erfahren hatte,
daB die Zukunft zugleich aus einem Innern herauswachsen
muB, das verlebendigen und heilig halten, verkiinden und
verwehren, umfassen und sich entziehen kann. Michel und
Rosenstock haben beide Soziologie studiert, beide waren
aber auch umfassend theologisch orientiert. Und beide
haben die Soziologie weder als Positivisten noch als blofe
Empiriker gehandhabt.

Als ausdriickliche deutsche Antwort auf das Zweite
Vatikanum in Gestalt einer »Bilanz« von zwanzig Jahren
Nachkriegskatholizismus in Deutschland versteht sich das
Sammelbuch von achtzehn Beitragenden, das der Pastoral-
soziologe Norbert Greinacher und der Publizist Heinz
Theo Risse herausgaben; es geht auf eine Anregung Anita
Ropers zuriick. Die Herausgeber sind ehrlich genug, dem
Leser einzugestehen, daB das Unternehmen Stiickwerk
geblieben ist und eigentlich nur zu einer kritischen Be-
standsaufnahme fiihren soll. Thr Bekenntnis ist angemes-
sen und mehr als eine Demutsfloskel. Nicht nur — wie es
bei achtzehn unterschiedlich alten, ausgebildeten und
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gestimmten Autoren unvermeidlich ist —, daB sie einander
trotz beigegebener empirischer Untersuchungsergebnisse
mitunter betrdchtlich widersprechen ; viele Aussagen iiber-
schneiden sich auch oder beriihren sich, ohne daB der
Leser einen Zusammenhang herzustellen verméochte. Es
ist an dieser Stelle unmdoglich, das Buch in seinem ganzen
Umfang zu wiirdigen; manchmal gleicht es mehr der
Materialsammlung zu einer filligen Bilanz als dieser
selbst. Vielleicht wire das Wort Zwischenbilanz als
Haupttitel sachlicher gewesen. Einzelne Artikel erscheinen
mir persénlich nicht nur sachlich, sondern auch so um-
fassend wie situationsgerecht zu sein. Andere kommen
mir vor, als hétten sich hier die Emotionen einer jiingeren
Generation nur wissenschaftlicher Begriffe bedient, um
dem Katholizismus seine Riickstédndigkeit vorwerfen zu
konnen. Ich meine, eine Art moralischen »Knigge« der
Katholiken fiir ihr Verhalten in der Gesellschaft heute zu
entwerfen, sollte das letzte sein, was sich katholische
Autoren zur Zeit einfallen lassen. Allzuleicht wird aus
einer Bilanz auch gern lediglich Abrechnung mit der Ver-
gangenheit, die andere gehabt haben. Im ganzen kann man
dem Sammelband diese »Tendenz« jedoch nicht vorwer-
fen. Viele seiner Beitragenden haben Soziologie und Sozial-
Okonomie studiert, nur wenige von ihnen auch Theologie.
Das erscheint mir als ein Manko. Das Buch Bilanz ist ein
Auskunftsmittel iiber den deutschen Katholizismus heute.
Im ganzen haben dabei die Empiriker das Wort. Sie helfen
auf ihre Weise, die Situation zu sehen. Auf das Sehen,
Hinsehen und Feststellen kommt es ihnen an. Leider je-
doch versteckt ihre wissenschaftliche Sondersprache mit-
unter theologische Sachverhalte mehr, als daB sie diese
offenbarte. Bei der Lektiire der Propheten hat man es da
leichter — selbst in Fragen, die nur die Zukunft betreffen.
Doch bekanntlich sind die Propheten schon seit Léon
Bloy sehr rar geworden (schon wegen ihrer groben
Manieren), woraus dann wieder einige Menschen folgern,
die Kirche habe keine Zukunft mehr, weil man weit und
breit keine Propheten mehr sehen kdnne (siehe etwa 444:
Inkarnation — Evolution; 32: Sonntagsgebot; 55 von:
»Wenn er nicht...« bis »Metanoia«; 39: Gleichsetzung
von »Entscheidung« und »Dauerreflexion«). Nun, schrei-
ben wir noch einmal das Wort »Wandel« an die Wand:
Der Katholizismus auch hierzulande wandelt sich, muf}
sich wandeln, anders formieren als noch vor zehn (und
nicht nur vor vierzig) Jahren: Uber die Zicle, Methoden
und Formen gehen die Meinungen auseinander wie je.
Zur Umkehr ist immer Zeit, und auch Ernst Michels Wort
gilt bis dato — aber den Wandel einer Kirche in ihrer Zeit
in den Griff zu bekommen, dazu braucht es: richtigen
Zeitpunkt, gutes AugenmaB und viel Sehkraft. Und min-
destens so wie auf Verfahren kommt es auf Verhalten an.
Doch, alles in allem: Ein Anfang ist mit diesem Buch
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wieder einmal gemacht worden. Es verdient, kritisch und
nicht unkritisch, gelesen zu werden.

Bilanz des deutschen Katholizismus — der Schwabe Her-
mann Hefele war mit einem Traktat aus dem Jahre 1919
etwas vorsichtiger. Er nannte seine Broschiire Der Katholi-
zismus in Deutschland. Hefele war ein groBartiger Stilist.
Als aristokratischer Denker wollte er die lateinische
Monumentalitidt der Felsengriindung Petri in den Herzen
einer unentschiedenen und alles verstehenden Gegenwart
verankern. Kontinuitit hielt er fiir wichtiger als Aktuali-
tdt, und er wiirde von manch einem »aus unsern Reihen«
gewill als konservativer Reaktionir bezeichnet werden.
Auch er hat sich also mit der Sache herumgeschlagen.
Und wie viele, deren Namen wir nie erfahren werden, weil
sie keine Biicher oder Kritiken schreiben, mégen es getan
haben und noch tun? Walter Dirks, Ernst Michel geistes-
verwandt, an dessen Position »zwischen Kirche und
Welt« orientiert2 und als Beitragender des Buches Bericht-
erstatter iiber literarische wie politische Minderheiten im
»corpus catholicorume, ist generds genug, auf sie hin-
zuweisen: »nicht offentliche Katholiken, Einfaltige, De-
miitige, Liebende« (295), deren Wirkung unsichtbar in die
Offentlichkeit geht, obgleich sie nicht regieren, publi-
zieren oder opponieren — Menschen, die gleichwohl er-
kannt haben, was es heiBit, in diesem Deutschland und in
dieser Gesellschaft katholisch zu sein. Allerdings, ein
Buch des vorliegenden Titels muB} die éffentlich sichtbare
Seite des Katholizismus in diesem Land deutlich machen
wollen (ein Land, das zudem in zwei Staaten zerrissen
ist), von dessen katholischer Erscheinungsform in der
DDR Paul Nordhues einen so exakten wie niichternen
Bericht gibt3. Was die sozialistische Regierung dieses
Staates den Katholiken vorwirft, ist die Beharrlichkeit,
sich den »Kriften des Fortschritts« zu widersetzen. Was
dieser Kirche vorenthalten wird, ist die Offentlichkeit
iiberhaupt, und gewisse Zugestindnisse — wie diejenige,
eine Korperschaft » 6ffentlichen Rechts« zu sein — gelten
nur noch als jederzeit abrufbare Privilegien4. Was von
ihr, dieser Kirche, trotzdem erhofft wird, ist Unterwer-
fung, Selbstaufgabe. Doch auch die katholische Kirche
in der DDR, die so wenig projektieren und programmieren
kann, ohne ihre Zukunft aus dem Auge zu lassen, auch
sie lebt: im Kult der Eucharistie, der Bruderschaft und
Nachbarschaft bewirkt, in praktischer Okumene mit den
Andersgliaubigen, im Wortgottesdienst (mit Austeilung
der Kommunion durch Laien). Im iibrigen geht die Kirche
den Umsiedlern nach, errichtet neue Seelsorgestationen
und Kirchen, so gut sie es vermag. Die im Gefolge der

2 W, Dirks, Erbe und Aufgabe, Frankfurt 1931, 8.

3 Christliches Leben und sozialistische Gesellschaft, in dem genannten
Sammelwerk, 137-150.

4 Bilanz, a. a. O. 143.
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»Republikflucht« zusammenschrumpfenden Gemeinden
sind enger zusammengeriickt, auch alte und kranke Men-
schen sind den Gemeindemitgliedern als geradezu kost-
bare Helfer gemeindlichen Zusammenhalts bewuBt ge-
worden. Man hat erfahren, daB diese »Kranken und Alten
durch ihr Leid und Gebet in entscheidender Weise zum
Heile aller beitragen« (148).

Was sich im westlichen Teil des deutschen Katholizismus
anbahnt, scheint in mancher Hinsicht dem #hnlich zu
sein, was im Ostlichen zwangshaft dekretiert wurde. Aber
eben nur dhnlich, nicht mehr. In einer Demokratie wie
der Bundesrepublik gibt es Wege und Mdglichkeiten der
Einordnung ohne Zwang von oben und Unterwerfung von
unten. Doch auch hierzulande verlangt die Gesellschaft
(mehr noch als der Staat) neben der Solidaritit Distanz,
und nicht nur »situationsgerechtes Handeln«, sondern
auch Widerstand, vielleicht sogar beides in einem. In diesem
Land wird sie sich hoffentlich nie auf den Kult allein
beschriinken miissen, die Kirche; sie wird hoffentlich
immer mitten in der Offentlichkeit sein diirfen (nicht als
restaurative Besserwisserin, sondern als freier und ehr-
licher Partner). Aber sie sollte schon jetzt wissen, daB sie
in dieser demokratischen Gesellschaft auch Feinde hat,
die sie lieber heute als morgen ausgeschaltet sihen.
Dazu braucht es nicht einmal Fernsehdiskussionen, wo
scheinbare Rationalisten, in Wirklichkeit aber emotionale
Atheisten, ihre christlichen Partner als Mucker, Mékler
und hirnlose Nachbeter von Mythen hinzustellen suchen.
Das gleiche Verlangen lauert in jener Indifferenz blofBer
Zuschauerhaltung, die Religion eben gelten 148t, solange
sie nur extramundan bleibt. Es ist dem weltfreundlichen
und zukunftsgerichteten Mitarbeiter des Sammelbandes
Karl Ledergerber nicht verborgen geblieben, daB sich seit
einigen Jahren ein »heftiges Anwachsen der Angriffe
gegen die Kirche feststellen« 1dBt und daB sich eine
»Welle verborgener Gehissigkeit gegen die Kirche Luft
machte . . . Die gegenkirchliche Welle geht seither weiter,
sie ist ein begehrter Artikel der offentlichen Sensation«
geworden (453). Ledergerber erklart sie anschlieBend und,
wie mir scheint, etwas reichlich voreilig allein mit dem
stereotypen Verhalten der Kirche gegeniiber der Welt
heute, wobei er die Stereotypie ihrer »aufgeklirtesten
Gegner« fiir einen Moment aus dem Auge 1aBt. Man
sollte eben an die AuBerungen der einen wie der anderen
Seite nicht nur #sthetische oder publizistische MaBstdbe
anlegen. Auch das bedeutete, moderne Gesellschaft und
heutige Welt ernst zu nehmen — die Welt, in welche die
Kirche heute guten Willens auch mit Freundlichkeit,
Partnerschaft und nicht allein mit Zorn oder Hysterie ihr
Wort hineinsagt — und ihren Dienst einzubringen sucht.
Selbstverstandlich soll die Kirche Antwort geben auf die
Fragen, die die Gesellschaft an sie zu stellen sich gewShnt
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hat. Aber warum sind diese Fragen so hiufig versteckte
Attacken auf ihr Wesen, und warum sind es nicht selten
ironische Selbstgerechtigkeiten ?

Karl Rahners Zusammenfassung am SchluB des Sammel-
bandes konzentriert die Feststellungen verschiedener Mit-
arbeiter des Bandes zu dem Satz, die »Kirche von mor-
gen « miisse » begreifen lernen, daB sie in einer gesellschaft-
lichen Situation leben werde, die ihr weniger als friiher an
institutionell verbriefter und handhabbarer Macht ein-
rdumt« (491). Es ist die gesellschaftliche Entwicklung
selber, die sie immer stdrker in diese Position dringen
wird. Jedenfalls ist das eine der Konsequenzen, die der
pastoralsoziologischen Darstellung Norbert Greinachers
in seinem Einfiihrungsbeitrag Auf dem Weg zur Gemeinde-
kirche entspringt. Der Zustand der Volkskirche (in der
Profangesellschaft und Kirche sich decken) geht mehr
und mehr seinem Ende zu. Kategorien der Ekklesiologie
und Soziologie gehen bei diesem Autor freilich etwas zu
gefillig ineinander iiber, im iibrigen ist es umstritten, ob
die moderne Gesellschaft noch mit geschichtlichen Maf-
stdben anzugehen sei, was Greinacher bei seiner Betrach-
tung des »Sozialgebildes« Kirche zu tun unternimmt.
Trotzdem ist seine Beobachtung richtig, daB die Kirche
kiinftig als eine Erscheinung christlicher Gemeinde in
einer andersgldubigen oder besser: nichtchristlichen Um-
welt existieren wird. Einer solchen Gemeinde gehdrt man
kraft personlicher Uberzeugung und nicht kraft sozialer
Zwiange und Gewohnheiten an. Bei dem Tempo des Wan-
dels der gesamten Gesellschaft bekommt die Kirche, so
wie sie sich als Sozialgebilde jetzt zeigt, in wachsendem
MaB anachronistische Ziige. Die Kirche erscheint auch
hierzulande sozial vollig »unangepaBt«. Das schlieBt
wiederum nicht aus, daB sich in einem Zwischenreich von
Welt und Kirche (das allerdings zerfillt) sehr geistliche
und sehr weltliche Dinge zum Verwechseln dhnlich gewor-
den sind: Seelsorgliche Aufgaben und weltliche Inter-
essen, politische Absichten und geistliche Pflichten konnen
nur schwer auseinandergehalten werden. Hier erscheint
die Kirche iiberangepaBt. Aufs Ganze gesehen verschwin-
det also die Volks- und Milieukirche.

Gegeniiber der dynamisierten Gesellschaft wird die Kirche
zum Segment unter anderen, mit ihr konkurrierenden
»Wertsystemen«. Wenn auch einige Autoren glauben, die
Kirche habe ihr politisches MinorititsbewuBtsein ab-
gelegt: Zumindest die Pastoralsoziologen oder auch nur
schlichtweg die Soziologen meinen, daB ein Minoritits-
bewuBtsein der Gesellschaft gegeniiber gegeben sei. Inner-
halb ihrer eigenen Kirche sind die Uberzeugungs-Christen
in der Minderheit, innerhalb der Gesellschaft bilden sie
unter denen, die Macht ausiiben und die Zukunft be-
stimmen, die Minderheit. Hier hat ein Autor wie Nor-
bert Greinacher (35) wohl vor allem die Manager, Tech-
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niker und Naturwissenschaftler im Blick, was einer seiner
Mitautoren: Wolfgang Zapf (Anmgst vor der wissen-
schaftlichen Frage, 405-440) auf eine neue Variante
neurotischer Abstinenz von der Wissenschaft zuriickfiihrt,
soweit sie mit diesen Anwendungsgebieten zusammen-
hingt. Nur nebenbei sei gesagt, dall die Thesen dieses

_Autors Integrationsmdoglichkeiten offerieren, die keines-

wegs so problemlos sind, wie sie sich im Kopf eines
Soziologen ausnehmen mdgen. An der Synthese zwischen
Naturwissenschaft und Evangelium, Technik und Tradi-
tion sind schon Geister gewaltigen Formats zu ungewoll-
ten Erfindern heimlicher Weltanschauungen geworden.
An anderer Stelle wiederum wird Franz Greiner zitiert,
der die gesellschaftlich Frustrierten, die Versager oder
die Beschiftigungslosen zu den eifrigsten Kirchgingern
zdhlt.

Der blofie Rundblick in einer normalen GroBstadtpfarrei
an Sonn- und Werktagen weckt gegeniiber solch un-
angemessen quantitativen Daten hohes MiBtrauen. Auch
hier wird dann deutlich, wie sehr eine bestimmte Art
empirischer Soziologie, auf gesellschaftlich-religiose Wirk-
lichkeit angewendet, ihr Instrumentarium erst einmal
klidren miilite, ehe sie zur bloBen Ideologie wird — ndmlich
zur interessengebundenen Erzeugerin von Normen, die sie
als Fakten kaschiert. Ein anderes wire zu jener merk-
wiirdigen akademischen Beschrinktheit zu sagen, die
gerade bei Absolventen der Universititen ins Auge fallt.
Kein Zweifel, daB es ein katholisches Bildungsdefizit gibt,
aber man kann als Katholik nicht nur »diimmer sein«,
man kann es auch auf dem Wege des Studiums werden ...
Doch genug damit.

Wenn sich also eine Minderheit tiberzeugter Christen bil-
det, die wissen, wofiir sie sich entschieden haben und wenn
sie sich in ihrer Gesellschaft auf ganz verschiedenen
Ebenen bewihren sollen, welche Hilfe soll ihnen da die
Kirche der Zukunft auch in diesem Lande geben?

Eugen Golomb fordert mehr als nur Schwerpunktbildung
(da man alle Bereiche modernen Lebens unmdoglich mehr
iiberschauen noch in sie hineinwirken kénne) in der Seel-
sorge, die sich laut Rahner Priester und Laien kiinftig
»teilen« sollten. BEr glaubt, die Aufteilung der kirchlichen
Praxis in Bistum und Pfarrei durch einen andern Seelsorge-
aufbau ergidnzen und erweitern zu miissen. Die Pfarrei ist
keine absolute und essentielle Tatsache; iibrigens vermag
sie den Pfarrangehérigen nur noch partiell zu erreichen.
21 deutschen Bistiimern stehen 12 000 Pfarreien gegen-
iiber. Dazwischen liegt ein unbekanntes Land, in dem die
Kirche gesellschaftlich nicht prédsent ist. Stidte und Be-
zirke sollen sich zu gréBeren Seelsorgeraumen zusammen-
fiigen, wobei die Pfarrei durch nicht pfarrgebundene
Stiitzpunkte und durch iiber- oder nebengeordnete Seel-
sorgeaktivititen ergénzt und gestiitzt werden miilite. Fiir
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Dechanten wie Pfarrer miiBten die Rollen, die sie kiinftig
zu spielen haben, neu umschrieben werden.

Situation und Image des Priesters iiberdenkt wiederum
Norbert Greinacher. Er stimmt mit dem Theologen Vor-
grimler darin iiberein, dall nicht nur mehr als 12 000
Priester hierzulande fehlen, er stellt auch fest, daB es an
einer »Theorie« des Priestertums mangele. Es hat sich
kein klares Bild des Priesters oder Ordenspriesters heraus-
gebildet, und das Image des Priesters unter den poten-
tiellen »Kandidaten«, den jungen Leuten, ist das des
»frommen outsiders«. Dem scheint das Selbstgefiihl des
Standes zu entsprechen und zu widersprechen; auf alle
Fille sehen sich die Priester anders als friiher. Die Bi-
schofe rufen nach Priestern und die theologischen Fakul-
titen konnen ihnen nicht schnell genug akademisch aus-
gebildete, ausgereifte und praktisch brauchbare Kandi-
daten »liefern«. Uber ihrer Aufgabe, Priester auszubilden,
wurde die Theologie jedoch zur sich immer mehr speziali-
sierenden Wissenschaft. »Zunehmend freidenkerischer
Humanismus und Neupositivismus« (101) bestreiten im
iibrigen der Theologie den Charakter einer (staatlich ge-
forderten) Wissenschaft. Zukunftsreich und hoffnungsvoll
erscheint allerdings die Zusammenarbeit der europdischen
Theologen, die sich auch in gemeinsamen Zeitschriften
und Handbiichern niederschldgt. Verglichen mit anderen
Lindern braucht die deutsche Theologie (»deutsch« ist
auch hier kein nationales Idiom mehr!) an Intensitét des
Arbeitens und Qualitit ihrer Verdffentlichungen keine
Gefiihle der Unterlegenheit zu fiirchten. Schwieriger wird
auch fiir sie kiinftig die Frage, wie sie sich als Wissenschaft
verstehen will, steht sie doch auf einem Boden, den sie
nicht —wie die Empiriker und Theoretiker anderer Fasson-
stindig in Zweifel ziehen kann. Schelsky hat die Parole
der »Dauerreflexion« ausgegeben ; sie gelte fiir jedermann,
nicht nur fiir Wissenschaftler. Was wird die Art sein, in
der die Theologie — ohne ihr Wesen aufzugeben — an
solcher Reflexion teilnehmen kann? Freilich muf3 auch
die Theologie in der Welt bleiben, sie darf sie nicht flichen.
Aber allem zuvor gilt ihr das Wort, Gottes Zuwendung in
seinem Sohn zu uns mit der Zuwendung zu ihm zu beant-
worten, einer Wirklichkeit, die nur der Glaube faBt und
zusammen mit den zwei anderen Tugenden (eingegossenen
Tugenden) bewihrt. Auch die Theologie hat die » dauernde
Bilanz« des Christen vor der Torheit des Kreuzes und
dem, der an ihm hing, unser Heil wirkend, zu leisten.
Andere wichtige Beitrige des Buches (so der von Heinz
Theo Risse iiber »Misereor« und »Adveniat« und der
iiber die innerkirchliche Finanzreform) kénnen hier nicht
mehr behandelt werden.

Es lag dem Verfasser dieses Beitrags sehr daran, zu unter-
streichen, daB das nolite conformari huic saeculo gerade
dann nicht aus dem Auge gelassen werden darf, wenn €S
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darum geht, dem eigenen Sdkulum zu dienen. Alles andere
erschiene ihm wie katholisch maskierte Verzweiflung. Wer
sich um Wandel miiht, sollte dariiber nachdenken, ob er
nur etwas Neues will, weil er vielleicht am Alten, Her-
gebrachten, Alltdglichen leidet. Will er tatséchlich nur
Neues, so miiite er sich auf Gebiete verweisen lassen, wo
er den Willen zum Neuen befriedigen kann. Die Gesell-
schaft (auch die kommende) wird ihm Abwechslung genug
bieten. Wer nicht nur Neues will, wird sein eigenes Leben
an etwas kniipfen miissen, das von ihm den gleich-
bleibenden Einsatz fiir ein Gut verlangt, welches élter ist
als er selbst und ldnger wihrt als zwei Jahre. Die Formen
auch dieses Einsatzes mogen wechseln: Er wird sie wihlen
und verwerfen, korrigieren um eines Unverdnderlichen
willen. Denn auch das Unverédnderliche bedarf des Me-
diums, in dem es sich darstellt, so offenbar wie verschleiert.
Vielleicht stellt es sich nirgends genauer dar als in einem
konkreten Menschen und vielleicht nie dauerhafter als in
einem menschlichen Akt des Duldens und Handelns, der
nur Sekunden zu dauern braucht, wenn er wahrmachen
soll, was er wahrzumachen gedringt wird: Unverdnder-
liches.

Unser Dienst in der Telefonseelsorge und in der »Offenen
Tiir« unterscheidet sich in eigentiimlicher Weise von
anderen Formen der Hilfe fiir Menschen: Wir haben
keine ausgetiiftelte Methodik, kein Arsenal von kompli-
zierten Hilfsinstrumenten zur Hand wie etwa der Arzt,
der Jurist oder der Psychologe, um die Krankheit, die
Storung, die Fragen dessen, der in unsere Sprechstunde
kommt, beheben bzw. beantworten zu konnen. Beein-
druckt vom wissenschaftlichen Ethos unserer Zeit, kénnte
ein kritischer Beobachter meinen, wir gingen reichlich
stiimperhaft zu Werke. Aber eben — gehen wir denn zu
Werke? Wir haben es offenbar in besonderer Weise mit
den Menschen selbst zu tun, die zu uns kommen. Und hier

1 Der folgende Beitrag ist die geringfiigig iiberarbeitete Fassung
eines Vortrages, der am 28. 1. 1967 vor der Jahresversammlung der
Mitarbeiter der »Arbeitsgemeinschaft Telefonseelsorge und Offene
Tiir« in Frankfurt gehalten wurde. Der Charakter des gesprochenen
Wortes sollte nicht nachtriglich verdndert werden. Daher wurde
auch auf Literaturangaben weitgehend verzichtet. — Dazu die
Redaktion: Das Gesprich gewinnt fiir den Dienst der Kirche an den
heutigen Menschen an Bedeutung. Deshalb bringen wir gern die
folgenden Uberlegungen, die zwar aus der Erfahrung einer speziellen
Arbeit erwachsen sind, jedoch fiir jede Form des »seelsorglichen«
Gespriéchs hilfreich sein kénnen.
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gilt eine Erkenntnis, die gerade in unserem wissenschafts-
bestimmten Jahrhundert zutage getreten ist: Je stirker die
Beziehung zwischen Menschen sachlich eingegrenzt wird,
desto weniger vermogen sie selbst als Ganze in den Blick
des anderen zu kommen, um so groBer ist die Gefahr, daf
sie als Fall eines Allgemeinen begriffen werden. Die
methodisch reflektierte Verengung des Blickwinkels des
Spezialisten ist heute notwendig und unausweichlich.
Ebenso wichtig aber ist es in einer rationalisierten und
technisierten Welt, Moglichkeiten der Begegnung zu er-
halten und zu schaffen, mittels derer ein Mensch sich selbst
aussprechen kann, in denen er selbst zur Sprache kommt.
Er selbst ist einer ja noch, bevor er ein Neurotiker, ein
leiblich Kranker, ein mit den Gesetzen in Konflikt
Geratener ist. In der Tiefe der Person liegt all das, was ihn
betrifft, was er auch ist, in einer wurzelhaften Ungeschie-
denheit beisammen, die nicht nur des analysierenden
Blicks des Fachmanns bedarf, sondern mindestens ebenso
auch der umfassenden und wohlwollenden Zuwendung
und Annahme durch einen anderen, der vor aller Fach-
spezialisierung einfach ein Mensch ist, ein Du, dem gegen-
iiber einer sich zur Sprache bringen kann. Dies aber
geschieht im Gesprich. Damit meinen wir nicht wieder
eine distanziert zu handhabende Methode, sondern eine
Grundbeziehung, die ihre Partner im Medium der Sprache
sich begegnen liBt. Uber die der Telefonseelsorge und
»Offenen Tiir« eigentiimliche Weise der Hilfe durch das
Gesprich wollen wir uns unterhalten. Dabei vergessen wir
nicht, daB wir eben das tagtiglich tun, dem wir nach-
denken. Unsere Betrachtung ist also nur eine nachtrig-
liche Besinnung, ein Ins-BewuBtsein-Heben eines Verhal-
tens, das wir immer schon iiben und verstehen, sowohl
allgemein in unseren Begegnungen mit anderen Menschen
als auch im besonderen in unserem Dienst. Die folgenden
Uberlegungen stellen IThnen also nicht etwas vollig Un-
bekanntes vor Augen, sondern wollen nur Thre Aufmerk-
samkeit auf einige Einzelziige einer Erfahrung lenken, die
Thnen allen bekannt ist.

Wenn Thnen diese Bemerkungen allzu unsystematisch vor-
kommen, so mag dies in dem genannten Tatbestand seine
Ursache haben. Es ist wie wenn einer vor einem Kunstwerk
steht: Er hat einen Gesamteindruck, der niemals nur die
Summe seiner Einzelerkenntnisse ist, und doch vermdgen
diese jenen nicht unwesentlich zu vertiefen.

Um ein wenig Ordnung in unsere Gedanken zu bringen,
beschreiben wir zunichst das Phinomen des Gesprichs
selbst, um dann ausdriicklicher auf das Verhalten der
Partner einzugehen. Beides geschieht in stindigem Blick
auf die besondere Situation unseres Dienstes, so dal wir
zu diesem kaum noch eigens etwas zu sagen brauchen.
Was ist ein Gespriich? Wir haben zahlreiche Begriffe fiir
die verschiedenen Formen des Miteinander-Redens. Einige
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davon sind Fachausdriicke, die bestimmte Regeln mit-
bezeichnen, nach denen sich die Teilnehmer verhalten.
Dazu gehoren etwa wissenschaftliche Kolloquien, die
Podiumsgespriache im Fernsehen und andere Arten der
Diskussion. Abgesehen von der Konversation die man
»macht«, im Grunde, um sich hinter vielen Worten zu ver-
bergen und nichts zu sagen, erwecken auch die Diskus-
sionen hiufig den Eindruck von Auseinandersetzungen,
die selten die Partner zusammenfiihren, vielmehr in Mono-
logen einzelner sich erschépfen. Allzu oft reden die Teil-
nehmer aneinander vorbei. Immer aber geht es darum,
ein vorausgesetztes Thema abzuhandeln, sachliche Argu-
mente gegeneinander abzuwégen, in Rede und Gegenrede
bestimmte Erkenntnisse zu gewinnen bzw. den eigenen
Standpunkt zu verfechten. Setzen sie auch eine gemein-
same Sprache und damit ein Minimum gegenseitigen Ver-
stehens der Teilnehmer voraus, so sind diese sprachlichen
Umgangsformen doch vom Thema her eingeschrinkt und
erfordern eine Sachlichkeit, die absieht von der Person der
Partner.

Anders verhdlt es sich schon mit der Unterhaltung, die
zwei zufillige Abteilnachbarn im D-Zug fithren. Sie ist
nicht mehr eingeengt in die Grenzen eines bestimmten
Themas, gleitet spielerisch von einem zu anderem und
vermag zuweilen tieferes Nachsinnen hervorzurufen. Zu-
meist freilich bleibt sie eigentiimlich in der Schwebe, d. h.
unverbindlich, weil die Partner betont vermeiden, sich
selbst dabei ins Spiel zu bringen.

Ein Gespridch ist qualitativ verschieden von all diesen
Formen. Es 14Bt sich nicht definieren. Umschreibend
konnen wir sagen, daBl wir mit Gesprich jene worthafte
Weise wechselseitiger SelbsterschlieBung meinen, in der
ein Mensch als ganzer und unvertretbar einmaliger einer
anderen Person zuginglich wird2. Diese ziemlich formale
Beschreibung versuchen wir im Folgenden zu verdeut-
lichen und zu entfalten.

a) Wir beginnen mit einer Erfahrung, die wir in unserem
Dienst immer wieder machen. Jemand ruft an und stellt
uns Fragen, die anscheinend nichts weiter als klare, genaue
Antworten sachlicher Natur erheischen. Doch unver-
sehens nimmt das Hin und Her der Sitze eine unverhoffte
Wendung. Der AnlaB der telefonischen Anfrage gerét
auBer Sicht. Dafiir wird die Unterhaltung immer person-
licher. Es ist, als ob jemand den Faden seiner Gedanken zu
einem dicken Knéuel gewickelt habe und ihn nun von der
duBersten Peripherie her behutsam abrollt. Wir sagen, ein
Gesprich entwickelt sich; jemand geht aus sich heraus!
Und mehr und mehr kommt der eigentliche Grund des
Anrufs zum Vorschein, irgendeine verborgene Not, die
den Anrufenden bedréngt. Dies verdient festgehalten zu

2 Vgl. J. B. METz, Art. Gespréch, in: LThK 4, Freiburg 21960, 836.
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werden: Der Anlaf zu einem Gesprich ist sehr oft nicht
der wahre Grund, ja letzterer wird bisweilen in der Er-
offnung des Gesprachs bewuBt oder unbewuBt verhiillt,
weil der Anrufende noch nicht den Mut hat, sich riick-
haltlos zu offenbaren, was verstindlich ist, wenn man
beriicksichtigt, daB er zu einem ihm Fremden spricht. Die
Folgerung aus dieser Erkenntnis ist die Aufmerksamkeit
dessen, der etwa am Telefon oder in der »Offenen Tiir«
Dienst tut, Er muB ganz gegenwartig sein, um die »Hinter-
griindigkeit« der Worte zu erkennen, die er vernimmt.
Allgemein gesprochen ist der innere, oftmals verborgene
Grund eines Gesprichs die Frag-wiirdigkeit, die einer in
seinen Ansichten und seinem Tun erfiahrt und die ihm
die Frag-wiirdigkeit seiner selbst enthiillt. Ohne die Bereit-
schaft, die eigenen Meinungen, Verhaltensweisen und
Reaktionen, letztlich sich selbst in Frage stellen zu lassen,
gibt es kein Gesprdach. Dieser Satz gilt fiir alle Partner
eines Gespriachs. Auch derjenige, der es zu seinem Beruf
gemacht hat, Gespriche zu fiihren, aufgrund seiner Er-
fahrung und seines Wissens einen Rat zu erteilen, ausweg-
lose Situationen zu kldren usw., auch der muB sich ins
Gesprich ziehen lassen, mul} sich befragen lassen, kann
nicht einfach von hoher Warte herab Weisheiten austeilen,
wenn anders sein Wort ankommen soll. Er hat sich dem
anderen zu 6ffnen, sich selbst ins Spiel zu bringen und als
Einsatz zu wagen. »Auch er muB sich auf den andern hin
verlassen, aus den Vorstellungen, die er sich von sich
selbst macht, heraustreten, um unbefangen und frei dem
andern Rede und Antwort zu stehen. Im Gespréch herrscht
geistliche Armut. Nur, wer die mitgebrachten Gewillheiten,
die er hat, zuriickliBt und es auf nichts abgesehen hat
als auf diesen geheimnisvoll freien andern, kann wahrhaft
Du sagen«3. Das Gesprich will nicht den andern be-
zwingen und ihm die eigenen Erkenntnisse aufdringen,
sondern Zeugnis geben und zur Wahrheit fiihren. Dazu
gehdren Mut und ein hohes MaB an Selbstkritik und
innerer Freiheit.

b) Es gibt Gespriiche, die diesen Namen durchaus verdienen,
obgleich sie einem Dritten als belanglose Unterhaltung
erscheinen konnten. Da ruft etwa jemand an, den eine
tiefgriindige Angst daran hindert, sich in den Schlaf zu
entlassen. Er hat keine bestimmte Frage, kein Anliegen,
iiber das sich reden lieBe. Er vermag aber auch nicht den
Grund seines Anrufs, die Angst, zum Thema der Unter-
haltung werden zu lassen. Denn dies setzt schon eine
gewisse Distanz von sich und seiner Angst voraus. Und
so plaudert man scheinbar iiber dies und jenes.

Und doch ist dieses Gesprich sinnvoll. Denn das Thema,
iiber das sich zwei unterhalten, ist nicht identisch mit dem

3 H., FIsCHER-BARNICOL, Radhakrishnan und das Christentum, in: Indo
Asia 8 (1966) 65.
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Sinn, der sich hintergriindig in ihren Worten mitteilt. Das
Warum ist dem Gespriach wesentlicher als das Woriiber.
Es beginnt oft als Unterhaltung iiber ein bestimmtes
Thema. Dann wechselt dieses, trotzdem »bleiben wir im
Gesprich«, ja geraten noch tiefer hinein. Das heil3t: Im
Gesprich waltet ein Sinn, der im Gesagten nicht aufgeht
und der doch allem einzelnen Gesagten erst seine Ein-
deutigkeit verleiht. Er tragt das Ganze des Gesprichs und
treibt es voran.

¢) Damit sind wir beim Wichtigsten angelangt: Das
Gesprich vollzieht sich im Medium der Sprache. Das
Wort ist das Zeichen, das die Person setzt, um sich in ihm
zu zeigen und darzustellen. Es verweist auf das Ganze,
d. h. die Person des Sprechenden, die im Worte erscheint.
GewiB ist das Wort der Sprache phidnomenal begrenzt,
endlich, dennoch kann es aufgrund seiner prinzipiellen
Unverschlossenheit und Offenheit als das GefdB dienen,
in das hinein sich der Mensch erdffnet. Die Sprache ist der
Leib unseres Geistes; durch die Sprache legt sich der
Mensch zum andern hin aus und erschlieBt sich ihm.
Freilich ist das Gesprich »im Gegensatz zu anderen Mit-
teilungsarten je getragen von der ganzen Fiille und Aus-
drucksmacht leiblicher Prisenz: Tonfall und Tempo der
Rede, Blick und Gebirde, Situation usw, verdeutlichen das
urspriinglich Gemeinte in seinem je individuellen Gehalt
und ermdglichen ein Optimum personaler Selbsterschlie-
Bung«4. Diese leiblichen Zeichen sind ebenfalls Weisen der
Kommunikation mit anderen, die man auch sprachlich
nennen konnte; aber keines dieser Zeichen ist so licht und
durchsichtig, so genau und vieltiltig wie das Wort. Vor
allem in ihm duBert sich daher das Innere des Menschen
und wird dem anderen durchscheinend und vernehmlich.
Verweilen wir noch ein wenig bei dem Wortcharakter des
Gesprichs, so bemerken wir, daB} die einzelnen Sitze, die
wir zueinander sprechen, aus einem bestimmten Vorver-
verstindnis leben, aus einer vorgegebenen Ubereinkunft.
Darum versteht ein Dritter, Hinzukommender oft nicht.
D. h. im Gesprich geschieht eine seltsame Verschmelzung
des Sprachhorizonts der Partner: Ich entdecke das Sprach-
feld des anderen, beginne mit ihm zu sehen, erspiire im
Reden seine Assoziationen, das unthematisch Mitgesagte,
das nur Angedeutete usw. Denn Worte und Sitze weisen
iiber sich hinaus, sind randunscharf und tragen die per-
sonliche Fiarbung des Sprechenden. All das vernehme ich,
weil im Gesprich eine vorgingige tiefe Ubereinstimmung
zwischen mir und ihm besteht: Wir haben uns aufeinander
eingelassen. So begegnet der eine im Wort dem anderen.
Er wird mir im Wort gelichtet, und ich nehme in diesem
Licht ihn und in ihm mich wahr. Das Gesprach ist also
die urspriingliche Weise interpersonaler Begegnung.

4 J. B. MEetz, a. a. O. 837.
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Und weiter: Wir machen die Erfahrung, daB die einzelnen
Sdtze immer mehr sind als nur die Vermittlung satzhafter
Erkenntnisse. Meine Frage etwa iibertrifft das Gefragte
und trifft auf den anderen, stellt ihn in Frage und ruft itn
aus seiner Verschlossenheit. Seine Antwort spiirt das
Heraus-fordernde der Frage und geht iiber das Gefragte
hinaus auf mich, den Fragenden. In der Anrede liegt
bereits der Vorgriff auf die mégliche Erwiderung seitens
des anderen. Daher reden wir beide eigentiimlich vor-
sichtig, vorblickend auf die Ent-schlossenheit des anderen,
Wiederum ist es das untergriindige Zusammenstimmen
der Partner, aus dem das Ineinandergreifen von Wort und
Antwort erwéchst. So lebt das Gespriach vom Vertrauen,
weil der eine sich auf den anderen verldf3t, um beim
anderen zu sein.

Worte kénnen — wie wir alle wissen — machtvoll sein, sie
wirken, sie sind nicht nur Aussage iiber etwas, sondern
Ansage und Zuspruch. Das Wort spricht dem andern zu,
gibt ihm das Wort, befreit ihn zum Reden, d. h. dazu, er
selbst zu sein, indem er sich zur Sprache bringt. Worte
konnen téten und heilen, zerstéren und aufbauen. Daher
sollten wir im Gespriach unsere Worte abwégen; vielleicht
kann der andere sie, so wahr sie sein mdgen, noch nicht
tragen.

Und schlieBlich: Kein Wort deckt sich vollig mit der Per-
son des Sprechenden. Die Person, auf die das Wort ver-
weist, ist in ihrer Ganzheit unteilbar und unausschépflich.
Sie entzieht sich jedem Versuch vollstindiger Selbst-
duBerung und ebenso vollstindiger Erfassung. Auch der,
den nicht Angst oder eine andere Hemmung hindert, sich
zu offenbaren, vermag dies nur asymptotisch. Personale
Existenz ist in ihrer letzten Tiefe unauslotbar, ist nie ganz
in endlichen Sitzen faBbar. Wir sollten daher nie meinen,
einen anderen restlos begriffen zu haben oder je erkliren
zu konnen. Das Geheimnis eines Menschen entzieht sich
dem besitzenwollenden Zugriff. Daher ist das Gesprich
»wesenhaft eine unabgeschlossene und stets neu zu er-
offnende Existenzmitteilung, deren indirekter Verweis-
charakter nie ganz aufgehoben werden kann«s. Hier liegen
uniibersteighare Grenzen des Sich-Aussagens. Dement-
sprechend kénnen wir niemals durch das Gesprich einem
anderen die Einsamkeit und Last seiner Gewissensent-
scheidung abnehmen.

d) Wir fassen zusammen: Das Gesprich ist die urspriing-
liche Weise personaler SelbsterschlieBung; in ihm wird
ein Mensch als ganzer, in seiner unvertretbaren Einmalig-
keit und Intimitit einem anderen offenbar. Er begegnet
einem Du und konstituiert sich darin als Ich, d. h.: er
gewinnt seine personale Einmaligkeit und Freiheit gerade
so, daB er sich als von einem anderen angesprochen und

s Ebd.
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zur Entscheidung gerufen erfidhrt. Darin liegt die unmittel-
bar bestiitigende, richtende und verwandelnde Kraft, die
dem Gesprich eignet.

a) Zunichst mochte ich Sie hinweisen auf eine Eigentiim-
lichkeit des Gesprichs, die man seine Geschichtlichkeit
nennen konnte.

Damit ist ein doppelter Sachverhalt angedeutet. Einmal
die Tatsache, daB das Gesprich eine innere Entwicklung
hat und zeitlich strukturiert ist. Nicht jedes Wort ist in
jeder Phase angebracht. Die »Stunde der Wahrheit« gibt
es auch im Gespriach! Es kann sein, daB ich etwas durch-
aus Richtiges zur Unzeit ausspreche oder daB ich ver-
siume, eine Wahrheit vorzubringen, die jetzt an der Zeit
und fillig wire wie reifes Obst. Beide Male hitte ich den
Rhythmus des Gesprichs miBachtet. Diese Schwierig-
keiten liegen darin, daB die Uhren der Gespriachspartner
nicht immer gleichzeitig gehen, sosehr das Gesprich ver-
sammelnde Kraft hat, und daB notwendigerweise einer
nach dem anderen reden muB3. Ein Gespréch ist also ein
sehr graziles, zerbrechliches Gebilde. Jeder muB in den
Zug einsteigen, und sich in die Bewegung einschwingen,
um mitzukommen; wer zu weit vorprescht, wird nicht
verstanden, wer zuriickbleibt, ermiidet durch die Wieder-
holung. Die Gleichzeitigkeit der Partner erfordert daher
Disziplin, den Mut, sich hineinzugeben, Ansichhalten-
und Fortfahrenkdnnen, wo der andere geendet hatte.
Sonst wird das Gesprich allzu leicht in seinem Lauf
gehemmt oder umgeworfen.

Gespriche haben also ihre Zeit, ihren Anfang und ihr
Ende, sie sind unwiederholbar und einmalig.

Damit kommen wir zu dem anderen Aspekt, der mit dem
Begriff der Geschichtlichkeit anklingt: die Anwesenheit
der Geschichte der Partner selbst im Gespréch.

Die Worte werden nicht im luftleeren Raum gesprochen,
sondern in einer bestimmten Situation, in der sich die
Partner je fiir sich vorfinden und die sie zu diesem
Gespriach gefiihrt hat. Alles, was gesagt wird, ist mit-
bedingt und eingefirbt von dem Geschick, das jeden in
seiner Vergangenheit betroffen und geprigt hat. So wie
einer durch sein Tun und sein Erleiden geworden ist,
begegnet er dem anderen.

Uber diese mehr unterschwellige Gegenwértigkeit der
Geschichte der Partner hinaus erfahren wir in den Ge-
sprachen, die wir fithren, héufig noch etwas anderes:
Niamlich daB einer sich selbst ausspricht, nicht so sehr
dadurch, daB er seine gegenwirtigen Stimmungen, Ge-
fiihle oder Probleme usw. duBert, sondern indem er von
seiner Herkunft spricht, davon, wie alles gekommen ist,
was ihn in seine heutige Bedridngnis gefiihrt hat usw. Er
enthiillt ausdriicklich seine Geschichte und bringt sie und
durch sie sich selbst zu Gehor. Dabei wird er aus seiner
Verschlossenheit befreit; denn seine Vergangenheit wird
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thematisch. Sie erhilt durch die innere Zielstrebigkeit und
Geschichtlichkeit des Gespréchs eine vielleicht neue Rich-
tung, sie wird gerichtet, und damit kann sie endgiiltig
vergehen. Hier zeigt sich das wechselseitige Abhéngigkeits-
verhéltnis der inneren Geschichte eines Gesprichs und
der fortschreitenden Offenbarung der Geschichte der Part-
ner: Je tiefer sich die Partner ins Gespréch ziehen lassen,
desto weitgehender konnen sie die verhiillte Geschichte
ihrer selbst aufdecken, und umgekehrt: Je offener sie so
fiirecinander werden, desto unausweichlicher werden sie
zueinander gefiihrt, und die Geschichten, die sie selbst
sind, verschmelzen zu einer Geschichte dieses Gesprichs.
b) Damit sind wir schon bei einem weiteren Merkmal
angelangt: der Verbindlichkeit des Gesprichs.

Uns beschéftigen unter diesem Stichwort nicht die Gefah-
ren, die in einer Bindung bestehen oder aus ihr erwachsen
konnen. Dariiber hat uns die Psychoanalyse und Neurosen-
lehre zu unterrichten. Mit Verbindlichkeit meinen wir in
einer grundsitzlichen Betrachtung gemdB dem Wortsinn
sowohl die Verkniipfung der Partner durch das Gesprich
als auch eine gewisse Unwiderruflichkeit des Gespréchs.
Zuniichst: Das Gesprach schafft eine Beziehung der Part-
ner zueinander. In dieser Beziechung vermdgen sie sich
auszusprechen und einer im andern zu erkennen. So iiber-
winden sie ihre Verschlossenheit und Einsamkeit. Darin
ist die heilende Wirkung des Gespriichs begriindet. Die
heillose Isolierung wird iiberstiegen zum andern hin. Im
angesprochenen und angeschauten Du wird einer seiner
selbst inne, kann sich gegeniibertreten und lernt sich vom
andern her zu sehen. Was ihn bedringt, kann er aus-
sprechen und so in einem uranfinglichen Sinne loswerden.
Die verbindende Kraft des Gesprichs befreit die Partner
zu sich selbst.

Sodann: Ein Gesprich ist verbindlich, weil es nicht im
Unbestimmten verharrt. Die Worte, die gesprochen wer-
den, wirken schopferisch: Sie richten und entscheiden,
zerstoren falsche Sicherheiten und bequeme Illusionen
und bauen tragfahige Griinde auf. Kurzum: Das Gesprich
fiihrt aus der Verschlossenheit in die Ent-schlossenheit,
aus dem ungeschiedenen Beieinander verschiedenster, oft
widerspriichlicher Motive und Antriebe in die Ent-schie-
denheit des frei getitigten Selbstvollzugs der Person. Da-
durch entliBt das Gesprich die Partner mit der neu-
gefestigten oder erstmals gewachsenen Fihigkeit zur Be-
gegnung mit der Welt und den Menschen. Denn sie sind
nicht verlassen, weil sie sich aufeinander eingelassen haben.
Weil der eine dem anderen etwas, sich selbst zugetraut hat,
darum haben sie Vertrauen gewonnen. So behilt das
Gesprich seine tragende Kraft iiber sein zeitliches Ende
hinaus.

¢) Eine dritte Eigenschaft sei erwahnt: die Unverfiigbarkeit
des Gespréchs.
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Gespriache kann man nicht machen! Man kann zwar eine
Diskussion leiten, aber nicht ein Gesprich in die Hand
nehmen oder exakt vorausplanen und seinen Gang fest-
legen. Ein Gesprich hat seine eigenen Gesetze, ist wie ein
Kunstwerk eine gefiigte Ganzheit, lebendig und gewach-
sen, nicht herstellbar und zur Verfiigung des vorgreifenden
Verstandes. Man kann zwar Gespriache vorbereiten, aber
dann nehmen sie doch oft einen vOllig iiberraschenden
Verlauf. Plotzlich st6B3t dem einen eine Erkenntnis zu, auf
die er allein wohl nie gekommen wire, die ihn umwirft;
oder ein Wort trifft auf eine Reaktion des anderen, mit der
der Sprechende nicht gerechnet hatte. Gespriche kdnnen
in Streit iibergehen oder versanden, weil sich das rechte
Wort nicht einstellen wiii. Hierin hat das Gesprich teil an
der Geheimnishaftigkeit des Menschen, ist wie er un-
berechenbar und unverfiigbar.

Den Uberlegungen zum Verhalten der Partner im Ge-
sprich sollen ein paar Bemerkungen zur Atmosphdre des
Gesprichs voranstehen.

Ein Gespriach kann sich nur entwickeln in gegenseitiger
Freiheit. Wo einer eine Aussprache erzwingen will, zer-
stort er von vornherein die Bereitschaft des andern, sich
ihm zu 6ffnen. Wir sind zwar in unserer Arbeit nicht selten
veranlaft, jemanden »ins Gesprach zu ziehen«; aber dann
beginnt dieses eigentlich erst dort, wo der Partner seine
Zuriickhaltung, sein MiBtrauen iiberwindet, weil er spiirt,
daB er nicht iiberfahren werden soll, daB man ihn gelten
14Bt, daB wir ehrlich bereit sind, ihn selbst, seine Ansicht
zu Wort kommen zu lassen und zu héren. Nur dort bleibt
die Wiirde und Integritit eines Menschen, der sich uns
erschlieBt, gewahrt, wo Initiative und Umfang der Selbst-
mitteilung seiner freien Verfiigung anheimgegeben ist.
Zur Atmosphire, die ein Gesprich ermdglicht, gehort
ferner eine Verschwiegenheit und Diskretion der Teil-
nehmer, die um so unbedingter und totaler wird, je voll-
kommener und umfassender einer sich ins Gesprich
hineinbegibt und offenbart. Die schweigend bergende Auf-
nahme des andern und seiner Worte ist eine Funktion der
Ehrfurcht vor dem einmaligen Geheimnis seiner Person.
Die fiir ein Gesprich konstitutive Verschwiegenheit muf
schon in dem ruhigen, zuriickgezogenen Charakter des
Raumes zum Ausdruck kommen, in dem das Gespriach
stattfindet. Sie erheischt ebenso, daB die Partner sich
eines vorschnellen Urteils iiber das Gehorte enthalten, wie
sie ein ungeziigeltes und bedenkenloses Dariiberreden
verbietet. Oft zerstdrt schon ein &drgerlicher oder ent-
tauschter Blick, eine wegwerfende Handbewegung den
Mut des andern, sich riickhaltlos und ohne Scheu zu
offenbaren. Wir kennen die Scham des Herzens, die das
verletzliche Innerste vor unberufenen Blicken schiitzt. Sie
wird nur dort iiberfliissig, wo der andere mit dem Herzen
zusieht und zuhort.
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Damit sind wir beim Verhalten der Partner im Gesprich.
a) Aktive Grundhaltung der Teilnehmer an einem Ge-
sprach muB die Bereitschaft sein, den anderen zu verstehen,
ihn selbst, nicht nur das, was er vorbringt.

»Verstehen ist ein Heraustreten aus der bloflen Zuschau-
erhaltung, ist Preisgabe der Distanziertheit, ist innere
Anteilnahme, selbst wenn der Verstehende dem Verstan-
denen nicht beipflichtet«s.

Es vollzieht sich in einem eindringlichen Sich-Versenken
in die Existenz des andern, es bedingt Unvoreingenommen-
heit, d. h. eine standige Kritik der eigenen Vor-Meinungen
und Vor-Urteile. Wer verstehen will, was ein anderer ihm
sagt, mul sich in den anderen selbst hineinversetzen. Nur
so werden ihm das im sprachlichen Ausdruck mitgesetzte
Sprachfeld, der hintergriindige Sinn des Gesagten, das von
einem personlichen Schicksal bedingte Vorverstindnis des
Mitgeteilten deutlich werden konnen. Wirkliche Uberein-
stimmung, die nicht nur vermeintlich besteht, setzt eine
Bezichung der Redenden zueinander voraus, die in der
personalen ganzheitlichen Zuwendung zum anderen griin-
det. Wer versteht, nimmt nicht nur das satzhaft vom
anderen Ausgesagte zur Kenntnis, sondern nimmt ihn
selbst wahr, der sich dergestalt zur Sprache bringt.

b) Zeichen jener das Verstehen ermdglichenden inneren
Zustimmung zu dem, der mir im Gesprich begegnet, ist
die Fahigkeit und der Wille, ihm zuzuhoren. Das Zuhdren
ist der leibhafte Ausdruck der inneren Bewegung zum
anderen hin, ohne die kein Gespriach auskommt. Wer nur
mit halbem Ohr oder geteilten Herzens zuhort, verletzt
sein Gegeniiber, weil er das ihm Zugesprochene nicht mit
gemiBer Offenheit empfingt. Die Tugend dessen, der zu-
horen kann, heiBt Aufmerksamkeit oder Gegenwértig-
keit; sie ist die dem Gesprich ent-sprechende Form der
Anwesenheit. Gerade fiir uns, die wir »beruflich« Ge-
spriche fiihren, ist die Gefahr nicht zu unterschitzen, daB
wir durch Miidigkeit (die nicht nur ein physisches Pro-
blem ist!), durch Beanspruchung wihrend vorhergehender
Gespriche, durch die scheinbare Unwichtigkeit dessen,
was der andere vorbringt, und viele andere Ursachen ab-
gelenkt und unkonzentriert sind. Immer ganz »da« zu
sein setzt eine groBe innere Spannkraft voraus. Der andere
muB spiiren, daB wir uns ganz ins Gesprich hineinbegeben,
daB wir Zeit haben, daB wir unvoreingenommen und un-
beschwert in dieser Stunde fiir ihn frei sind, ihm »ge-
horen«. Mitunter freilich verlangt dieselbe uneinge-
schrinkte Gegenwirtigkeit, daB wir den Gespréchspartner
(und manchmal auch uns selbst!) zuriickrufen, wenn die
Unterhaltung vom Weg abkommt und sich im Dickicht

s K. GOLDAMMER, Die Formenwelt des Religiosen — Grundriff der
systematischen Religionswissenschaft, Stuttgart 1960, XXV, zit. nach
H. R. ScHLETTE, Die Religionen als Thema der Theologie, Freiburg
1963, 59.
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nebensiichlichen Geredes zu verlieren droht. Aufmerk-
sames Zuhoren kann entschiedenes Eingreifen erfordern,
wo der andere mit vielen Worten sich etwas vormacht. Es
bedeutet, stindig hinter das Gesagte zuriickzufragen und
auf der Hut zu sein, wo einer unbewufBt den Sinn des
Gespriches verbirgt und den Grund seiner Fragwiirdig-
keit verhiillt. Die Aufmerksamkeit 1463t das Ich zuriick-
treten und macht behend zur Hinnahme des Du.

c) In gewissem Sinne gipfelt die innere Zuwendung zum
anderen, die das Verstehen ermdglicht und im Zuhoren
ihren Ausdruck findet, in der Fihigkeit, schweigen zu
konnen. Das wortlose Schweigen ist eine nur scheinbar
passive Haltung, die in Wirklichkeit aktiv das mir
begegnende Du, die andere Person mit den Kraften des
Herzens aufnimmt. Schweigend vernehme ich auch das
Ungesagte und Unsagbare, nehme ich den an, der sich
mir nie restlos in der Sprache offenbaren kann, der immer
ungreifbar und unbegriffen er selbst bleibt.

Schweigen ist die Sprache der Liebenden. Im Gesprich
hat es dort seinen zentralen Ort, wo »alles« gesagt scheint,
wo die Partner sich in sich selbst versammeln und des
Geheimnisses ihrer unvertretbaren Einmaligkeit wechsel-
seitig ansichtig werden. Diesen Augenblick nimmt freilich
nur der wahr, der aufmerksam ist. Es ist leichter, ge-
schwitzig sich und das Vorgebrachte zu zerreden und
viele Worte zu machen, die nichts sagen. Nur aus dem
Schweigen erhebt sich das grundstiftende Wort, das den
andern trigt. Schweigen verleiht dem Wort seine Méch-
tigkeit; es ist die Stille vor dem Wort, in der dieses sich
versammeln und verdichten kann; und es ist nach der
Rede die Zuflucht, in die hinein das Wort sich birgt und
behiitet.

Nach dem bisher Gesagten kénnen wir uns hinsichtlich
der ein Gesprich hemmenden oder zerstérenden Verhal-
tensweisen kurz fassen, denn es ist klar, daB die Entfaltung
eines Gesprichs immer dann behindert wird, wenn gegen
das oben skizzierte Wesen des Gesprachs und die Grund-
haltungen der Partner verstoBen wird. Wir wollen daher
im Folgenden nur noch einige Hinweise geben, die in
unserem Dienst besonders bemerkenswert erscheinen.

a) Die hiufigste Ursache, die ein Gesprach gewdhnlich
schon im Ansatz zerstort, ist Angst. Krampfhaft hilt
einer sich fest, klammert sich an sich selbst, vermag sich
nicht loszulassen in die Bewegung des Gespridchs. Er
fiirchtet, der andere konnte ihn enttduschen, ihn fallen-
lassen. Er fiirchtet, verletzt zu werden, wenn er sich un-
geschiitzt auf das Wagnis des Gesprichs einldBt, den
schwankenden Steg betritt, der zum andern fiihrt. Mit
Recht spiirt er, daB er sich dann nicht mehr hinter den
Masken verbergen kann, die ihn scheinbar bergen, dal3 er
keine Fluchtmoglichkeit mehr hat.

Die Angst, der solche Furcht und solcher Kleinmut ent-
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springt, kann ihrerseits wieder viele Ursachen haben. Im
letzten wird sie zumeist herriihren aus der Erinnerung an
fritheres Scheitern auf dem Wege zum personalen Du.
Wem diese Angstlichkeit begegnet, wird ihr zundchst mit
Respekt zu antworten haben und nicht versuchen, ver-
schlossene Tore gewaltsam von auflen zu offnen. Ehr-
fiirchtiges Zuhoren, das keine Eile hat, kann am ehesten
jenes Zutrauen des andern erwirken, aus dem er die Kraft
schopft, sich anzuvertrauen. Unndtig zu betonen, daB
neugieriges Wissenwollen die tastenden Ansitze, sich ins
Gespréch hineinzufinden, nur zuriickschreckt.

b) Ebenfalls todlich fiir ein Gespriach kann die Haltung
dessen sein, der besserwisserisch schwatzt, sich dauernd
in den Vordergrund des Gesprichs schiebt und die Argu-
mente des andern, ja im Grunde diesen selbst, verichtlich
abtut. Mitunter wéachst solche sophistische Vielrederei
ebenfalls auf dem Boden der Angst; die »iiberspielen«
muB, weil sie in ihrer Unsicherheit nicht wagen kann, sich
selbst ins Spiel zu bringen und dadurch in Frage gestellt
zu werden. Oder diese Geschwitzigkeit ist Folge eines un-
miBigen Uberzeugtseins von sich selbst, das hochmiitig
nichts mehr zu lernen imstande ist, keiner Erfahrungen
mehr zu bediirfen wiahnt und deshalb unzuginglich ist.
Beide, der von Angst Besessene und der von sich Ein-
genommene, treten aus Furcht vor dem Zupackenden und
dem Betroffenmachenden des Gesprachs den Riickzug an.
Hinter der Nebelwand unverbindlich-jovialer Freundlich-
keit oder onkelhafter Spriiche sind sie einzig darum be-
sorgt, ungeschoren und elegant vom anderen loszu-
kommen, ihn nicht an sich heranzulassen.

c) Wichtiger fiir unseren Dienst ist eine Beobachtung, die
man nicht selten bei denen macht, deren Beruf es mit sich
bringt, viele Gesprédche zu fiithren. Vielleicht ist es uns
selbst schon so ergangen, daB wir am Beginn eines
Gespriachs der Meinung waren, zu wissen, worum die
Rede geht, welches die Losung des Dilemmas ist usw.
Bei einer auskunftheischenden Unterhaltung mag dies
verhiltnismiBig ungefihrlich sein. Wo aber einer ein
Gesprich sucht, geniigt es niemals, die Antwort, die man
von vornherein schon weiB, dem andern plausibel zu
machen. Das hieBe, ihn mit einer Handbuchauskunft ab-
speisen. Wenn wir aufmerksam sind, werden wir rasch
feststellen, daB wir uns viel tiefer einlassen miissen auf den
andern, weil es im zwischenmenschlichen Bereich keine
einem mathematischen »Problem« vergleichbaren Fragen
gibt, die man unpersénlich, rein intellektuell »15sen«
konnte. Gespriche drehen sich nie um Scheinprobleme,
wo man am Anfang schon weill, was am Ende heraus-
kommen muB. Ganz abgesehen davon, daB wir dem
andern unter Umstinden helfen miissen, die als richtig
erkannte Entscheidung auch durchzufiihren, wird sich
unsere Antwort, die wir schon zu besitzen wihnten, im

|
1
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Gang des Gesprichs oft nicht unerheblich veridndern. Es
zeigt sich dann, daB3 die Wahrheit, die den anderen »frei
macht«?, nicht identisch ist mit der Richtigkeit einer
Auskunft.

Genauso zerstorerisch wie das vorwitzige Schon-ldngst-
Bescheid-Wissen ist jedes Erzwingen-Wollen eines Ergeb-
nisses. Gesprdche haben im Grunde iiberhaupt kein
Ergebnis, das man wohlverpackt nach Hause tragen
konnte. Ein Gesprach war dann sinnvoll, wenn es die
Teilnehmer zur Besinnung auf die Wahrheit und auf sich
selbst gefithrt hat, wenn sie sich von der Wahrheit er-
greifen lieBen und sich selbst und die Wirklichkeit ihrer
Bezichungen zueinander und zur Welt tiefer erfalit
haben.

Von seinem Wesen her ist der Mensch unausweichlich
verwiesen auf das mitmenschliche Du; nur indem er die-
sem begegnet, wird er selbst ein Ich, eine Person. Die
Begegnung zwischen Ich und Du dulert und vollzieht sich
in der Leiblichkeit, vornehmlich in der Sprache. Darum
ist das Gesprdch eine zentrale Form des dialogischen
Mit-anderen-Seins des Menschen.

Der Sinn dieser kargen Ausfithrungen mag darin liegen,
daB es zuweilen — im prignanten Sinne des Wortes —
not-wendig ist, der unabdingbaren Gespriachshaftigkeit
unserer Existenz nachzudenken. Denn wir leben in einer
Zeit, da der Mensch aus dem selbstverstdndlichen Inne-
Stehen im Sein mit anderen herausgefallen ist und ob der
technischen Manipulierung der Worte die Sprache als
Mittel interpersonaler Verstdndigung zu verlieren und diese
also zu verstummen droht. Die Folge wire Verzweiflung
in der Verschlossenheit einer nicht mehr zu einem Partner
hin iibersteigbaren Einsamkeit.

Erlést werden kann einer aus dem »Kerker seiner End-
lichkeit«8 freilich nicht durch die theoretische Reflexion,
sondern nur durch den Zuspruch des Wortes selbst, das
ihn von einem anderen her trifft und aufschlieBt. DaB dies
in einem Gespriich geschieht, ist nicht verfiigbar, sondern
Geschenk der unableitbaren Freiheit des anderen. Dessen
Freiheit zum Wort, parrhesia nennt sie Paulus?, verdankt
sich selber allerdings wiederum jener fundamentalen Be-
freiung, die uns durch Jesus Christus zugekommen ist.
Wir haben den Mut zum Wort, weil wir selbst uns als
Gesprichspartner dessen erfahren, der uns in Liebe zuvor
angesprochen und zu sich erdffnet hat.

7 Vgl. Jo 8,32.

8 Vgl. H. URS VON BALTHASAR, Das Herz der Welt, Ziirich 1945, 9.

s 2 Kor 3,12; vgl. H. ScHLIER, Wort Gottes, Wiirzburg 1958, 32:
»Parrhesie ist die Freiheit und der Mut einer Existenz, die in sich
offen ist, weil sie offen ist fiir das Wort Gottes und sich darin offen-
hilt fiir Gott und den Néchsten.«



Forum

Rangfolge in der priesterlichen Tétigkeit

Fiir die Aufgaben eines Seelsorgepriesters gibt es
keine genaue und verbindliche Umschreibung. Es
gehoren zu diesem Amt viele sogenannte Sekun-
dir- und Tertidirfunktionen, das sind solche, die
von der Fihigkeit und der Initiative des Amtsin-
habers abhédngen, und das in der Verschiedenartig-
keit konkreter Verhéltnisse.

Anderseits erwartet man allgemein, da die Norm
fiir seelsorgliches Handeln weder das Pflichtenheft
eines Beamten noch der persdnliche Ehrgeiz eines
Unternehmers sei, sondern das »caritas Christi
urget nos«, der Wille zum Einsatz der ganzen Per-
son aus Liebe zu Christus.

Es fragt sich nun, was in dieser teils freien, teils
dringenden Situation der MaBstab ist fiir die seel-
sorglichen Unternehmungen, mit denen ein Geist-
licher das Pensum seiner Leistungsfihigkeit aus-
fiillt, Ein »vollgestopftes Arbeitsprogramm« kann
eben mit Verschiedenem und in verschiedener
Mischung vollgestopft sein. Die Frage wird beson-
ders dann akut, wenn seelsorglicher »Personalman-
gel« ganz einfach dazu zwingt, das iibliche oder
angewdhnte Programm zu beschneiden. Dann
stellt sich die Frage nach den Kriterien der Wich-
tigkeit, nach der Rangfolge unter den verschiede-
nen priesterlich-seelsorglichen Pflichten.

Dr. Heinz Fleckenstein,
Professor fiir Pastoraltheologie, Wiirzburg:

Vorbemerkung :

Wir sprechen vom Gemeindepriester als dem vom
Bischof einer territorialen oder personalen Grup-
pe von Christen zugewiesenen Glied des Presby-
teriums, hier in gleicher Weise vom Pfarrer wie
Kaplan. Wir sprechen weiterhin von den »fiir den
priesterlichen Dienst charakteristischen Aufgaben«
(Zweites Vatikanum, Dekret Uber die Ausbildung
der Priester 19), versuchen jedoch, den dort ange-
gebenen allzu umfénglichen und allgemeinen Kata-
log zu modifizieren, wie dies auch andere Texte des
Konzils tun (etwa Dogmatische Konstitution Uber
die Kirche 28, Dekret Uber Dienst und Leben der
Priester 4f). Es konnen nur Gesichtspunkte fiir
eine Rangfolge angeboten werden; die Einzelent-
scheidung, was hintan gesetzt werden kann (evtl.
sogar muB) um des Wichtigen bzw. Wichtigeren
willen, muB3 das wache Gewissen des einzelnen
treffen (wenn auch einige institutionelle Hilfen von
oben kommen kénnen und miissen).

1. Als zentrale, als wichtigste muB3 der Priester die
Aufgaben sehen, die ihm erwachsen als Vorsteher
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der (sonntdglichen) eucharistischen Zusammenlcunft
der Gemeinde und als Erstverantwortlichem fiir die
anderen liturgischen und sakramentalen Aufgaben
innerhalb der » notwendigen Seelsorge«. Zur sonn-
tdglichen Eucharistiefeier gehort die Verkiindi-
gung der Heilsbotschaft in der Homilie (in der der
Priester nur gelegentlich vertreten werden kann
durch Diakone oder auch durch Laien). Um diese
zentralen Aufgaben recht zu erfiillen, bedarf der
Priester tiiber die wissenschaftlich-theologische
Bildung hinaus einer »liturgischen Formung des
geistlichen Lebens« (Konstitution Uber die heilige
Liturgie 17) und der Ubung im geistlichen Um-
gang mit der Heiligen Schrift. Dazu braucht er
(iiber die Grundlegung in der theologischen und
priesterlichen Vorbildung hinaus) Zeit und Ruhe
zu geistiger wie geistlicher Reifung, um das »ewige
Wortdes Evangeliums. . . auf die konkreten Lebens-
verhéltnisse« anzuwenden (Dekret Uber Dienst
und Leben der Priester 4) und den Wortgottes-
dienst lebensnah zu gestalten, dariiber hinaus eine
stets wachsende Vertrautheit mit dem Leben von
heute und der Artung der konkreten Gemeinde,
also eine umfassende »allgemeine Bildung« und
eine mit allen (wissenschaftlichen wie praktischen)
Mitteln errungene Kenntnis der heutigen Welt.
Die gleichen Voraussetzungen sind erforderlich fiir
die rechte Gestaltung und Feier der iibrigen not-
wendigen Gottesdienste (Tauf- und Eheschlie-
Bungsfeier, Totenliturgie, Wortgottesdienste). Zu
den unentbehrlichen Voraussetzungen fiir die
eigene Formung (und die dazu notwendige Zeit-
aufwendung) kommt die Bemiihung um die ande-
ren Mittréiger der liturgischen Handlung und Feier
(soweit diese nicht, wie etwa die Schulung von
Lektor, Kantor, Mesner, von iiberortlichen Insti-
tutionen oder Veranstaltungen abgenommen wird),
nicht zuletzt um die unmittelbare Vorbereitung
der Feiern und die liturgische Erzichung der Ge-
meinde. Nur der in stindigem theologischen Stu-
dium wie in personaler Meditation wachsende
Priester kann iiberzeugend bei der Zusammen-
kunft der Gemeinde »zu Glaube und Bekehrung«
rufen (Liturgiekonstitution 9) und seine Gemeinde
dahin fiihren, daB » die Gliubigen mit recht berei-
teter Seele zur heiligen Liturgie hinzu treten« und
»geistlichen Gewinn« aus der Feier ziehen (a.a. 0.
11).

2. Der Gemeindepriester muB fihig und frei sein
fiir die notwendige Einzelseelsorge. Das Konzil
spricht von der »Kunst der Seelenfithrung, damit
die Priester »alle Glieder der Kirche in erster
Linie zu einem vollbewuBten und apostolischen
Christenleben und zur Erfiillung ihrer Standes-
pflichten fithren kénnen«, von der Fahigkeit zum
Dialog, »anderen zuzuhdren und im Geiste der
Liebe sich seelisch verschiedenen menschlichen
Situationen zu dffnen« (Priesterausbildungsdekret
19), von dem Ziel aller Seelsorge, die Anvertrau-
ten zu christlicher Reife, »zu einem intensiveren
geistlichen Leben« anzuspornen ( Priesterdekre!
9, vgl. 6). Gar nicht wenige Menschen, gar treu¢




Gemeindeglieder, bediirften nicht des Psycho-
| herapeuten, wenn sie in schwieriger Lebenssitua-
tion einen Priester angehen konnten, der Zeit fiir
sie hitte, der ihnen in Ruhe zuhéren und sie kun-
{ig beraten kénnte. Wenn der Priester auch im
asten Teil des seelsorglichen Gesprichs, in dem
ssum die Aufarbeitung von Lebensschwierigkeiten
ght, in gewissem Umfang von Laien vertreten
werden kann (wie dies in der Ehevorbereitung,
der Ehe- und Erziehungsberatung, in der Nach-
barschaftshilfe oder im Wirken christlicher Erzie-
her und Arzte lingst geschieht), so doch nicht in
dessen Zentrum, der unmittelbaren Heilszuspra-
the, der Bereitung fiir die sakramentale Vergebung
und Begnadung sowie in der eigentlichen Seelen-
fihrung. Dem von allen mdglichen (meist &uleren)
Aufgaben gehetzten Priester fehlt oft die Zeit,
schlieBlich aber sogar die Befdhigung, einzelne
religios weiterzufiihren (sicher mit ein Grund fiir
die Sterilitdt manchen »Beichtbetriebes« und einer
vom Wort her kommenden Beichtmiidigkeit selbst
strebsamer Christen). Es scheint, daB nicht wenige
Christen von heute (sogar abstidndige) auf die
formliche » Anforderung« zu intensiverem christ-
lichen Leben warten, wie iiberhaupt echte Sehn-
sucht nach dem Priester als homo vere spiritualis
besteht. Dieser konnte auch bei einer zufilligen
Begegnung (beim Kranken- oder Gliickwunsch-
besuch) und beim planmiBigen Hausbesuch den
rechten Ton finden und eine vertiefte Glaubens-
und neue Lebensorientierung ansprechen. Katho-
lische Laien, wie z. B. Prof. von Gebsattel, meinen,
es sei kein gesunder Zustand, wenn Leute, die
»zum Priester gehdren«, immer mehr in drztlicher
oder psychotherapeutischer Sprechstunde auftau-
chen; offenbar sei das Vertrauen verloren gegan-
gen, den Priester zu finden, der Zeit und Fihigkeit
hitte, sie anzuhoren und ihnen ratend zu helfen.
Selbstverstindlich gehoren kranke Menschen zum
Arzt; ebenso selbstverstdndlich muB es unter den
Priestern Spezialisten geben ; aber die » normalen«
Fille miiBte jeder Priester behandeln kénnen.

3. Zu den wichtigsten Aufgaben des heutigen Ge-
meindepriesters gehort das geistliche und das seel-
sorgliche Gespréiich mit aktiven Laien und Gruppen
von Verantwortlichen. Das Zweite Vatikanum
spricht (Priesterausbildungsdekret 20) von der
Fihigkeit des Priesters, » das apostolische Wirken
der Laien anzuregen und zu foérdern sowie die
verschiedenen und wirkungsvolleren Formen des
Apostolates zu pflegen«. Das neue Verhéltnis zum
(miindigen bzw. in die Miindigkeit zu rufenden)
Laien erfordert nicht nur ein neues Ethos, nicht
nur die Respektierung des Laien, sondern auch das
Horen auf die sachverstindigen (und nicht selten
auch kritischen) Schwestern und Briider im Got-
tesvolk. Die neuen Gruppen, ohne die zeitgerechte
Seelsorge nicht moglich ist, miissen gleichzeitig
gesehen werden als Bildungsgemeinschaften (die
unter »Inspiration« des Priesters als geistlichen
Menschen um eine zeitgemiBe »Laienspirituali-
tit« ringen), als Beratungsgremien (in denen der
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Priester durchaus auch der Lernende, der Beratene
sein kann) und als Planungs- sowie Aktionsge-
meinschaften. Man hat das Bild vom Priester als
»Trainer« der ihm zugeordneten »Mannschaft«
vorgeschlagen (P. Boonen), der die ihm zugeord-
neten Laien nach ihren Fahigkeiten und Entfal-
tungsmoglichkeiten kennt, das Selbstvertrauen der
einzelnen und der Gruppe bestdrkt, ihre Fahig-
keiten planmiBig mehrt und ihre Kooperation
moglichst reibungslos macht. (Selbstverstindlich
hinkt auch dieser Vergleich, denn fiir die meisten
apostolischen Aufgaben, sei es innerhalb der Ge-
meinde oder nach drauBen, kann und soll durch-
aus der Laie, etwa der Vorsitzende der Gruppe
bzw. des Ausschusses der »Trainer« sein.)

Heute kann kaum mehr ein Zweifel dariiber be-
stehen, daB die Zukunft unserer Gemeinden darin
entschieden wird, ob es dem Seelsorgspriester ge-
lingt, die »Bildungsreserven« im Gottesvolk der
Getauften zu mobilisieren. Anspruchsvolle (und
darum durch ein »Christentum zu herabgesetzten
Preisen« Enttduschte) kénnen nur (zuriick)gewon-
nen werden fiir eine hochgemute Christlichkeit
freier Entscheidung und eigener Initiative. Wahre
Strategie der Seelsorge erfordert den gebildeten,
ruhig iiberlegenden, mit schépferischer Phantasie
angereicherten Meister, der umfassendes Wissen,
geloste Reife, der Zeit und ruhige Nerven besitzt,
um mit langem Atem zu planen, der zur Koopera-
tion fihig ist und bereit, Aufgaben abzugeben, die
ein anderer ebenso gut, nicht selten sogar besser
erfiillen kann.

4. Bei der heutigen Situation und Personallage
sollte jeder Priester ein Spezialgebiet haben, fir
das er besonders befihigt ist und in dem er sich
planmiBig weiterbildet. Die Anforderungen in der
Seelsorge sind heute so mannigfaltig, die Menschen
von heute so anspruchsvoll, daB} die Illusion rest-
los aufgegeben werden muB, als konnte ein Prie-
ster alles das (im notwendigen Umfang) tun, was
heute in der Gemeindeseelsorge gefordert wird.
Wenn dies nicht schon in der Ausbildung ge-
schehen ist, sollte sich jeder geméB der speziellen
Begabung und Interessenrichtung einen Bereich
suchen (Jugend-, Arbeiter-, Dorfseelsorge, Er-
wachsenenbildung o. 4.), in den er sich immer tiefer
einarbeitet. Dazu miissen ihm freilich die Voraus-
setzungen geschaffen werden (bis hin zur Beur-
laubung zu einen Spezialstudium, zur Teilnahme
an entsprechenden Lehrgingen und Kursen). Dem
so Ausgebildeten miiBte eine grofere Eigenstdn-
digkeit fiir die differenzierte Titigkeit gewdhrt
werden (auch dem Kaplan von seiten seines
»Chefs«). Zweifellos wiirde damit gerade bei den
jiingeren Mitarbeitern die Arbeitsfreude, bei allen
die Effizienz der pastoralen Tétigkeiten nicht un-
betrichtlich wachsen. Tiefgreifende institutionelle
Anderungen (Neugliederung der Seelsorge, ein-
mal hin zur »Zentralpfarrei«, zum anderen hin zu
einer groBeren Zahl von nicht mehr in territorialer
Sendung den Gruppen von Glaubigen zugeordne-
ten Priestern) sind Voraussetzung dafiir, daB sol-



che Spezialisierungen moglich sind und gepflegt
werden konnen, zugleich auch dafiir, daB sie sinn-
voll sind und sich auszahlen,

Mit der Aufweisung solcher Gesichtspunkte zu
einer Rangfolge der priesterlichen Tétigkeiten
beim Gemeindepriester wird selbstverstindlich
gefordert, daB dem Priester heute zu seinem
»Dienst« hinzugeh6rende Aufgaben abgenommen
werden bzw. daB er sie selbst abgibt. Dies gilt ins-
besondere vom Religionsunterricht in der Schule.
Ob man diesen iiberhaupt im bisherigen Um-
fang unter allen Umsténden beibehalten muB bzw.
soll, ist eine wichtige Frage. Wie immer diese aber
beantwortet wird, die Gemeindepriester konnen
das bestehende MaB der Belastung durch den
Religionsunterricht einfach nicht mehr beibehal-
ten, wenn nicht alles Gesagte nur »Papier« bleiben
soll.

Pfarrer Ferdinand Fromm,
Leiter des Priesterreferates
im Bistum Limburg:

Die Frage nach den Schwerpunkten im priester-
lichen Dienst setzt Klarheit dariiber voraus, was
denn iiberhaupt Wesen und Auftrag des priester-
lichen Amtes ist. Geht man vom Begriff des sacer-
dos (hiereus) aus, dann wird man mit dem heili-
gen Thomas die Schwerpunkte vor allem im sacrifi-
cium, im eucharistischen Kult und in der Vorberei-
tung des Gottesvolkes zu diesem Kult suchen.
(Vgl. z. B. M. ScamMAus, Katholische Dogmatik,
Bd. IV, 1, 639ff).

Versteht man den Priester zundchst als Glied des
Presbyteriums, das mit dem Bischof und unter
seiner Leitung die Aufgabe hat, »das priesterliche
Volk Gottes heranzubilden und zu leiten« (Kir-
chenlkonstitution 10; vgl. Priesterdekret 1), werden
sich andere Akzente abzeichnen. Im Augenblick
besteht iiber diese Vorfrage keine einheitliche
Meinung, und auch das Konzil hat sie nicht ein-
deutig beantwortet (vgl. K. RAHENER / H. VORGRIM-
LER, Kleines Konzilskompendium,114,und J. GIBLET
Die Priester zweiten Grades, in: BARAUNA, De
Ecclesia 11, 198f).

Ich neige der zuletzt genannten Auffassung zu und
versuche, die Aufgaben des Presbyteriums und des
Presbyters nach folgenden drei Gesichtspunkten
zu ordnen.

1. Glauben — und Dienst am Glauben

Alle pastorale Bemiithung wird nur dann Heils-
dienst, wenn sie den Intentionen des einzigen
Heilsbringers entspricht. Der ewige Hohepriester
und alleinige Mittler zwischen Gott und der Welt
kann Voélker zu Gott bekehren, wenn er sich unserer
Dienste bedient; und unser noch so gut gemeintes
und rastloses Schaffen kann unfruchtbar und ver-
gehendes Menschenwerk bleiben, wenn er es nicht
tut.

»Glauben« ist hier verstanden in ganz umfassen-
dem Sinn und meint das Leben mit Gott, das
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Sein mit Christus (vgl. Mk 3, 14), das stets neu sich
senden (Mk 3,15) und vom Geist Gottes sich
treiben lassen (R6m. 8, 14) oder wie immer man
die Gemeinschaft mit dem »lebendigen Gott«
bezeichnen will, zu der alle gerufen sind, die Gott
als Kirche in Dienst nehmen und fiir seine Pline in
der Welt gebrauchen will.

Diese lebendige Verbindung mit dem lebendigen
Gott darf man nicht auf einen besonderen Sektor
abdréngen und dann etwa »Spiritualitit« oder der-
gleichen nennen und in der »Meditation« pflegen,
sondern ihre Pflege gehort unter den pastoralen
Diensten — wenn man darunter Heilsdienst ver-
steht — an die erste Stelle.

Das bedeutet fiir den Priester persénlich nicht ein
vermehrtes Reden zum Herrn, wohl aber ein
stdndiges und wachsames Horen und Achten auf
ihn; es meint nicht das Studium von allen mogli-
chen Weltanschauungsfragen, wohl aber intensive
und regelmédBige Beschaftigung mit ihm, seiner
Botschaft, seinem Heilsangebot im gegenwirtigen
Kairos und seiner Herausforderung an die Kirche
durch die gegenwirtige Zeit- und Weltsituation.
Es bedeutet gemeinsames »geistliches Gesprach«
mit den Briidern im Presbyterium und den Schwe-
stern und Briidern, die als Glaubende das Volk
Gottes in der Gegenwart darzustellen haben, in-
dem man miteinander die heiligen Schriften und
die Zeichen der Zeit befragt, was denn der Herr
will, wie wir als das im Glauben zusammengerufe-
ne Volk Gottes ihm heute dienen und zur Verfii-
gung sein sollen,

Denn das Glauben als treue Antwort auf den stets
neu ergehenden Anspruch des Herrn ist in der
Kirche beheimatet und gesichert, nicht aber im
einzelnen ihrer Glieder, die alle irren, sich ver-
schlieBen und siindigen kénnen, selbst wenn sie
durch ihr Amt noch so hoch herausgestellt wurden.
Vorbild solcher gemeinsamen Bemiihung um das,
was der Wille des Herrn an seine Kirche ist, waren
die Oberhirten in den groBen Stunden des Kon-
zils, als sie unter Hintansetzung aller sonstigen
Aufgaben viermal iiber mehrere Monate hin zu-
sammenkamen und in hochherziger Weise zur
metanoia auf den Herrn hin bereit waren. Die
Frucht dieser gemeinsamen, gldubigen Bemiihung
waren Ergebnisse, die vorher niemand erwartet
hatte, und eine neue Erfahrung mit Gott, dabB
néimlich der Herr mitten unter ihnen war. Ent-
sprechende Formen im normalen kirchlichen Le-
ben wie »Lebendiges Evangelium«, »Revision de
vie« etc. miissen sicher noch erprobt und gefun-
den werden.

Diese Aufgabe bedeutet schlieBlich, die so stets
neu vernommene Heilsbotschaft immer wiedf:r
neu auszurichten im Einzelgesprich und beim
Wortgottesdienst, im Bibelkreis und bei der Ka‘te-
chese, in der Kerngemeinde und besonders beim
sonntéglichen Herrenmahl.

Ziel dieses Dienstes ist, daB die an Christus Glau-
benden lernen, die vom Herrn kommende Bot-
schaft immer besser zu verstehen, wachsamer zu
beachten, treuer zu beantworten und dadurch in




lebendigem Kontakt zu leben mit dem, der vom
| Himmel her Aufgaben und Dienste in seiner
| Kirche verteilt (vgl. Eph 4, 10ff; 1 Kor 12,5.281f)
und durch seinen Geist die Glaubenden leitet, der
| sich aber nicht vor zweitausend Jahren festgelegt
hat wie er es in der Mitte des 20. Jahrhunderts tun
wird.

| So baut sich die Kirche als Gemeinschaft der an
Christus Glaubenden auf, und so wirkt der erhGhte
| Herr in die Herzen und in die Welt. Diese Akzen-
tuierung diirfte den Anweisungen des Konzils ent-
sprechen, das unter den Aufgaben der Bischofe
und der Priester die Verkiindigung des Evangeli-
ums an die erste Stelle riickt (vgl. Kirchenkonstitu-
| fion 25 und 28; Bischofsdekret 12; Priesterdekret
4u.0.).

2. Heranbildung und Leitung der Kirche

In der dogmatischen Konstitution Uber die Kirche
»lumen gentium« wird — wohl im Anschlufl an die
Theologie des Epheserbriefes — die Kirche, nicht
der einzelne Christ, »Zeichen und Werkzeug« ge-
nannt, dessen der erhohte Herr sich bedient, um
sein Werk auf Erden weiterzufiihren (a.a. Q. Nr. 1
und 8).

Dem Amtspriestertum kommt es zu, diese Kirche
heranzubilden und - in der Weise des Dienens —
o leiten (vgl. lumen gentium 10 und 30; Priester-
dekret 1, 2 und 7).

Dementsprechend haben unter den Aufgaben des
Priesters jene den Vorrang, die kirchenbildend und
vom Dienst der Leitung gefordert sind. Wie von
den Bischofen verlangt wird, daB sie als Kollegium
die Kirche in Deutschland leiten und als Bischofs-
rat sich an der Leitung der Weltkirche beteiligen,
und wie ihnen ein Ausweichen auf diézesane Be-
lange mit Recht als Versdumnis angerechnet wiir-
de, so haben die Presbyter die Aufgabe, die Sor-
gen und Anliegen des ganzen Bistums mit dem
Bischof zu tragen. Demnach hat z. B. bei den Ge-
wihlten oder Beauftragten die Beteiligung an den
nachkonziliaren Réten und Gremien, die um das
kirchliche Leben im ganzen Bistum bemiiht sind,
normalerweise den Vorrang vor ortlichen Einzel-
aufgaben.

Aus diesem Verstindnis des Amtes haben in der
Gemeinde jene Aufgaben den Vorrang, die aus
dem »Dienst der Vereinigung« (Ratzinger) er-
wachsen. Was immer dazu dient, aus den einzelnen
Glaubenden »Volk Gottes« zu bilden, in der sdku-
larisierten Welt Gemeinde, »Ortskirche« erfahrbar
zu machen, in der man einander briiderlich glau-
ben und christlich leben hilft und der nichtglau-
benden Umwelt durch verwirklichte Bruderliebe
vom Herrn bestimmtes, erkennbares Zeichen ist
(vgl. Jo 13,35; 17,21), das ist ein dem Amtstriger
zugeordneter Dienst, vordringlicher etwa als Auf-
gaben der Verwaltung, des Bauens, der Organisa-
tion, Reprisentation und dergleichen mehr. Zu
diesen vorrangigen Aufgaben gehort auch die
Sorge um die Einheit aller wie auch immer ge-

| trennten Christen.

Die Reprisentanz des Gottesvolkes am jeweiligen
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Ort und die Verantwortung fiir die vom Herrn
aufgetragenen Dienste an der Welt (Zeugnis fiir
den Herrn, Weitergabe des Glaubens an die nach-
wachsende Generation, Heilssorge um die ande-
ren, Verwirklichung der Bruderliebe, der gottge-
wollten Ordnung in allen Lebensbereichen usw.)
ist dem ganzen priesterlichen Gottesvolk, nicht
nur dem Presbyter, aufgetragen. Darum miifiten
den Christen im Laienstand und den Diakonen
alle Dienste iibertragen werden, die sie verrichten
konnen.

Der Dienst der Leitung beinhaltet vor allem die
Pflicht, das Volk im Getriebe vielfiltiger Orientie-
rungslosigkeit nicht umherirren zu lassen wie eine
Herde ohne Hirten. Neben stindiger Riickverbin-
dung zum Erzhirten erfordert das in den sehr
uniibersichtlichen heutigen Lebensverhiltnissen
Zeit, Raum und Ruhe zum Bedenken, Beraten,
Studieren und Planen; es erfordert die schwierige
Kunst der Menschenfithrung sowie der Gruppen-
und Gemeindeleitung.

DaB dieser Dienst in briiderlicher Weise und nach
der Vorschrift des Evangeliums (vgl. Mt 20, 251F)
zu geschehen hat und sich abheben muBl von der
Weise, wie Leitungsfunktionen sonst oft wahr-
genommen werden, das wird in den Konzilsdoku-
menten mehrmals und wohl nicht ohne Grund
sehr nachdriicklich betont (vgl. Kirchenkonstitu-
tion 32; Priesterdekret 9 u. 0.).

Von hervorragender Bedeutung fiir die Gemeinde-
bildung ist nach dem Willen des Stifters, der ural-
ten Tradition der Kirche und den klaren Aussagen
des Konzils die Feier des Herrenmahles, bei der
der Presbyter kraft seiner heiligen Vollmacht den
Vorsitz hat. Da aber auch hierbei die Heranbil-
dung und Auferbauung der Kirche nicht einfach
ex opere operato geschieht, nimmt die Vorberei-
tung und Gestaltung dieser Feier unter den Auf-
gaben des Presbyters einen besonders wichtigen
Platz ein.

3. Dienst der Kirche in der Welt

Die Kirche ist nicht Selbstzweck, zunachst fiir das
Heil ihrer Glieder bestimmt, sondern sie ist fiir
alle Menschen und fiir die ganze Welt »unzerstor-
bare Keimzelle der Einheit, der Hoffnung und des
Heils« (lumen gentium 9 u. 6.). Soll aber ihre
Bemiihung um das Heil der Welt nicht eine von
sehr vielen und immer wieder gescheiterten huma-
nistischen Weltverbesserungsversuchen werden,
dann ist die hier aufgezeigte Reihenfolge der
Dienste erforderlich: Thr Dienst wird der Welt nur
zum Heil, wenn der Heiland der Welt durch sie
sein heilbringendes Werk weiterfiihrt.

Ein Teil dieses Dienstes an der Welt wird erfiillt
durch griindliche und stindige Reformation der
Kirche selbst, indem das Volk Gottes den Nicht-
glaubenden als Wert erscheint; indem ihre Gliu-
bigkeit, Briiderlichkeit und Zuversicht die oft
ohne Hoffnung Lebenden anregt, es auch mit dem
Glauben, der Bruderliebe und der Hoffnung der
Christen zu versuchen (vgl. Pastorale Konstitution
Uber die Kirche in der Welt von heute » gaudium et



spes« 21). Wenn dieser nach Johannes 17,21 vom
Herrn geforderte existentielle Zeichencharakter,
der wihrend des Konzils die Aufmerksamkeit der
Welt erregte, ausfillt (etwa in der Bischofskonfe-
renz eines Landes, im Presbyterium eines Bistums
oder einer Stadt, im Pfarrgemeinderat einer Orts-
kirche, in der Fiihrerschaft einer Jugend, bei den
Glaubenden in einer indifferenten Umgebung),
dann wird es schwer sein, diesen Ausfall durch
noch so groBe missionarische Aktivitit aufzuwie-
gen. Daher ergibt sich die Bedeutung des zweiten
Punktes dieser Uberlegungen.

Der Dienst an der Welt mit seinen vielf4ltigen Aus-
wirkungen ist Aufgabe der ganzen Kirche. Aber
wegen seiner heute neu erkannten und das Gewis-
sen der Kirche bedridngenden Verpflichtung be-
stimmt er schwerpunktmiBig auch den Dienst der
Presbyter. Er fordert:

a) daB sie das Evangelium stdndig und stark
akzentuiert im Sinne dieser neu ins BewuBtsein
getretenen Verpflichtung auslegen. Alle Sorgen
und Note dieser Welt miiiten als beunruhigenden
Anruf die im Herzen tragen, die als Diener des
guten Hirten dafiir verantwortlich sind, daB die
vom Herrn kommende Liebe durch die Herzen
der Glaubenden hindurch auch wirklich bis zu
den Armen und Leidenden der Gegenwart gelangt;
b) Er verpflichtet die Presbyter, die Gliubigen
regelméBig und gut (persdnlich oder durch Dia-
kone) mit den Sakramenten zu versorgen, damit
sie als einzelne und als Gemeinde dem Herrn der
Kirche immer enger verbunden und dadurch ihm
fiir die je zugedachte Weltaufgabe stiindig gefiigi-
ger werden;

c) Er verpflichtet schlieBlich, in der Gemeinde die
Krifte heranzubilden und zu vereinigen, die als
Glieder der Kirche den Dialog mit der Welt fiih-
ren, der Einheit der Menschen dienen und die
Gestaltung der Welt im Sinn ihres Schopfers ver-
wirklichen sollen.

Dr. Dr. Marius Krinkels,
Dozent an der Theologischen Hochschule
Heerlen (Niederlande) :

1. Die Aufgabe des Priesters entspricht dem Ort
des Priesters in Kirche und Welt. Dieser Ort wird
von der Sicht auf Kirche und Welt bestimmt, und
eine solche Sicht hat ihre Geschichte; in einer
bestimmten Theologie wird sie fixiert. Eine theolo-
gische Sicht auf Kirche und Welt muB aber —
wenn sie wirksam und fruchtbar bleiben will — aus
der faktischen Situation, in der Kirche und Welt
gerade stehen, immer wieder der Kritik unter-
worfen werden. Das gilt auch fiir die Sicht auf
Kirche und Welt, wie sie in der Schrift niederge-
legt ist; auch sie ist historisch bedingt und ver-
langt vom Menschen sowohl eine offene, hérende
wie auch eine kritische Haltung.

Daraus folgt u. a., daBl Ausspriiche wie: »Der Prie-
ster ist minister Christi et dispensator mysteriorum
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Dei« (1 Kor 4,1) oder »Der Priester soll ein alter
Christus sein« zugleich alles und nichts sagen,
weil ihr Inhalt auch von der faktischen Situation
der Kirche und der Welt abhéingt, wo der Priester
seinen Platz und seine Aufgabe hat.

2. Zur faktischen Situation von Kirche und Welt
muB man u.a. die Erwartungen zihlen, die die
Menschen hier und jetzt mit der Aufgabe des
Priesters verbinden: Erwartungen der Gliubigen
und der Nichtgldubigen, von Alteren und Jiinge-
ren, von Arbeitern, Mittelstindlern und oberen
Schichten, von Stadt und Land usw. Solche Er-
wartungen muB ein Priester immer beriicksichti-
gen, auf sie muB er sich einstellen, und zwar wird
er diesen Erwartungen sowohl kritisch wie offen,
horend gegeniiberstehen. Darum muB er wissen,
was man hier und jetzt von ihm erwartet. Es ist
wichtig, daB er — vor allem bei auseinandergehen-

den Erwartungen - seine Rolle offentlich zur

Diskussion stellt und daB er einen annehmbaren

KompromiB zu erreichen sucht, um so nach bestem
Konnen den wirklichen Anliegen der Menschen
entgegenzukommen. Natiirlich miissen dabei auch
die Erwartungen und Auffassungen von Oberen und
Mitbriidern bzw. Kollegen beriicksichtigt werden,

3. Die Art und Weise, wie ein Priester seiner Auf-
gabe Inhalt zu geben sucht, wird ferner von seinen
eigenen Anlagen und Maglichkeiten mitbestimmt.
Nicht nur der andere Mensch, mit dem er zu tun
hat, auch er selbst wéhlt aus dem Komplex der
Rollen, die ein Priester zu spielen hat. Selbstkritik
und Wirklichkeitssinn miissen dabei Hand in
Hand gehen.

In diesem Zusammenhang stellt sich auch das
Problem, inwiefern sich ein Priester mit seinem
Priestersein identifizieren soll. Priester zu sein er-
schopft nicht das Dasein als Mensch und Christ,
sondern bereichert es. Priester zu sein kann einen
Menschen tiefer beriihren als beispielsweise Post-
bote oder Lehrer zu sein; aber das kann nicht hei-
Ben, daB die Priesterrolle in allen moglichen Situa-
tionen dominieren soll: daB ein Priester vierund-
zwanzig Stunden des Tages als Priester auftreten
soll - hochstens, daB er immer auf sein Priestertum
Riicksicht zu nehmen hat.

4. Ferner: Wie ist die Seelsorge in einem bestimm-
ten Gebiet organisiert? Wichtig ist, ob und wie-
weit die mehr oder weniger individualistisch auf-
gezogene Seelsorge der Zusammenarbeit von Prie-
stern Platz macht (pastorale d’ensemble) oder ob
man bestimmte Aufgaben Laien iiberlassen kann.
Die Zusammenarbeit von Priestern ermoglicht
eine Spezialisierung in den priesterlichen Tétig-
keiten und kann - bestimmt gemeinsam mit apo-
stolisch aktiven Laien — einen eventuellen Priester-
mangel (ein sehr relativer Begriff iibrigens!) auf-
fangen.

Die Frage nach Aufgabe und (Teil)-Aufgaben de:,s
Priesters ist in einer allgemeinen Darstellung wie

R ————
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dieser nicht zu beantworten, erst recht nicht die

| Frage nach der Rangordnung der verschiedenen

priesterlichen Tétigkeiten. Man kann wohl —
zur Orientierung — ein Schema von den Basis-
aufgaben des Priesters aufstellen: Verkiindigung,
Liturgie und Sakramentenspendung, Glaubens-
unterricht (Katechese), Seelsorge fiir einzelne und
fiir kleine Gruppen, Teilnahme an kirchlicher

| Verwaltung und Organisation (vgl. W. BERGER,

Gedachten over een pastoraal-opleiding, in: Theo-
logie en Pastoraat 63 [1967] 163), aber der kon-
krete Inhalt und die konkrete Rangordnung ist
damit noch nicht gegeben. Bestimmt hat hier
nicht allein die Theologie, sondern auch die Sozio-
logie und die Psychologie ein Wort mitzureden.
Deshalb wurde oben der bescheidene Versuch ge-
macht, darzutun, was alles dazugehort und womit
man rechnen muf.

( Ubersetzt von Dr. Heinrich A. Mertens)

Hermann Miinzel, Religionslehrer,
Lebach:

Heilt die Kranken und verkiindet: das Reich Got-
tes ist euch nahe! (Lk 10,9)

Wenn ein Neupriester Kaplan wird, bekommt er
bekanntlich viel zu tun. Er hat bald einen Wust
von nebeneinanderlaufenden Einzelaufgaben zu
erledigen, in denen er keine Rangordnung, kein
leitendes Prinzip erkennen kann. Er hilt um sicben

| Uhr Gottesdienst fiir 23 Leute, dann (liber die
| Woche verteilt) 18 Volksschulstunden, vielleicht

ein paar an der Berufsschule, mittags macht er
drei Hausbesuche, besucht eine Gruppenstunde
der Dreizehnjihrigen, abends erteilt er anderthalb
Stunden Brautunterricht oder er trifft sich mit den

| Sieben aus der Jungmannschaft, hdlt Fithrerrunde

oder probt ein Theaterstiick ein. Er kiimmert sich
um den Schriftenstand, um das Taufbuch und das
Trauungsbuch, einen Nachmittag lang hat er die

| MeBdiener, er sucht eine Putzfrau fiir das Jugend-

heim, richtet ein Wochenendheim fiir die Jugend
ein, sonntags hat er zwei Messen zu halten, bei
einer weiteren zu helfen, um 15 Uhr Taufe, abends
Andacht oder Abendmesse. Dann mal einen Bibel-
kreis fiir die Pfarrei, das heiBt fiir fiinfzehn Frauen
und einen Mann iiber fiinfzig. Der Frauen- und
Miittergemeinschaft hilt er einen Vortrag tiber die
Entstehung des Neuen Testaments; er besucht
eine Kirchenvorstandssitzung, die Versammlung

| der Caritasfrauen (die der Helferinnen in der Seel-
| sorge gilt schon als das moderne non plus ultra),

er schreibt das Pfarrblatt und nimmt an der Ver-
sammlung der Eltern der Kommunionkinder teil.
Er hat Streit mit dem Pastor, weil zuviele Leute
auf seinem Zimmer sind, er hilt Jungscharstunde,
weil der Gruppenfiihrer nicht kommen konnte, er
besorgt die Vervielfiltigung der Jugendzeitung,
bemiiht sich, einen Beatkeller zu finden, fahrt

| Apfelsinen betteln fiir den Nikolausabend der

MeBdiener, organisiert eine Vortragsreihe fiir die
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Jugend im Winterhalbjahr und bereitet die Som-
merfahrt vor. Zweimal in der Woche sitzt er im
Biiro, damit im Pfarrhaus ein Priester erreichbar
sei, aber es kommen immer dieselben Leute. Sie
wollen nur eine Messe bestellen oder fragen, war-
um die alte noch nicht gehalten sei. Er fihrt mit
den Vierzehnjdhrigen in den Einkehrtag und ver-
anstaltet einen anderen fiir die GroBen. — Ein
Gemenge von verniinftigen und sehr unverniinfti-
gen Dingen.

Nicht die Fille der Aufgaben ist beklagenswert
(er ist nicht iiberarbeitet), sondern ihr maBstab-
loses Durcheinander, der »Verlust der Mitte«. Er
weil} nicht, was zuerst, er weill nur, daB viel getan
werden muBl. In drei oder vier Jahren findet er
Spuren einer Konzeption durch seine eigene Er-
fahrung, die aber héngt ab von Zufilligkeiten, von
lokalen Bedingungen, vom jeweiligen Pastor.
AuBer ein paar Tricks lernen die Kapline in neun-
zig Prozent der Fille von den Pastdren nichts
(wohl aber manches, was man besser nicht machen
soll). Auf die Tricks wiren sie mit der Zeit selbst
gekommen. Die Vorstellung, die Kaplanszeit sei
eine Lehrzeit bei einem Meister, der was vom Fach
versteht, ist durch die Fakten ldngst iiberholt.
Diirfen vier Kaplansjahre verstreichen, bevor man
weiBl, was eigentlich getan werden miiBte? Im
Riickblick sagt sich der Kaplan: Wenn ich jetzt
noch einmal anfangen konnte, wiirde ich vieles
anders machen, vieles unterlassen, anderes, spit
Entdecktes, in Angriff nehmen. Wenn er das
sagt, ist er gerade versetzt worden. Es folgt: ein
Neupriester. Das ist auch eine Art Kontinuitit in
der Kirche.

Wenn man einmal iiber Bagatellbeschiftigungen
hinwegsieht: Die meiste Arbeit wird an den Kin-
dern geleistet. Die Kirche kommt mir vor wie eine
riesige Anstalt zur Betreuung von Kindern: Taufe,
Kindergarten, Erstbeichte, Erstkommunion, viele
Jahre Volksschulunterricht oder dessen Fortset-
zung am Gymnasium, Kindergottesdienste, Kin-
der in den »Jugend«gruppen, Firmung, Kinder als
MeBdiener, Kinder als Knabenschola, Kinder in
der Caritasbetreuung. Ein Wort Jesu ist von der
Kirche mit akribistischer Sorgfalt befolgt worden:
Lasset die Kinder zu mir kommen.

Manches davon ist unerldBlich, das meiste aller-
dings ebenso sinnlos wie krifteraubend. Die Sorge
fiir die Kinder richtet sich ja nicht so sehr auf die,
die in Entscheidungsjahren sind, sondern auf die,
die sich in den Jahren der sogenannten blithenden
Kindheit befinden, auf die Kinder also im typi-
schen Volksschulalter: 3. bis 7. Schuljahr, 9. bis
13. Lebensjahr. In diesen Jahren geschieht ent-
wicklungspsychologisch nichts Bedeutendes. Ge-
rade diese Kinder haben vier oder fiinf Religions-
stunden, einen oder zwei, manchmal drei Gottes-
dienste in der Woche. Die fruchtbaren Kinder-
jahre erreichen wir dagegen fast nicht. Das konnte
man schon vor fiinfzehn Jahren in einem weitver-
breiteten Biichlein von Michael Pfliegler lesen
(Der rechte Augenblick). Die Kinder, auf die es
uns ankommen miiBite, sind entweder in den Kin-



dergérten oder schon aus der Volksschule entlas-
sen. Ganz zu schweigen von den Jahren der eigent-
lichen Reifung der Person, um das zwanzigste
Lebensjahr und dariiber. Eine Stunde Brautunter-
richt nutzt fast nichts, enttduscht in zahlreichen
Fillen die Erwartungen der Brautleute und ist
dem Ansehen der Kirche schidlich, Dagegen ste-
hen wenigstens zwanzig Stunden Erstkommunion-
unterricht: Die Kirche folgt dem Gesetz des ge-
ringsten Widerstandes (Klemens Tilmann). Die
Gewichtsverteilung ist ganz falsch. Der Konfes-
sionsschulstreit ist wahrhaftig ein Streit um des
Kaisers Bart, denn die Schulform konnte uns in
Wirklichkeit ganz egal sein.

Die wichtigsten Dienste werden formalistisch erle-
digt. Zum Beispiel: die Totengottesdienste, die
Taufen, die Hochzeiten sind selten gute Gelegen-
heiten, kirchenfremde Leute mit dem Geist Christi
zu konfrontieren. Man schimpft, wenn wegen einer
Beerdigung eine Schulstunde ausfallen muB, und
sorgt vor allem fiir schnelle Abwicklung.

Die besonders gute, aber besonders schlecht ge-
nutzte Moglichkeit des Sonntagsgottesdienstes —:
Es wird sehr schlecht gepredigt, auch von jungen
Priestern. Das ist nicht einmal eine Frage der
aktuellen Vorbereitung, sondern der »Hermeneu-
tik des Menschen« unter der Kanzel. Vom Gottes-
dienst der Stddte geht keine missionarische Kraft
aus. Abgesehen von Kleinigkeiten fillt uns nichts
Neues ein: die Verlegung der Sonntagsmessen auf
spitere Vormittagszeiten, damit die Leute sich
ausschlafen kdnnen, eine oder zwei Abendmessen
in derselben Kirche. Die Liturgie ist undurchsich-
tig, formalistisch, reglementiert, ohne einen Hauch
von Charisma, oft erstarrt in Posen und theatra-
lischem Aufzug. Leider auch noch nach dem Zwei-
ten Vatikanischen Konzil.

Viel Gemeindebildung ist in heutigen Stadtpfar-
reien kaum mehr moglich. Aber es findet nicht nur
wenig, sondern gar keine statt. Dazu wiirde eine
kluge Unterteilung der Pfarrei in Bezirke gehoren,
die dem Pfarrer und den Kaplénen in je selbstdn-
dige Verantwortung zu geben wiéren. Ein Stab von
Helfern wire zu gewinnen, der zustéindige Priester
miiBte seinen Bezirk in gut zwei Jahren einmal
durchgegangen sein, von Tiir zu Tiir, Dafiir diirfen
beliebig viele Schulstunden geopfert werden. Dazu
braucht man selbstverstidndlich eine exakte Kartei.
Aber das ist nicht ein in erster Linie organisatori-
sches Problem. Die Pfarrei miiite nimlich vielen
Anliegen der Leute ihre sofortige, unkomplizierte
und unorthodoxe Hilfe anbieten konnen. Die
Pfarrei, nicht der Pfarrer. (Schon Biicher wie
L. ZenerTl, Initiativen, und G. SCHNATH, Fantasie
fiir Gott, geben dafiir einige Anregung.)

Wir haben uns wahrscheinlich noch nicht genii-
gend eingestellt auf die ganz und gar entgotterte
Welt. Wir nehmen unseren Weg zu ausschlieBlich
zwischen Pfarrhaus und Sakristei und halten des-
halb immer noch die Kirche fiir den Mittelpunkt
der Welt. Leben die Leute in einer Welt der Ab-
wesenheit Gottes, dann muB es ihnen (oder vielen)
grotesk vorkommen, wenn die Kirche ein Konzil
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hilt, »um sich selbst darzustellen«. Daran ist dag :

Interesse nicht groB. Es ist auch noch nichts
gewonnen, wenn man nicht mehr Hochwiirden
oder Exzellenz zu sagen braucht und wenn die;i
Nonnen sich modischer kleiden oder wenn man
freitags Fleisch essen darf. Wie die Leute denken,
die in der »weltlichen Welt« leben und sich darin|
wobhlfiihlen, ist dem durchschnittlichen (ich bitte|
um Nachsicht fiir dieses Wort) Seelsorger noch!
nicht in Umrissen klar, denn er lebt zuwenig unter
diesen Menschen. Als Beispiel dafiir diene die
Sprache unserer herkémmlichen Verkiindigung:!
Hbolle, Unfehlbarkeit, Arme Seelen, Fegfeuer, Erb—é
siinde, Jiingster Tag, Pontifikalamt, Konzelebra-
tion (von der Kirche als liturgische Errungenschaft
gepriesen, von vielen Leuten als neue Form barok-!
ker Selbstgefélligkeit beldchelt), Beichte, Heiliger|
Stuhl und Heiliger Vater, eheliche Enthaltsamkeit,|
Keuschheit — alle diese gingigen Sprechweisen der’
Kirche gehen am Empfinden des Menschen vorbei. |
Klappernde Begriffe ohne Lebensbezug. '
Das alles hort sich an wie eine endlose Klage. So|
war es aber nicht gedacht, eher als Gewissenser-|
forschung, die auch iiberspitzte Formulierungen|
in Kauf nimmt. Fiir die gesuchte Rangordnung in|
der Seelsorge ergibt sich daraus das Folgende:

Den obersten Rang sollte die Predigt einnehmen,
vor allem die in der Sonntagsmesse (nichts suchen|
die Leute mehr als eine gute Predigt), kurz (nicht|
viel iiber zehn Minuten), einfach, den Zuhorern
vom Mund abgelesen. DaB der Prediger nicht be-|
hauptend, vorwiegend mahnend oder gar schimp-
fend, alles wissend, Anspriiche stellend auftritt,
ist nicht eine Stilfrage, sondern eine theologische
Selbstverstandlichkeit. Er ist selbst Fragender, der
sich in der Bibel die Antwort sucht. (Ein beschei-
dener Beginn: Niemand iiber sechzehn unter der
Kanzel sollte geduzt werden: »Meine lieben
Pfarrkinder«.) Daher ist die Predigt nicht nur im

Tonfall dialogisch, sondern sie ist es wirklich.|?
Sie setzt nimlich groBe Kenntnis der Menschen

voraus, viel Kontakt mit ihnen, stindige Begeg-
nungen, Zuhorenkdénnen, Abwarten, was der an-
dere zu sagen hat, Gespriche, in denen der Prie-
ster vom Laien lernen und etwas erfahren will,
kurz:

Hausbesuche, etwa zehn pro Woche. Ohne Feier-
lichkeit, ohne erkennbaren AnlaB (in der Regel).
Zehn neue Familien kennenlernen in (fast) jeder
Woche - das ist die beste Predigtschule. Wer fiir
Hausbesuche keine Zeit hat, soll seinen Beruf auf-
geben.

GroBen Ehrgeiz sollte der Seelsorger darin ent-
wickeln, den Kreis der »Kontaktpersonen« immer
wieder zu erweitern, damit er nicht nur mit denen
zu tun hat, die »sowieso kommen«. Deshalb ver-|
suche er, einen Kreis (oder mehrere) junger Fami-
lien zu sammeln, mit den Arbeitern zu diskutieren,
die Betriebe kennenzulernen, mdoglichst vielfiltig
in wenn auch unverbindlicher Form Zirkel zu
schaffen, in denen ungezwungen diskutiert und ein
wenig die Bibel entdeckt werden kann. Die etwas
verrufenen Siedlungen, in denen die »Zdllner und
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Siinder« leben, sollten das Steckenpferd des Prie-
sters sein. Nirgends sollte man ihn so hidufig treffen
wie da, wo wirkliche Hilfe und Einsatz gebraucht
werden. Die Kirche darf dort auch ruhig um Geld
und Gut betrogen werden, wenn sie nur glaubhaft
machen kann, daf} sie nichts will als dienen.

GroBe Sorgfalt verwende der Seelsorger auf das
Pfarrblatt. Wer das Pfarrblatt (durch die Post)
bezieht, hat einen neuen wochentlichen Kontakt
mit seiner Gemeinde. Wer sich das Abonnement
nicht leisten kann, erhdlt das Pfarrblatt kostenlos
durch das Pfarrbiiro zugeschickt. Das Pfarrblatt
erspart die storenden Vermeldungen, ohne sie
grundsétzlich abzuschaffen. Es enthélt die Gottes-
dienstordnung, Meldungen aus dem Leben der
Pfarrei, kiindigt Veranstaltungen an und ist ein
kleines Mittel, die Gemeinde zu erziehen (Liturgie,
Kindererziehung, Stellungnahme zu aktuellen Fra-
gen usw.). Es muB duBersten Wert darauf legen,
als interessant zu gelten, als lesenswert, deshalb

“| vermeidet es den fromm-hausbackenen Ton, den

Hirtenbriefstil, auch den riiden Tonfall verschiede-
ner Bild-Zeitungen. AuBerdem erfiillt es die An-
spriiche, die der verwohnte Zeitungsleser graphisch
stellt.

Zum SchluB} sei noch gesagt, daB der offene Dis-
kussionsabend in der Art des Forums fiir die
Jugendlichen und fiir die Erwachsenen groflen
Gewinn versprechen kann, wenn er thematisch
aktuell ist, die Fragen stellt, die die Leute auch
haben (Familienprobleme, Ehefragen, Erziehung,
Schule usw.) und von einem wirklichen Fachmann
geleitet wird. Alles in allem: Heilt die Kranken
und verkiindet: Das Reich Gottes ist nahe (Lk 10,

|9). Deshalb zihlt nur die wirkliche Hilfe, die wir
_|den Menschen bringen, und die Predigt. Von die-

sem Mittelpunkt aus bestimmt sich alles andere.

Dr. Wilhelm Thiising,
Professor fiir Exegese, Trier:

1. Fiir alle Uberlegungen zur Rangfolge der prie-
sterlichen Titigkeit ist es von erheblicher Bedeu-
tung, ja vielleicht entscheidend, daB diese Frage in
die rechte Perspektive hineingestellt wird, d. h. in
den Rahmen, den die Funktion der Kirche fiir die
Welt bietet.

Wenn man sofort, ohne diese Bemiihung, nach
den Aufgaben der Priester fragt, entsteht allzu
leicht der Eindruck, daB nur sie »priesterliche«
Aufgaben besitzen und somit allen anderen Men-
schen gegeniiberstehen. Die Perspektive wird ver-
zerrt; denn es wird nicht geniigend gesehen, daB
diese Masse der iibrigen Menschen ja eine Auf-
gliederung von fundamentaler Bedeutung auf-

\weist: in Menschen, die noch nicht zu Christus

gehoren, und solche, die selbst Glieder des prie-
sterlichen Gottesvolkes sind. Gerade die heutige
Situation der Kirche wire damit verfehlt. Objekt
der priesterlichen Seelsorge sind nicht schlechthin
und ohne Frage alle Menschen eines Territoriums,
wie man es vor einigen Jahrzehnten noch meinen
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konnte. Die Zeit, in der man sich die Kirche nur
als »Volkskirche« vorstellen konnte, ist vorbei. Wir
haben zur Kenntnis zu nehmen, daB der Presbyter
seinen Dienst innerhalb einer Gemeinschaft tut,
die selbst »ekklesia«, Gemeinschaft von »Heraus-
gerufenen« ist; die Kirche ist Gemeinschaft von
Jiingern (vgl. den Imperativ matheteusate in Mt
28,19. Der auferstandene Herr befiehlt nicht ein-
fach, alle Vélker intellektuell zu belehren, sondern
sie »zu Jiingern zu machen«, denen das Anliegen
Jesu das Anliegen ihres eigenen Lebens ist); sie ist
nach 1 Petr 2,5.9 »heilige Priesterschaft«, die stell-
vertretend fiir die tibrige Welt die vom Geist Got-
tes gewirkten Opfer der Ganzhingabe in der Bru-
derliebe und des bekennenden (und werbenden)
Lobpreises darbringt; und nach dem Epheserbrief
ist sie der durch den Dienst (nicht nur der Amts-
triger, sondern) aller Christen sich ausweitende
»Raum« der Liebe Christi.

Die priesterliche Aufgabenliste, die sich fiir den
Dienst in der »Volkskirche« gebildet hat, stimmt
moglicherweise dann, wenn es die Volkskirche
nicht mehr gibt, ebenfalls nicht mehr. Schon des-
wegen scheint ein Ansatz beim Neuen Testament
giinstig zu sein; denn dadurch ist die Fehlerquelle
zu vermeiden, die sich ergibt, wenn man die
Schwerpunkte der priesterlichen Tétigkeit nur an-
hand der faktischen heutigen Aufgabenliste able-
sen will.

2. Von daher ergibt sich als Fundament fiir alle
Uberlegungen zur Rangfolge der priesterlichen
Aufgaben: Die Aufgabe des Presbyters besteht darin,
der Funktionsfihigkeit und dem Wachstum des
priesterlichen Gottesvolkes zu dienen.

Nach 1 Kor 4,1 — einer in Primizpredigten viel
strapazierten Stelle — besteht die Funktion des
Presbyters, die aus der des Apostels zu erschliefen
ist darin, »die Geheimnisse Gottes« als Diener
Christi zu verwalten. Die »Mysterien Gottes« —
das ist die Offenbarung Gottes; die Sakramente
sind an dieser Stelle hochstens einschluBweise, per
consequentiam, mitgemeint. Auch der »Dienst des
Neuen Bundes« und »des Geistes« von 2 Kor 3,
61T geschieht ebenso wie der »Dienst der Versth-
nung« von 2 Kor 5,18 offenbar durch die Verkiin-
digung des Evangeliums. Ist diese also nach dem
Neuen Testament die erste Funktion in der Rang-
folge priesterlicher Titigkeiten? Sicherlich — aber
mit dieser Auskunft kénnen wir es nicht bewenden
lassen. »Verkiindigung« ist heute ein erheblich
schillernderer Begriff als im ersten Jahrhundert.
Dal der Presbyter die »Geheimnisse Gottes« als
Diener Christi verwaltet, ist nicht so zu verstehen,
daB er wie ein Rundfunk- oder Fernsehsender ein-
fach die Worte der Verkiindigung iiberallhin streut,
gleich, ob die Botschaft nun auf aufnahmebereite
oder nicht aufnahmebereite Menschen trifft. Si-
cherlich muB es Christen und Seelsorger geben, die
mit den Wellen, auf denen Rundfunksendungen
ausgestrahlt werden, auch die Botschaft iiberall-
hin streuen; auch die monologische Predigt im
Rahmen des Gottesdienstes — vor allem in grofen



Kirchen - ist ja &hnlich strukturiert, und fiir dieses
Verfahren gibt es gewiB auch neutestamentliche
Belege. Aber es bietet m. E. nicht das typische
Modell fiir die neutestamentliche Offenbarungs-
vermittlung und den Dienst des Presbyters inner-
halb der Kirche. Vielmehr gibt der »Amtstrager«
innerhalb der Kirche die Offenbarung so weiter,
daB er koinonia (Anteilhabe, Gemeinschaft)
schafft, zundchst Gemeinschaft mit den berufenen
Zeugen, Anteilschaft an ihrem Dienst und da-
durch Gemeinschaft mit Gott (vgl. vor allem 1 Jo
1,3 - einen der bezeichnendsten Texte — ferner z.
B. Phil 1,5-7). Die urchristliche »Verkiindigung«
hat die Gewinnung, die Formung und Erhaltung
von Mitarbeitern am Werk des Evangeliums, dem
dynamisch in die Welt hinein vorstoBenden Werk
Gottes selbst, zum Ziel.

3. In drei Punkten sei die praktische Konsequenz
fiir die Rangordnung der priesterlichen Aufgaben
zusammengefaBt, und zwar bewuBt stark (wenn
auch vielleicht einseitig) akzentuiert: Der Priester
muB erstens Zeit haben fiir die Gewinnung und das
»Inspirieren« von Mitarbeitern im Sinne Cardijns,
die mit ihm zusammen den Dienst an der Gemein-
de tun (z. B. Hausbesuche, Kinder- und vor allem
Erwachsenenkatechese) und die ebenfalls mit ihm
zusammen den missionarischen Kontakt zu den
Passiven und Abstindigen pflegen;

zweitens muB er Zeit haben, die Funktionen, in
denen er nicht vertreten werden kann (Sakramen-
tenspendung, Vorsteherfunktion bei der Euchari-
stiefeier) gut vorzubereiten und so durchzufiibhren,
daB sie eine Einheit bilden mit seinem Dienst am
Wort Christi und am Glauben seiner Mitchristen —
daB die Ausiibung dieser Funktionen wirklich den
innersten Kern seiner Mitarbeit am »Werk Gottes«
bildet;

und drittens — hier geht es um eine unabdingbare
und indiskutable Voraussetzung fiir seinen Dienst
— mubB er Zeit haben, selbst das Wort zu horen,
sich mit dem Wort (und darin mit Gott) einzulas-
sen. Wer vielen den »Dienst am Glauben« leisten
soll, muB fiir die eigene »Glaubenskontempla-
tion« sehr viel mehr Zeit und inneres Engagement
aufbringen als es den in ihren Berufen stehenden
Mitchristen des Presbyters méglich ist.

Diese drei lebensnotwendigen Aufgaben miifiten
den MaBstab abgeben, wenn die Frage zu ent-
scheiden ist, welche Tétigkeiten sekundar sind und
beschnitten werden konnen.

Dr. Rolf Zerfaf,
Dozent fiir Homiletik:

Vielleicht ist fiir die Frage der Rangfolge seelsorg-
licher Aufgaben zundchst bezeichnend, wer diese
Frage stellt und wer nicht. Soweit ich sehe, wird
sie nicht von Laien gestellt (die haben andere Sor-
gen); auch noch kaum von Theologiestudenten
oder Neupriestern. Auf der anderen Seite wird sie
nicht mehr vom Gros der »eingefahrenen« Seel-
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sorger, der »alten Hasen« aufgeworfen (und dazu
rechnet sich auch gerne eine bestimmte Sorte von
Kaplénen). Es ist offenbar eine Frage, die ihren
spezifischen »Kairos« hat, und zwar nach ein paar
Kaplansjahren. Daher sei hier zunidchst — gewis-
sermafen als Prizisierung der Fragestellung — das
Ergebnis einer Umfrage unter den 26 Kaplinen
eines Fortbildungskurses vorgelegt. Sie stellen den
geschlossenen Weihejahrgang einer westdeutschen
Dibzese dar und vermitteln — nach Wochenstun-
denzahl geordnet — folgende Hierarchie der fakti-
schen Aufgaben:

Durchschnittlich halten sie pro Woche 17,9 Stun-
den Schule (davon 3,1 bezahlte Stunden) und 4,2
Gruppenstunden mit der Jugend. Sie héren 4 Stun-
den Beichte, machen 2,6 Stunden Hausbesuch und
1,9 Stunden Krankenbesuch. Sie predigen sonn-
tags 2,4mal und werktags pro Woche 0,7mal. Dar-
iiber hinaus finden monatlich 1,8 Stunden Fiihrer-
schulung, 1,7 Stunden Erwachsenenbildung, 1,1
Stunden geistlicher Vertiefung in apostolisch akti-
ven Gruppen, ferner MeBdienerstunden, Pfarr-
biiroarbeit usw. statt. Nicht gezdhlt wurden die
eigentlich liturgischen Dienste und die Kasual-
falle (Taufen, Versehginge, Trauungen, Braut-
unterricht), die gelegentlich sehr intensiven Ein-
satz fordern.

Schon im voraus zu jeder Diskussion iiber die
Rangfolge priesterlicher Aufgaben ist angesichts
dieses Wochenprogramms eine offensichtliche
Uberforderung dieser jungen Priester zu konsta-
tieren, bedenkt man etwa, daf sie das Wochensoll
eines in den Augen des Staates vollausgelasteten
Studienrates (25 Wochenstunden) bereits anné-
hernd mit ihrer Schul- und Jugendarbeit erreichen,
obwohl sie sich noch im Ausbildungsstatus eines
Referendars befinden, ohne dessen Ausbildungs-
hilfen in Gestalt eines paddagogischen Seminars
mit regelmédBigen Arbeitsgemeinschaften zu be-
sitzen. Was niitzt es, wenn — wie in diesem Fall -
von seiten der Ditzesanbehorde offiziell das Stun-
denmaximum mit 16 Schulstunden angesetzt wird,
wenn die gleiche Behorde gestattet, daB dieses
Maximum von 69 Prozent der Kapléne iiberschrit-
ten wird? Es mutet geradezu grotesk an, wenn
sechs dieser Kapldne den Wunsch duBern, man
mochte sie nach dem anstrengenden Dienst des
Sonntagmorgens wenigstens davon entpflichten,
um 14 Uhr bereits wieder zur Kinderlehre antre-
ten zu miissen!

Uber die Schidden, die aus solcher Uberlastung
dem einzelnen Kaplan erwachsen, ist hier nicht zu
handeln; die physische und psychische Belastbar-
keit des einzelnen kann ohnehin nicht der MaBstab
dessen sein, was er tun bzw. lassen sollte. Entschei-
dender sind die Schiden, die nach dem Urteil der
Kapline in der Gemeinde entstehen, weil sie alles,
was sie tun, nur halb und unbefriedigend tun
konnen. Hinsichtlich des Religionsunterrichts kla-
gen elf der 26 Befragten in erster Linie iiber man-
gelnde Zeit zur Vorbereitung (42 Prozent), zehn
iiber ernste methodische und disziplindre Schwie-
rigkeiten (38 Prozent), die vermutlich auch mit un-




zureichender Vorbereitung zusammenhingen; elf
»benoten« die Chancen der priesterlichen Verkiin-
digung in der Volksschule mit der Note 4 bzw. 3.
Beim Krankenbesuch, dessen seelsorgliche Chance
sie mit 1,8 benoten, bekennen 22 Kapline, nur
selten zu einem intensiven geistlichen Gesprich
mit dem Kranken zu kommen (85 Prozent!);
auBerhalb der Sakramentenspendung beten sech-
zehn nur selten (61 Prozent) und acht niemals mit
dem Kranken (31 Prozent). Fiinf machen keine
Hausbesuche (19 Prozent), deren Chance von den
iibrigen mit 1,7 benotet wird. Dreizehn beginnen
mit der Vorbereitung der Sonntagspredigt erst am
Freitag oder Samstag (50 Prozent); neun kommen
zu keiner theologischen Erwachsenenbildung (35
Prozent), auch nicht innerhalb der bestehenden
Vereine, fiinfzehn betétigen sich iiberhaupt nicht
in der geistlichen Vertiefung apostolisch gesinnter
Kernkreise (58 Prozent). Gewil muBl man hier
zum Teil die Ungeschicklichkeit des Anfingers in
Rechnung stellen und die tibliche Aufteilung der
Seelsorgsbereiche zwischen Pfarrer und Kaplan,
Aber was das letztere betrifft, muB doch nach-
denklich machen, daB vierzehn Kaplédne der Mei-
nung sind, ihr Pfarrer miisse unbedingt mehr
Hausbesuche machen und personlichen Kontakt
zu seiner Gemeinde herstellen (54 Prozent) und
zwoOlf seine starke Seite eben nicht in der Erwach-
senenseelsorge, sondern in Verwaltungs-, Finanz-,
und Organisationsaufgaben sehen (46,1 Prozent).
So etwa stellt sich die Frage nach der Wertordnung
seelsorglicher Aufgaben aus der Perspektive jun-
ger Seelsorger, wenn sie versuchen, den Knduel
aus Gutwilligkeit, Arger, Opposition, Ratlosigkeit
und Enttduschung zu entwirren, der sich in zwei
bis drei Jahren redlicher Anpassungsversuche an
das vorgegebene System der Seelsorge in ihnen
angesammelt hat.

Eine Antwort auf die Frage, was denn nun ange-
sichts des wachsenden Priestermangels vorrangig
vom Seelsorger zu tun sei, 1d6t sich wohl nur durch
eine strenge Besinnung auf das Wesen und die
Aufgabe der Gesamigemeinde gewinnen, in der der
Priester seinen Platz und seine besondere Aufgabe
hat. Und dies, obwohl es auBerordentlich schwer
ist, zu sagen, was heute eine »Gemeinde« ist — seit
sich der Radius der Eucharistiegemeinde auf weite
Strecken nicht mehr deckt mit der Wohngemeinde
und erst recht nicht mehr mit dem Bereich der
Berufsausiibung, d. h. mit dem Ort des Zeugnisses
in der Welt. Sieht man die Aufgabe der Gemeinde
darin, die Wahrheit und Liebe Gottes in der Welt
prisent zu machen, und beachtet man, daB dieses
Zeugnis konkret weder von der Gesamtgemeinde
als solcher noch auch von ihren isolierten Einzel-
gliedern geleistet wird, sondern innerhalb unend-
lich vieler, sich gegenseitig in ihrem Zeugnis stiit-
zender Kleingruppen (Familien, Freundschaften,
Kernkreise usw.), dann muB sich der priesterliche
Dienst am Glauben der Gemeinde vor allem den
Gemeindegliedern zuwenden, die diese Substruk-
turen der Gemeinde tragen, d.h. den Erwachse-
nen. Thr »AuBBenzeugnis« hat der Priester zu stiit-
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zen, zwischen ihnen die briiderliche Einheit und
das VerantwortungsbewuBtsein zu stirken. Sol-
cher »Innendienst an der Gemeinde« ist sein un-
vertauschbar eigener Beitrag zum Ganzen — nicht
jenes hektische Management, das ihn iiberall und
nirgends sein 1dBt, bewundert und noch mehr
beldchelt als der letzte grandiose Dilettant in unse-
rer hochrationalisierten Gesellschaft. Um es im
Bild zu sagen: Unsere Gemeinden brauchen Chef-
redakteure, die ein ordentliches Blatt konzipieren
konnen - keine noch so eifrigen Austriiger; Geist-
liche, d. h. Spirituale, Inspiratoren — keine Tau-
sendkiinstler, die in hybridem Idealismus glauben,
all das selber tun zu miissen oder zu kénnen, was
Laien viel besser machen, wenn man in ihnen die
Freude und die Verantwortung fiir den Glauben
weckt. Konkret heifit das: So wenig wie der »Hei-
de« kann in Zukunft das christliche Kind im bis-
herigen Umfang als unmittelbares »Seelsorgeob-
jekt« des Gemeindevorstehers angesehen werden —
nicht, weil sie es nicht wert wéren, sondern weil
sie wirksam nur vermittels der Eltern und Lehrer
fiir den Glauben gewonnen werden. Mindestens
in einigen Modellpfarreien sollte man priifen, ob
nicht bei intensiver Erwachsenenseelsorge (Fami-
lien, Krankenhaus, Kernkreise) das schulische
Engagement des Priesters auf 4-6 genau plazierte
Schulstunden reduziert werden kann. Es wire dann
Sache der Priester- und Seelsorgerite, daraus fiir
die Gesamtdiozese die Konsequenzen zu ziehen —
bis hinein in den Haushaltsplan (strenge Reduzie-
rung der Bauprojekte zugunsten der Einstellung
hauptamtlicher Laienkrdfte in Katechese und
Verwaltung). Wenn es uns nicht gelingt, durch
Konzentration der geistlichen Energien auf die
Mitte der Gemeinde diese selber missionarisch zu
machen, ist das Entscheidende verloren.

Symptome

Konfessionen — Konventionen

Eine Umfrage nach der Frommigkeit in der Bun-
desrepublik, interpretiert von Hans Fischer-Barni-
col

1. »Seelsorge« — das ist doch eigentlich kein gutes
Wort. Als habe sich ein »Seelsorger« nur um die
Seelen und lediglich zu sorgen, als ginge es nicht



auch ihm um den ganzen Menschen mit Haut und
Haaren in vielerlei anderen Beziehungen noch als
allein in der Sorge. Sie gewihrleistet, sei es als
Vor- oder als Fiir-Sorge, sei es auch als existen-
tialer Eifer, keine rechte Partnerschaft. Das bringt
sie in Gefahr, blind zu werden fiir denjenigen, um
den sie sich kiimmert.

Sobald Theologie einem »besonderen Anliegen«
folgt, bekommt ihr das schlecht. Sobald sie’s auf
etwas oder auf jemanden abgesehen hat, verdirbt
sie sich gar zu leicht das eigene Konzept, kann
gerade ihre hochste Tugend zum Laster werden:
geht es ihr doch nicht nur gelegentlich, sondern
stets ums Ganze, und klemmt sie diesen universa-
len Anspruch in spezielle Perspektiven ein, ver-
kiimmert er ins Totalitire. Zu dessen modernen
Versionen gehort die Besserwisserei, die sich in
der brennenden Sorge wie ein Salamander am
Leben erhidlt und diese unaufmerksam werden
14Bt. So dhneln einige aktuelle Probleme der Seel-
sorge durchaus denen der sogenannten Entwick-
lungshilfe; auch der fehlt es nicht an Eifer und
gutem Willen, oft aber an der Kenntnis der »Leu-
te«, denen geholfen werden soll. Aus Umfrage-
ergebnissen 1Bt sie sich sicherlich nicht allein
gewinnen. In welche Richtung gefragt werden
sollte, das immerhin ist ihnen zu entnehmen.

2. Ein wenig boshaft, methodologisch indessen
nicht ganz unbegriindet, ist die Vermutung, die
Psychologen wiiiten wenig und verstiinden alles -
Statistiker hingegen wiiBten alles und verstiinden
wenig. Wie fiir Nietzsche sollte es auch fiir Sozio-
logen »keine Tatsachen, sondern nur Interpreta-
tionen geben. Richtige Daten wollen auch richtig«
gedeutet sein, und das ist zumeist deshalb so
schwierig, weil — wenn irgendwo in den Wissen-
schaften, dann im Bereich der Sozialwissenschaf-
ten — die Untersuchungsmethoden ihre Tiicken
haben: Man sucht nicht nur besonders emsig nach
dem, was man gern finden mochte, man findet zu-
meist auch nur das, was man gesucht hat. Gelehrt
gesagt: Man steht im hermeneutischen Zirkel und
bedarf schon einigen Trainings im Fach, um nicht
immerfort auf das beklagenswerte Faktum zu
stoBen, daB man sich jetzt iiber die Ostereier freut,
die man vorhin im Gebiisch versteckt hat. Dies ist
iiberall dort kaum zu vermeiden, wo der Beobach-
tende seinem Gegenstand einbezogen ist —, um
zu »objektiven« Ergebnissen zu gelangen, jedoch
so tun mubB, als gehore er selbst samt seiner Frage-
stellung nicht auch zu dem, was erfragt werden
soll, als gibe es ein abstraktes Observatorium
auBerhalb der Gesellschaft und ihrer Geschichte.
Um so iiberraschender sind dann Ergebnisse, auf
die man es ganz und gar nicht abgesehen hatte.
Griindlich gedeutet kénnen sie AufschluBl gewédh-
ren.

Vor Jahr und Tag wurde ich als Berater zur Vor-
bereitung einer Umfrage hinzugezogen, die es sich
zum Ziel gesetzt hatte, dem Offentlichkeitsan-
spruch der Kirchen mit dem Nachweis entgegen-
zutreten, daB die offizielle Kirchenzugehorigkeit
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der allermeisten Bundesrepublikaner mehr als
fragwiirdig sei. Man betrachte die Kirchen wie
Traditionsvereine oder bestenfalls als Gewerk-
schaften mit noch zahlenden Mitgliedern, aber
ohne Funktion und Auftrag; befrage man deren
Angehorige, so vermutete man, werde sich deut-
lich zeigen, wie wenige sich mit ihren Vereinen
identifizieren, wie unrechtméBig also der EinfluB
sei, den deren Funktionire im gesellschaftlichen,
kulturellen und politischen Leben der Bundesrepu-
blik nach wie vor ausiiben. Diese Tendenz der
Umfrage duBerte sich auch in den Fragen: Man
erkundigte sich nach dem MiBfallen und der Kritik
an der Kirche, nach Kirchensteuern und ihrem
vermutlichen Verwendungszweck, nach der Hiu-
figkeit und den Motiven des Kirchenbesuches,
nach der vermeintlichen Notwendigkeit der kirch-
lichen Trauung und der Kirchenzugehorigkeit
iiberhaupt, schlieBlich auch danach, ob man schon
mal daran gedacht hitte, aus der Kirche auszu-
treten, weshalb man es dann doch nicht getan
habe, warum es wohl andere nicht tun wiirden und
welche Nachteile denen drohten, die aus der
Kirche austreten. Fiir sich genommen haben diese
Fragen lediglich ein klares Ergebnis gezeigt: Weit
iiber 90 Prozent aller Bundesbiirger haben noch
niemals daran gedacht, aus der Kirche auszutre-
ten, identifizieren sich vielmehr immer heftiger mit
ihren jeweiligen Kirchen, je linger man sie nach
religiosen Themen befragt, haben wenig oder gar
nichts gegen die Kirchen einzuwenden, und sicher-
lich gibt es neben den Kirchen keine Institution
hierzulande, die ein vergleichbar fragloses Prestige
besitzt und mit der sich anndhernd so viele Men-
schen identifizieren. Fast alle kritisch-negierenden
Fragestellungen fanden derart selten positive Ant-
worten, daB} sich aus ihnen statistisch keine zuver-
lassigen Aussagen ableiten lassen. Insofern war
diese Umfrage, daran konnte auch die sorgfiltigste
Auswertung nichts dndern!, ein MiBerfolg. Die
Ergebnisse widersprachen den Intentionen des
Auftraggebers so sehr, daB er das Interesse an
ihnen weitgehend verlor 2.

Interessant und beachtenswert, so scheint mir, ist
diese Recherche durch zusétzliche Fragen gewor-
den, die eigentlich nur der Kontrolle, der préizise-
ren Kennzeichnung der Vorbehalte, der Interpre-
tation der vermuteten Distanz gegeniiber den Kir-
chen dienen sollten. Aus ihrer Beantwortung erga-
ben sich Indizien fiir die Beschaffenheit des positiv
kirchlichen Christentums in Deutschland, die be-
unruhigender sind als das grellste Konterfei des
Unglaubens.

Erst aufgrund dieses, fiir die Kirchen dem An-
schein nach giinstigen Befundes gewannen auch
die Antworten auf jene skeptischen Nachfragen

1 Die soziologische Auswertung besorgte Friedrich
Weltz.

2 Die Umfrage wurde von Infratest im Auftrag der
Illustrierten Stern durchgefiihrt; die Redaktion ver-
offentlichte nur belanglose Einzelheiten, nichts ahnend
von der kritischen Bedeutung der Ergebnisse fiir eine
innerkirchliche Kldarung der Situation.




Bedeutung, ndmlich als zusitzliche Kennzeichen
der vorherrschenden geistigen Konfusion und Leb-
losigkeit. Bei ndheren Untersuchungen erwiesen
sich die sogenannten oder tatsichlich Ungldubi-
gen als noch weniger qualifiziert als die vermeint-
lich Gldubigen. Sie stellen eine kleine Gruppe
schlecht oder gar nicht informierter Menschen dar,
die nicht einmal 4 Prozent der Gesamtbevolkerung
ausmacht. Von ihnen denkt nur ein Drittel an den
Kirchenaustritt, den ein weiteres Drittel dieser
Gruppe vollzogen hat. Die Griinde solchen Un-
glaubens, soweit sie sich soziologisch aufdecken
lassen, sind theologisch belanglos. Denkende
Atheisten haben einen gréferen Seltenheitswert
als bewuBte Gldubige.

Dabei gilt es zu beachten, daB3 derart qualifizie-
rende Aussagen iiber Mangelerscheinungen stati-
stisch wohl zu begriinden sind, wogegen sich iiber
diejenigen, die alle Glaubensfragen bejahen, regel-
méBig zu Kirche gehen und auch wissen, was ihnen
dort beigebracht wird, nur Unbestimmtes sagen
14Bt, denn die Kriterien, die zur Verfiigung stehen,
sind »negativ«. Uber die Qualitit der Fréommig-
keit, die statistisch festgestellt werden kann, lassen
sich nur Vermutungen anstellen, zumal man, wie
gesagt, in einem erstaunlichen MaBe immer from-
mer wird, je linger man danach gefragt wird: Fast
80 von Hundert aller Deutschen mdéchten regel-
méaBig oder doch einmal im Jahr kommunizieren,
wogegen nichts einzuwenden wére, wenn nicht
zuvor nur 45 Prozent der Befragten gewul3t hitten,
daB es ein solches Sakrament iiberhaupt gibt.
72 Prozent der befragten Katholiken behaupten,
regelmiBig zur Kirche zu gehen; kirchenoffiziellen
Zahlungen zufolge kann das nicht wahr sein, ist
im Rahmen dieser Untersuchung aber nicht zu
widerlegen. Wenn jedoch 30 Prozent der Katholi-
ken, sogar 26 Prozent der »besonderen Frommen«,
die alle Glaubensfragen bejaht haben und hiufig
zur Kirche gehen, zugeben, nie in der Bibel zu
lesen, weil sie zumeist gar keine besitzen, so ist
dieses negative Ergebnis auch als qualifizierende
Aussage nicht zu bezweifeln.

Zusitzliche Auszdhlungen unter speziellen Ge-
sichtspunkten, verschiedene Kombinationen und
die Moglichkeit, gleichsam Quersummen in geson-
derten Bereichen zu ziehen, lassen dariiber hinaus
prazisere Feststellungen zu. Thre Aufschliisselung
wiirde hier zu weit fiihren. Deshalb beschrinke ich
mich auf Aussagen, die keiner umstéindlichen Er-
klarung im voraus und keiner schwierigen Aus-
legung bediirfen.

Statistiken konnen leicht miBverstanden werden,
wenn nicht beachtet wird, daB ihre Zahlen vor
allem Proportionen deutlich werden lassen. Auf
die allermeisten dieser Proportionsangaben miis-
sen wir hier verzichten — also etwa auf die soziolo-
gischen Differenzierungen nach Berufs- und Ein-
kommensgruppen, nach der GriéfBe der Wohnorte,
nach Altersgruppen und Geschlechtern. Ganz all-
gemein sei gesagt, daB diese Unterscheidungen
katholischerseits weniger deutlich ausfallen als bei
evangelischen Christen; die in beiden Konfessio-
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nen dhnlichen Tendenzen — etwa in den Alters-
gruppen, dall nach jugendlicher Intensitit ein
Nachlassen des religiosen Interesses zu beobach-
ten ist, das erst im hoheren Alter wieder aufgeholt
wird — dall Frauen »frémmer« und weniger »kri-
tisch« gesonnen sind als Ménner — daB sich die
Religiositit in den kleineren und kleinen Ort-
schaften verhédltnisméaBig intakt erhalten, in grofBe-
ren und groBen Stddten jedoch weitgehend aufge-
16st hat, daB die Kirche also im Dorf geblicben
ist — all das ist bei Katholiken nicht ganz so deut-
lich ausgeprigt wie bei Protestanten. Beachtlicher
ist die konfessionelle Differenz in der Gruppe der
»besonders Frommen«, obgleich bei ihrer Ausson-
derung beriicksichtigt wurde, daBl gemédB dem je-
weiligen Glaubensverstindnis den Protestanten
das Herz mehr auf dem rechten biblischen Fleck,
den Katholiken mehr auf der kirchlichen Seite zu
schlagen hat: Mehr als drei Viertel dieser Gruppe
gehoren der katholischen Kirche an. Das 148t sich
nicht ohne Weiteres erkldren; im wesentlichen
diirfte es damit zusammenhéngen, daB Katholiken
durch den weitaus regelméBigeren Kirchenbesuch
besser iiber das, was sie glauben wollen, informiert
sind. Dem entspricht auch, daB die religidsen
Kenntnisse — iiberraschender Weise inklusive der
biblischen — nach dem 20. Lebensjahr bei Katholi-
ken weniger deutlich nachlassen. Alles deutet dar-
auf hin, daB der Kirchenbesuch am eindringlich-
sten und zuverlédssigsten belehrt, iibrigens auch die
evangelischen Christen; sobald sie nicht mehr die
Gottesdienste besuchen, vergessen sie, was es mit
dem Glauben auf sich hat.

3. Wenigstens im UmriB seien nun die Ergebnisse
der wichtigsten Fragen wiedergegeben. Ich ordne
sie nach drei Gesichtspunkten, die fiir eine dif-
ferenzierte Betrachtung die Kriterien abgeben
werden: nach Kirchlichkeit, Wissen und Glauben.
Zu den Fragen nach der Kirchlichkeit gehort wohl
auch jene simple Kontrollfrage, welcher Kirche
man angehoére; von Katholiken durchweg richtig
beantwortet, priizis nach dem Bundesdurchschnitt,
ist sie von den Protestanten inkorrekt beantwortet
worden. Statt der amtlichen 23 Prozent bekannten
sich nur 1 Prozent der Befragten zu einer der
unierten Kirchen, letztlich politischen Konstruk-
tionen des liberalen 19. Jahrhunderts, die offen-
sichtlich keine prigende theologische Kraft be-
sitzen ; entsprechend der theologischen Ausbildung
der Pfarrer erklérten sich 11 von Hundert als Re-
formierte — amtlich sind nur 3 Prozent registriert —
wihrend 1 Prozent Angehorige evangelischer Frei-
kirchen akkurat in Erscheinung traten. Bei den
»besonders Frommen« treten die Verhiltnisse
noch priziser hervor: 77 von Hundert nennen sich
lutherisch, 16 Prozent reformiert, 2 Prozent
uniert.

Die Notwendigkeit, als Christ einer Kirche an-
zugehdren, wird von 73 Prozent der Katholiken,
von 51 Prozent der Protestanten bejaht; nur
26 Prozent der Katholiken, aber immerhin 48 Pro-
zent der Protestanten glauben, man konne auf



eigene Faust ein guter Christ sein. »Besonders
Fromme« halten die Kirche zu 93 bzw. 79 Prozent
fiir lebensnotwendig; 19 Prozent der besonders
frommen evangelischen Christen bestreiten aber
ausdriicklich, daB ein Christ einer Kirche an-
gehoren muB3. Hier zeigt sich wohl eine Differenz
im theologischen Selbstverstindnis der Kirchen;
ihr entspricht, daB kirchlich gebundene Katho-
liken besonders hidufig die Gottesdienste besuchen,
evangelischerseits aber vorwiegend die »Gliu-
bigen«; hier geht man zur Kirche, weil man sich
kirchlich fiihlt (und umgekehrt), dort geht man
zur Kirche, weil man glaubr (und umgekehrt).
Katholischerseits geht man deshalb auch dann
regelméBig zur Kirche, wenn man nicht mehr so
recht weiBl, was man zu glauben hat — 54 Prozent
der befragten Katholiken — wogegen man als Pro-
testant, weil man aus Gldubigkeit die Kirche be-
sucht, nicht das geringste gegen sie einzuwenden
hat — 74 Prozent unter den Befragten. Je weniger
geglaubt wird, je weniger man weil3, was geglaubt
werden soll, desto kritikloser steht man zur Kirche;
auffallend ist deshalb, daB unter den Kritikern
an der Kirche verhdltnismdBig viele »besonders
fromme« Katholiken sind, vor allem unter den
jiingeren Menschen — bis zu 11 Prozent. Im
iibrigen geben die deutschen Christen aller Kon-
fessionen vor, weit hédufiger zum kirchlichen
Gottesdienst zu gehen, als sie es tatsachlich tun —
nur 14 Prozent der Katholiken, 39 Prozent der
Protestanten gestehen ein, dall die Kirchen ihnen
lediglich zur Verschonerung der Feiertage dienten.
Frauen gehen — wie bekannt — hdufiger zur Kirche
als Ménner, Jiingere und Altere ofter als mittlere
Jahrgiinge, vor allem aber die Einwohner kleiner
Ortschaften weitaus regelméBiger als die Bewohner
groBer und mittlerer Stddte.

Dafiir ist man sich allenthalben in der Uber-
zeugung einig, daB es auf die kirchliche Trauung
ankommt — 82 Prozent der Protestanten; 21 Pro-
zent von ihnen meinen sogar, die Ehe sei ein
Sakrament wie Taufe und Abendmahl, die nur
von 45 bzw. 32 Prozent der befragten Protestanten
als Sakramente genannt werden. Bei Katholiken
bestehen 90 Prozent auf der Trauung, die aller-
dings nur von 78 Prozent als Sakrament genannt
wird, wihrend 79 Prozent die Taufe, 62 Prozent
die Eucharistie als Sakramente nennen. Weil die
Katholiken ofter zur Kirche gehen, wissen sie
auch besser Bescheid, was in der Kirche passiert.
Zum groBten Teil, 60 bis 80 von hundert, wissen
sie alle Sakramente ihrer Kirche zu nennen. Dieser
Kenntnisstand wird nicht einmal von »besonders
frommen« Protestanten erreicht, die auBer der
Priesterweihe einige andere Sakramente nennen,
die es in ihren Kirchen gar nicht gibt. AuBerdem
werden in Einzelnennungen unter 1 Prozent der
Befragten als Sakramente angefiihrt: Christus (8),
Heiliger Geist (6), Glaube (6), Vater (4), Gebote (3)
und Néchstenliebe, Segen, Gemeinschaft, Auf-
erstehung, Kleines Evangelium, Geistestaufe,
Keuschheit und — mir scheint, von einem weitsich-
tigen Menschen — das Sakrament der Gewohnheit.
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Religionsgeschichtlich gar kein Unsinn, kennzeich-
net auch diese Erkldrung einen rituellen Notstand,
der offenbar dazu zwingt, in Ermangelung echter
Riten rudimentire Elemente kultischen Lebens
- etwa den sonntédglichen »Gang« zur Kirche, vor
allem an Feiertagen — und die bloBe Kirchen-
zugehorigkeit zu ritualisieren ; deshalb wird nichts,
was mit dieser tritbsinnigen » religitsen« Erfahrung
zusammenhéngt, kritisiert: weder Kirchensteuer
noch Konfessionsschule, nicht Ehegesetz noch
Dogmatismus, nicht Salbaderei in Hirtenbriefen
und Predigten noch das altehrwiirdige Latein als
liturgische Sprache — es sei denn, man wire
»wirklich« fromm, gehdre — immer im Rahmen
dieser Umfrage betrachtet — zur Sondergruppe
junger gldubiger Katholiken. Freilich, modern
sind die auch nicht, sie drgern sich mehr iiber
Neuerungen als tiber das Althergebrachte.

Das religiose Wissen ist in beiden Konfessionen
kiimmerlich. Die Unwissenheit sichert die Un-
bewuBtheit. Nur 17 Prozent der Protestanten,
30 Prozent der Katholiken kennen alle Zehn
Gebote. 52 Prozent der Protestanten, 15 Prozent
der Katholiken sind auBerstande, ein Sakrament
richtig zu nennen. Nahezu 5 Prozent aller Befrag-
ten wuBten kein einziges der Gebote zu nennen.
Katholiken kennen die Gebote vorwiegend aus
dem Beichtspiegel, sind dafiir aber imstande,
nicht nur die vier mittleren, moralischen, sondern
auch die ersten und letzten drei Gebote 6fters zu
nennen. Die ersten, religiosen Anweisungen — und
damit der theologische Sinn der Gebote — werden
kaum beachtet. Die moralischen Normen werden
von Ungldubigen und Konfessionslosen in gleicher
Hiufigkeit genannt. In allen Gruppen ist die
Reihenfolge der hiufigsten Nennungen nahezu
gleich: Am seltensten erinnert man sich der
Gebote 2, 10, 3,9 und 1 - durchschnittlich seltener
als zu 50 Prozent der Befragten.

Bleibt nun als letztes, bedeutsamstes Kriterium die
Nachfrage, ob man denn glaube, daB Christus
Jesus der Gottessohn gewesen, daB der Mensch
stindig und der Erlésung bediirftig sei und daB es
eine Auferstehung der Toten und ein ewiges Leben
gebe, Diese drei Glaubensfragen konnten mit
»ja«, »nein« und »ich weiB es nicht« beantwortet
werden. Fir die Interpretation ist zu beachten,
dafB diese dritte Moglichkeit dem Befragten sugge-
stiv nahelegte, auch Bejahung und Verneinung im
Sinn einer GewiBheit zu verstehen; das bedeutet
dann aber, daB mit einem »ja« die Moglichkeit
anerkannt und offengelassen, also im Sinn gréBerer
UngewiBheit geantwortet wurde, wihrend ein
»nein« entschiedener vorgibt, zu wissen, das dem
nicht so sein konne. Die Verneinung der Fragen
ist nicht nur als Zugestindnis, man glaube das
nicht oder konne es leider nicht glauben, sondern
mehr als Uberzeugung zu verstehen, man »glaube,
dal es nicht so sei.

Die Frage nach Jesus Christus wurde von 20 Pro-
zent, die nach Siinde und Erlésungsbediirftigkeit
von 23 Prozent, die nach der Auferstehung von
46 Prozent der befragten Bundesrepublikaner ver-




neint. Dabei zeigte sich ein groBer Unterschied
zwischen den Konfessionen: Evangelische Chri-
sten verneinten — in der gleichen Reihenfolge — zu
26, 28 und 57 Prozent, Katholiken nur zu 9, 13,
31 Prozent. Wieder zeigte sich eine beachtliche
Differenz zwischen Kirchgingern und anderen:
Geht man noch regelméBig zur Kirche, glaubt man
zu 97 Prozent an Jesus Christus als Gottessohn,
zu 70 Prozent an die Erlosungsbediirftigkeit des
Menschen; besucht man den Gottesdienst nicht
mehr, bekennt man sich nur zu 54 Prozent zu
Christus, nur zu 40 Prozent zur Siindhaftigkeit.
Genauere Untersuchungen ergeben, daB der Kir-
chenbesuch, der entscheidend fiir religioses Wissen
und Glauben ist, weithin konventionelle Griinde
hat. Entféllt diese praktizierte Konvention, so
wissen — deutlicher als Katholiken die Protestan-
ten — die Deutschen bald gar nicht mehr, was sie
glauben sollen.

4. Aus diesen Kriterien — Kirchlichkeit, Kirchen-
besuch und Glaubenswissen — lassen sich nun ver-
schiedene »Typen« bilden, in denen ndherhin be-
stimmbare Verhaltensweisen aussortiert und so
erkennbar werden. Um sie gerecht zu bewerten,
miissen theologische Gesichtspunkte bei der Kom-
bination beriicksichtigt werden — von Protestanten
ist nicht die gleiche Kirchlichkeit, die ndmliche
RegelmaBigkeit im Kirchenbesuch zu erwarten
wie von Katholiken u. a. m.; diese Typen lassen
prazisere Aussagen iiber Frommigkeit und Ver-
haltensweisen zu. Auch sie fallen — aus besagten
Tendenzen — zu giinstig fiir die Kirchen aus.
Wiederum 4Bt sich iiber die »Besten« — wir
nennen sie der bloBen Kennzeichnung wegen ein-
fachhin die »kirchlich Gldubigen« — so gut wie
gar nichts sagen, weil die Kriterien »negativ«
sind. Immerhin, auch von diesen »Gldubigen«
weil nur jeder vierte Protestant, nur jeder zweite
Katholik die Zehn Gebote zu nennen, kennt nur
die Hilfte alle Sakramente, empfangen ein Drittel
der Katholiken, zwei Drittel der Protestanten das
Altarsakrament selten oder nie. Also perfekt ist
solches statistisch feststellbare ideale Christentum
keineswegs.

25 Prozent der Bundesbiirger gehoren zur Gruppe
dieser »kirchlich Glidubigen«; zur Mehrzahl sind
sie katholisch, in der Landwirtschaft titig, Bewoh-
ner von Ortschaften unter 5000 Einwohnern, mehr
Frauen als Ménner, auffallend viele Protestanten
in katholischen, Katholiken in vorwiegend evan-
gelischen Gebieten.

4 Prozent der Bundesbiirger gehdren zur Gruppe,
die wir »liberale Gldubige« genannt haben. Sie
wissen und glauben nahezu alles, denken aber
nicht allzu kirchlich; mit starkem evangelischen
Ubergewicht und besonders vielen jiingeren Men-
schen stellt diese Gruppe eine protestantische,
jugendliche Variante der ersten dar.

15 Prozent der Bundesbiirger gehoren zur Gruppe
der »lauen Glidubigen«, die zwar noch glauben,
aber nicht viel wissen, nicht eifrig zur Kirche
gehen, nicht allzu streng kirchlich denken — hiufig

375

sind es evangelische Landwirte und bayerische
Katholiken.

10 Prozent der Bundesbiirger gehdren zur Gruppe
der » formalen Kirchgidnger«, die wenig oder nichts
mehr glauben, nichts wissen und dennoch regel-
maBig zur Kirche laufen — vorwiegend in kleinen
Ortschaften.

34 Prozent der Bundesbiirger gehoren der stdrk-
sten Gruppe, den »Feiertagschristen« an, wollen
zu Weihnachten und Ostern auf den Gottesdienst
nicht verzichten und im {iibrigen in Ruhe gelassen
werden.

3 Prozent der Bundesbiirger gehtren zur Gruppe
»gldubiger Individualisten«, die viel wissen, alles
glauben, aber ohne Kirche und Kirchenbesuch
auskommen; weitere 3 Prozent sind als »ungldu-
bige Institutionalisten« zu kennzeichnen - sie
glauben und wissen schlechterdings nichts, sind
aber streng kirchlich gesonnen, fraglos iiberzeugte
»Mitglieder«; und schlieBlich sind wohl weitere
3 Prozent wirklich »Ungldubige«, eine enttdu-
schend langweilige und stumpfsinnige Gruppe.
Theologisch relevant ist nur der seine eigenen
Voraussetzungen und Denkbedingungen reflek-
tierende »Unglaube« der wenigen einzelnen, die
derart selten sind, daB sie in solchen Statistiken
gar nicht auftauchen. »Die Ungldubigen« — als
feststellbare Gruppe — stellen keine qualifizierbare
Herausforderung der Theologie dar, es sei denn,
man mochte sich mit einem Phantom unterhalten.
Das ist um so verwunderlicher, fiir eine Psycho-
logie des theologischen Denkens um so aufschluB-
reicher, als innerhalb der Kirchen, und zwar
innerhalb der durchaus als konventionelles Ge-
miuer verstandenen Kirchen, unendlich viel zu
tun wire. Besorgniserregend sind nicht nur die
Aushéusigen, sondern mehr noch die Dauermieter,
die braven Insassen unserer Kirchen. Untersucht
man nidmlich gesondert die breite Mittelschicht
der »formalen«, »lauen« und »feiertdglichen«
Kirchginger im einzelnen, so gelangt man zu
Ergebnissen, die erschreckend genannt zu werden
verdienen.

Diese wirklich »durchschnittlichen«, konventio-
nellen Gldubig-Unglidubigen, die aber weithin
regelmiBig die Gottesdienste der Kirchen be-
suchen und vollkommen fraglos »kirchlich« ge-
sonnen sind, ohne den geringsten Einwand, ohne
Kritik und ohne jemals auf den Gedanken ver-
fallen zu sein, man kénne die Kirchensteuer durch
einen Kirchenaustritt auch einsparen, machen
rund 60 Prozent der Gesamtbevilkerung aus —
bei differenzierter Analyse der Ergebnisse diirfte
sich ihre Gruppe sogar noch vergroBern, wiirden
die Symptome jedoch noch deutlicher, noch krasser
in Erscheinung treten. Zwischen 54 und 97 Prozent
dieser »Durchschnitts-Christen« bejahen Jesus
Christus als den Sohn Gottes; zwischen 40 und
75 Prozent bejahen die Siindigkeit des Menschen
und seine Erlésungsbediirftigkeit; doch 79 bis
91 Prozent von ihnen verneinen die Moglichkeit
einer Auferstehung und eines ewigen Lebens. Diese
Frage nach Tod und Transzendenz, die auch den



einzelnen trifft, ist die crux des konventionellen
Christentums. Man fiihlt sich als »gldubig«,
»kirchlich«, »christlich« und besucht zuweilen
auch die Gottesdienste — aber ein » Jenseits«, ein
»Dariiberhinaus« weist man in 9 von 10 Fillen
entschieden von sich. Die dritte Antwort, »ich
weill es nicht«, wurde nur von knappen 3 Prozent
der Befragten gewdhlt. Mit agnostischer Ratio-
nalitit haben es die Deutschen also auch nicht.
Gerade redliche UngewiBheit erscheint ihnen un-
ertrdglich zu sein. Ohne zu wissen, worum es
geht, mochten sie mitmachen.

5. Die Ergebnisse dieser und &hnlicher Umfragen
bediirfen noch eingehender Analysen, um die Si-
tuation genauer zu kennzeichnen und die Richtung
weiterer, differenzierterer Nachfragen bestimmen
zu konnen. Der uns vorliegende Befund 1Bt nur
ungefdhre Diagnosen zu. Aus ihnen ergibt sich
hinldnglich klar:

Ein iiberraschend groBer Teil der Bevolkerung der
Bundesrepublik und West-Berlins identifiziert sich
mit den Kirchen. Dieser Identifikation liegen weit-
hin Konventionen zugrunde, die so wenig reflek-
tiert werden, daBl die Verbundenheit mit den Kir-
chen sich allenthalben mit religitser Gleichgiiltig-
keit und Ignoranz vereinbaren 146t. Man hilt sich
fiir gldubig, obgleich man nicht weill, was man
glauben soll, und man mdchte gern frommer sein
oder wirken, als man es aufgrund der mangel-
haften Kenntnisse sein kann. Der Gedanke, aus
der Kirche auszutreten, kommt nur denen, die
keinen Wert mehr auf eine kirchliche Hochzeits-
feier legen. Kritik an den Kirchen kann gar nicht
in nennenswertem AusmaB geduBert werden, weil
man dazu weder geniigend informiert noch ge-
niigend engagiert ist. Ein qualifizierter Unglaube
steht den Kirchen nicht entgegen. Der heftigste
Widerstand gegen den Glauben zeigt sich in Fra-
gen, die nicht nur allgemeine Normen, sondern
die eigene Existenz, den eigenen Tod und die Mog-
lichkeit einer transzendenten Wirklichkeit und
Bestimmung betreffen *.

Diese Feststellungen liefern den Kirchengegnern
und Atheisten keine iiberzeugenden Argumente:
Nicht eine omindse Angst vor dem Jenseits 146t
an einen giitigen Vater iiberm Sternenzelt glauben;
man geht zur Kirche und empfindet sich als
kirchentreu, obgleich man an gar kein Jenseits
glaubt, Aber auch fiir die Kirchen sind diese Fak-
ten keineswegs beruhigend. Ihre pastoralen Be-
miihungen um »Abstindige« ergeben sich wo-
moglich aus einem MiBverstindnis. Auch die
Instdndigen wissen nicht mehr, daB sie sich be-
kehren miilten und was das bedeutet: Umkehr
leisten. Extensive Bemiihungen wirken nicht sehr
iiberzeugend, solange es derart an religiéser In-
tensitdt innerhalb der Kirchen fehlt. Abstrakte
apologetische Programme sind weltfremd. Der
vermeintlich biedere Katechismusunterricht scheint
zumindest ebenso notwendig zu sein wie jener
»Dialog mit der weltlichen Welt«. Denn — und
das scheint mir eine solche Umfrage deutlich genug
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zu zeigen — dieses »fromme Kirchenvolk« steht
dieser Welt nicht gegeniiber, insgeheim oder aus-
driicklich verhilt und versteht es sich »weltlich«;
die Auseinandersetzung mit der Weltlichkeit ist
intern. Doch hierzu wére noch sehr viel zu sagen,
gerade aus der Perspektive einer religionsgeschicht-
lich informierten Phénomenologie, damit wenig-
stens die Begriffe wieder hinldngliche Klarheit
gewinnen. (Der groBe Bonhoeffer war in dieser
Hinsicht schlecht informiert.)

Vorerst wire jedenfalls im Ernst zu iiberlegen, ob
es nicht in der Tat notwendiger ist, den »Gldu-
bigen« beizubringen, was der Glaube bedeutet,
als »Unglaubige« iiberzeugen zu wollen. Zeugnis
ist etwas anderes als Propaganda. Und wenn der
Sauerteig ausgeht, darf man fiir eine Béckerei
keine Reklame machen. Nicht die Leuchter, die
Kerzen fehlen,

Praxis

Predigt iiber Phil 4,7
(3. Sonntag im Advent)

Eine der groBen und bewegenden Wahrheiten der
Adventsbotschaft ist die VerheiBung des Friedens.
In den Lesungen des kirchlichen Stundengebetes,
die in diesen Wochen gehalten werden, ertdnt
immer wieder die Stimme der alttestamentlichen
Propheten, die der Menschheit eine Zeit ewigen
Heils und ewigen Friedens verheiBen. Die Lesun-
gen aus den Schriften des Neuen Bundes in dieser
Zeit sagen geradezu: Diese Zeit ist mit Christus
angebrochen. Die Zeit des Heils und des Friedens
ist da. So horten wir es soeben am Ende der Epi-
stel: »Der Friede Gottes, der alles Denken iiber-
steigt, wird eure Herzen und eure Gedanken in
Christus Jesus bewahren.« Aber,so mégen wir wohl
fragen: Wovon reden diese Stimmen eigentlich?
Sprechen sie von einer Wirklichkeit? Oder ist es
nicht nur ein schoner Traum und ein frommer
Waunsch ? Ist es ein Wunschdenken, dassichinihnen
ausspricht? Geboren aus der leiderfiillten Erfah-
rung einer heillosen und friedlosen Welt ? Wer hiitte
nicht Verstdndnis dafiir? Wir leben doch in einer
friedlosen Zeit, Wir brauchen es uns nicht aus-

* Es scheint uns freilich, daB dieses Problem kom-
plizierter und ernster ist, als es sich aufgrund einer
Meinungsumfrage prasentiert. Die Redaktion



zumalen, wieviel Unfriede in der heutigen Mensch-
heit ist. Jede Zeitungslektiire zeigt es uns Tag fiir
Tag. Und die Menschen in allen Kontinenten leben
in der zermiirbenden Angst, daB eines Tages das
sinnlose Wettriisten der Staaten vielleicht doch
zu einem Krieg fiihrt, der furchtbarer wird als je
einer gewesen ist. Deshalb ist auch in ungezihlten
Menschen das Verlangen nach Frieden tief und
groB. Wir sind aber skeptisch, wenn wir von Frie-
den horen, obwohl wir ihn im Grunde unsres
Herzens ersehnen. Wie steht es mit der Moglich-
keit des Friedens in der Welt ? Gibt es fiir uns nur
den Wunsch nach Frieden? Und nur Versuche,
Frieden herzustellen ?

Das Evangelium bietet uns einen Frieden an, der
mehr ist als Sehnsucht und mehr als nur ein
menschlicher Versuch. Es ist der Friede Gottes,
von dem es heil3t, » daB er alles Denken iibersteigt«.
Was ist das fiir ein Friede und was bedeutet er fiir
uns Menschen, die wir bestimmt sind, in einer
friedlosen Welt zu leben ?

Der Apostel Paulus nennt uns Menschen in seinem
Brief an die Gemeinde zu Rom einmal »Feinde
Gottes«. Wir Menschen stehen in Feindschaft mit
Gott durch unsere Siindhaftigkeit. Diese Feind-
schaft bedeutet Unfriede des Menschen mit Gott.
Sie ist die tiefste Wurzel aller Heillosigkeit und
allen Unfriedens in der Welt. Soll wahrer Friede
unter den Menschen werden, dann mufl zuerst
Friede werden zwischen Gott und Mensch. Das
Evangelium ist die Botschaft Gottes an uns, daf
er uns in Jesus Christus Versohnung und damit
Frieden anbietet. Darum wird diese Botschaft
auch »das Evangelium des Friedens« genannt
(Eph 6,15). Und aus dem gleichen Grund wird
Christus als »unser Friede« (2,14) bezeichnet.
Weil Gott ein »Gott des Friedens« ist (1 Kor
14,33), darum will er auch mit seinen Geschopfen
Frieden haben. Deshalb sandte er seinen Sohn,
damit dieser seinen Friedenswillen verkiindete.
Dieser Friedens- und Versdhnungswille Gottes
aber ist so michtig, daB er seinen Sohn dafiir in
den Tod gehen ldBt. Also kann der Apostel Paulus
schreiben: »So war es also Gott, der in Christus
die Welt mit sich verséhnte, indem er ihnen ihre
Ubertretung nicht anrechnete und in uns das Wort
von der Versdhnung legte.« Und der Apostel fahrt
fort: »Fiir Christus also sind wir gesandt, indem
Gott durch uns mahnt; wir bitten fiir Christus:
LaBt euch versbhnen mit Gott« (2 Kor §,19-20).
Ob wir also Frieden mit Gott haben, das hingt
nun von uns ab. Von Gott her ist es entschieden.
Er ist bereit, ihn uns zu geben. Ob wir ihn tatséch-
lich bekommen, das entscheiden wir. »LaBt euch
versohnen mit Gott«, ruft uns der Apostel zu.
Nicht als ob er meint, wir verméchten von uns aus
diesen Frieden herzustellen. Ganz und gar nicht.
Vielmehr: weil Gott in Christus den Frieden
gebracht hat, darum kénnen wir ihn erlangen.
Gott streckt uns in Christus die Hand zum Frieden
entgegen. Ergreifen wir sie, dann wird dieser Friede
Gottes in uns Wirklichkeit. Dann vermag Gott in
uns auch das zu tun, was der Apostel mit den Wor-
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ten ausdriickt: »Er wird eure Herzen und eure
Gedanken bewahren.« Er wird unser Inneres
ordnen und heilen, wenn wir ihm Raum geben.
Dieser Friede Gottes ist also eine Wirklichkeit,
nicht ein bloBer Wunsch. Und er ist von groBer
Bedeutung fiir den einzelnen Menschen. Aber ist
er nicht doch eine Flucht aus der Welt? Geht es
dem Evangelium nur um den inneren Frieden des
einzelnen Menschen und nicht auch um den Frie-
den der Menschen untereinander? Gibt uns das
Wort Gottes keine Hoffnung fiir den Frieden der
Volker, der Rassen und Religionen, der politischen
Systeme und der sozialen Gruppen ? Ist der Glaube
so schwach, daB er uns hier nicht hilft? Vertrostet
er uns nur auf den inneren Seelenfrieden? Und
iiberldBt er die Welt ihrem Streit, ihrem Hal,
ihrem Unfrieden? Wire es so, das Evangelium
bildete fiir uns kein wahres Evangelium des Frie-
dens. Und wenn es Gott gleichgiiltig wire, daf
soviel Unfriede unter den Menschen ist, wie
konnte man ihn dann einen »Gott des Friedens«
nennen ? Jedoch: es ist ihm nicht gleichgiiltig. Gott
bietet ndmlich nicht nur dem einzelnen Menschen
Heil und Frieden an, sondern der ganzen Welt.
Gott hat in seiner Offenbarung verheilen, daB er
eines Tages mit dieser Welt des Unheils und des
Unfriedens SchluB3 machen wird. Er verheiB3t nicht,
daB unsere Welt sich so wunderbar entwickeln
wird, daB eines Tages die Menschheit fiir immer
nur eine friedliche Gemeinschaft sein werde. Nein,
das Wort Gottes macht uns iiber den Fortschritt
der Menschheit keine Illusion. Es sagt aber vor-
aus, daB Gott in seiner Macht diese Welt und diese
Menschheit so umgestalten wird, daB es fiir immer
eine heile und deshalb fiir immer eine friedliche
Welt sein wird. Das ist die Botschaft des Advents,
die Botschaft vom Kommen Gottes: Gott wird
sichtbar in diese Welt kommen, um sie zu richten
und um sie zu erneuern. In dieser neuen Welt wird
es das Bose nicht mehr geben und daher auch
keine Feindschaft der Menschen mit Gott und
also auch keinen Unfrieden mehr. Es wird die
Zeit des ewigen Friedens sein. Alle Menschen auf
dieser erneuerten Erde werden mit Gott und unter-
einander in Frieden leben,

Dieser Friede ist noch nicht Wirklichkeit. Da er
jedoch auf gottlicher VerheiBung beruht, ist er
nicht eine fromme Téduschung der Menschen iiber
den Lauf der Geschichte. Er wird eines Tages
Wirklichkeit werden. Was aber wird, so fragen
wir noch einmal, mit dieser Welt, in der wir zu
leben haben? UberldBt der Glaube sie ihrem
Schicksal?

Der Friede, den der einzelne schon jetzt von Gott
erhilt, und der Friede, der der ganzen Welt fiir
die Zukunft verheiBen ist, verpflichten den Gliu-
bigen, in dieser Welt fiir den Frieden zu arbeiten,
zu kdmpfen und zu leiden. Der Gliubige empfingt
den Frieden von Gott, damit er ihn weitergibt an
seine Briider und Schwestern in dieser Welt. Eine
der Seligpreisungen Jesu lautet: »Selig die Frie-
denstifter, denn sie werden Sohne Gottes heillen.«
Jesus preist nicht jene Menschen selig, die fried-



liebender Natur sind und keinen Streit mit anderen
Menschen haben wollen, die aber dariiber hinaus
nichts tun, um Streitende zu versohnen. Er meint
vielmehr Menschen, die sich nicht zuriickziehen
auf sich selbst, sondern tun, was in ihrer Macht
steht, um Zwietracht, Streit und Krieg zu verhin-
dern oder zu ldschen. Jeder Gldubige hat diese
Verantwortung. Man hat den Frieden Gottes nicht
wirklich, wenn man nicht aus ihm heraus lebt und
handelt. Gott will, daB wir Frieden schaffen. Er
will von uns Gldubigen, daBl wir aktiv werden fiir
den Frieden in der menschlichen Gesellschaft.
Und wie der Friedenswille Gottes keine Grenzen
kennt, so hat auch der Glaubige sich um den Frie-
den zu sorgen und zu bemiihen, wo und wie es
ihm moglich ist. Dies gilt fiir das private wie fiir
das offentliche Leben. Jeder vermag solche Ge-
sinnung zu haben. Und jeder kann etwas tun fiir
den Frieden. Der Friede ist iiberall bedroht: in
den Familien, in den Gemeinden, im eignen Volk
und zwischen den Vdlkern. Wir Gliubigen sollen
nicht so sehr dariiber klagen als vielmehr uns fra-
gen, was wir tun konnen. Jedem ist zumindest das
Beten fiir den Frieden unter den Menschen mdg-
lich.
Das also heiBt »Gott ist ein Gott des Friedens«:
Er bietet uns Menschen seinen Frieden an und
gebietet uns, fiir den Frieden auf der Erde Sorge
zu tragen. Aus der Gnade also und aus dem Gebot
wird solche Friedensliebe gendhrt. Ob sie Erfolg
hat oder nicht, das entscheidet nicht iiber ihren
Wert. Thr Tun ist in sich von hochstem Wert. Da
es ein Handeln aus dem Frieden Gottes ist, nennt
Christus solche Menschen »Sthne Gottes«. »Selig
die Friedenstifter«, sagt der Herr, » denn sie wer-
den S6hne Gottes heiBen«.

Theodor Filthaut

Predigt zum Fest der Geburt des Herrn

»Gedenket nicht des Alten. Siehe, ich will ein
Neues machen !« (Is 43,18.19)

Weihnachten fingt das Neue an: daB Gott in der
Welt als Mensch lebt, Das bedeutet sofort auch:
Jetzt fingt der Mensch wieder an, mit Gott zu
leben, mit dem wahren Gott, nicht mit einem Gott
seiner Vorstellungen. Damit fingt der Mensch neu
an. Der neue Mensch fingt an.

Es ist freilich die Frage, ob einer sich von dem
Neuen der Menschwerdung Gottes ergreifen 148t,
ob er sie begreift (- ob er glaubt).

Und dann ist es noch einmal die Frage, ob er sich
zu dem Menschgewordenen gesellt (— mit dem
Glauben ernst macht).

Der Mensch will ja lieber alles beim alten lassen,
lieber der alte bleiben. Vielleicht ist er reich oder
michtig oder intelligent oder fromm — es lebt sich
S0 ja ganz gut—,so hat er Angst,es konne sich etwas
Entscheidendes dndern. Er gedachte ja ohnedies
schon zu Gott zu kommen, ohne grofBie Ver-
dnderungen — durch mancherlei Vorkehrungen fiir
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den Todesfall, durch Gesetze und Einrichtungen,
die dafiir da sind, Gott nicht zu vernachlissigen,
sein jenseitiges Gliick nicht zu versdumen; er hat
sich in diese Sicherungen eingelebt, fiihit sich wohl
darin, sie sind fiir ihn das Geniigende, Giiltige,
Altbewdhrte. So meint er, dem alten auch ent-
sprechend verpflichtet zu sein, Verantwortung da-
fiir zu tragen, daB alles beim alten bleibe.

Darum sucht der Mensch den neuen Anfang, den
Gott macht, nicht gelten zu lassen. Er ignoriert
ihn. Oder wofern er sich gegen sein Erwarten den-
noch durchzusetzen beginnt, sucht er ihm den
Garaus zu machen.

Wir Siinder haben den menschgewordenen Gott
getotet, weil wir wollten, daB alles beim alten
bliebe. Jede Siinde will das Alte, den alten Men-
schen.

Aber es zeigte sich: Der neue Anfang, den Gott
mit der Menschheit machte, indem er selbst
Mensch wurde, konnte von der Siinde nicht be-
seitigt werden. Die Siinde brachte es nicht fertig,
Gott und das Neue Gottes, sein Menschsein,
durch die Kreuzigung ein fiir allemal hinter sich
zu bringen, sondern der menschgewordene Gott
brachte dadurch, daB er sich kreuzigen lieB, die
Siinde ein fiir allemal hinter sich.

Gott nimmt den Tod, der aus der Siinde kommt,
und mit dem die Siinde das Neue an Gott, sein
Menschsein, auszuloschen gedachte, auf sich, um
das neue Leben, das mit seiner Menschwerdung
in die Welt kam, als ein Tod und Siinde iiber-
windendes offenbar zu machen.

In seinem Tode, den er durch die Siinde, aber fiir
die Siinder, seine Briider, erleidet, an ihrer Statt
und ihnen zugute, wird das Menschsein Gottes in
einem uniiberbietbaren und unauslotbaren Mabe
als Mitmenschlichkeit offenbar, Das Neue an dem
menschgewordenen Gott, das Mitmenschliche
Gottes, wird in seinem Sterben um des Menschen
willen auf eine Weise leuchtend, einleuchtend, an-
ziehend, daB es uns jene Blindheit, jene Decke
iiber den Augen nimmt, die uns bei uns selbst,
beim alten verbleiben lieB, weil sie uns verhiillte,
wie gut Gott ist und wie gut er es mit jedem von
uns meint.

Das Wegnehmen der Decke, die uns Gott verbarg,
ist der neue Anfang im Leben eines jeden Men-
schen. Ist sie weg, so ist der Anfang gemacht, der
Mensch ist neu; denn er hat die Menschlichkeit
Gottes begriffen, vielmehr, sie hat ihn ergriffen,
sie hat auf ihn iibergegriffen, das ist das Neue.
Die neue Menschlichkeit befdhigt den Menschen,
Gott nun mit neuen Augen zu sehen, ihn zu sehen,
wo er ihn bisher nicht sah, im Mitmenschen. Und
sie dringt ihn, sich seinerseits zu dem mensch-
gewordenen Gott zu gesellen, wie dieser zu ihm
sich gesellte. (Es ist freilich eine Frage, ob er die-
sem Dringen in sich Raum gibt, so wie es auch
eine Frage war, ob er sich die Decke von den
Augen nehmen lieB — es kann einer auch die
Finsternis lieber haben.) LaBt er sich zum Mensch-
gewordenen dringen, so dringt es ihn auch dort-
hin, wo er seine Gesellschaft am sichersten findet,



wo er ihn am gewissesten antrifft. Und wo ist
das?

Es gehort zu der Konsequenz der Menschwerdung
und der Mitmenschlichkeit Gottes, daB er es nicht
dabei bewenden lieB, in Bethlehem Mensch zu
werden und in Paldstina iiber die StraBen zu
gehen, sondern daB es die Weltzeit hindurch eine
ganz bestimmte Kategorie von Menschen gibt,
von denen er sagt: Das bin ich. Bei Matthdus im
25. Kapitel sind sie genannt: die Hungernden und
die Diirstenden, die Schutzlosen und die Fremden,
die Kranken und die Gefangenen. Wer sich also
zu ihnen gesellt, gesellt sich mit GewiBheit zu
ihm. Wer fiir sie da ist, den 148t er erfahren, daBl
er fiir ihn da ist. Wer ihnen seine irdische Zeit
widmet, fur die ist er in Ewigkeit da. Wer ihnen
sein irdisches Leben schenkt, dem gibt er das
gottliche.

Den Alleingelassenen Gefdahrte werden, das ist die
Beantwortung und zugleich die Ausweitung des
neuen Anfangs, den Gott in seiner Menschwer-
dung mit uns gemacht hat, ist je neuer Durchbruch
dieses Anfangs in uns und durch uns in diese Welt
hinein und ist zugleich unser Durchbruch zu Gott,
ist unsere Zugesellung zu ihm.

Aber damit wir nicht fehlgehen: Die Zugesellung
zu dem menschgewordenen Gott féngt genau da
an, wo ich mich jeweils einem Menschen schon
zugesellt vorfinde, im Bereich des je Néchsten.
Sehe ich den Bruder in ihm, habe ich Gott ge-
sehen. Die Sicht des Bruders darf jedoch nicht
haltmachen beim Nebenmann, bei der Sippe, der
Gruppe. Gott hat uns zum Beispiel durch unsere
Bischofe den nach der Frohbotschaft hungernden
Menschen in Siidamerika zugesellt. Und der Papst
weist uns mit beschworenden Worten auf die Brii-
der in Vietnam. Mehr als 500 000 Todesopfer hat
der Krieg dort bereits gekostet, davon iiber die
Hilfte Zivilisten. Es wurden bereits ein Drittel
soviel Bomben geworfen wie auf ganz Europa
wihrend des ganzen Zweiten Weltkrieges. Che-
mische Kriegsmittel entlauben die Dschungel, zer-
storen die Ernten. Wird der Krieg andauern?
Wird er auf die Welt iibergreifen? Das liegt mit
an uns, an unserer Mitmenschlichkeit, unseren
Opfern, unserem Gebet, unserem Einsatz. Wir
Christen sind Partisanen des Friedens, wenn wir
uns richtig verstehen,

Warum davon reden in der Weihnacht? Um uns
die Festfreude zu verderben? Nein, um uns zu
sagen, daB die Freude, die der menschgewordene
Gott uns brachte, ihre Quelle in seiner Mitmensch-
lichkeit hat, mit der aber nun wir unseren gequél-
ten Briidern so nahe zu sein haben, wie er uns
nahe ist. Denn sie sind er.

Durch die Menschwerdung ist die Welt zu ithrem
wahren Anfang gekommen, sind wir alle radikal
wieder zu Anfingern geworden. Spiiren wir, wie
sehr wir es in jeder Hinsicht noch sind ? Angefan-
gen haben bedeutet ja noch nicht, zur Vollendung
gelangt oder gar ans Ende gekommen sein. Viel-
mehr, seit wir anfingen, haben wir zunehmend das
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Empfinden, noch nicht einmal richtig begonnen
zu haben. Wie nie frither verspiiren und erfahren
wir den Andrang und die Versuchung der von
Gottes Menschlichkeit ablenkenden alten Méchte.
Und sind so zuinnerst gedrdngt, uns an Gottes An-
fang mit uns zu halten, um aus ihm immer neue
Anfangskraft zu gewinnen.

So viel die Siinde, die Hinkehr zum alten, auch
weiter zu uns hindringen will, so viel wie sie noch
Ansitze bei uns finden, so viel wir noch, offen oder
verborgen, zum alten hinneigen, so viel auch sind
wir gefordert, wieder und wieder neu zu beginnen —
zu »siegen«, so nennt es die Apokalypse. Wer
einmal den neuen Anfang machte, wird auf diese
Weise immer mehr, immer wirklicher zum An-
fanger, bis der ganz reine neue Anfang gewonnen,
der endgiiltige Sieg errungen ist.

»Briider, jetzt sind wir S6hne Gottes [weil wir die
Briider lieben]; und was wir sein werden, ist noch
nicht offenbar geworden. Wir wissen aber, dal wir
ihm #hnlich sein werden, wenn er erscheint; denn
wir werden ihn schauen, wie er ist. Jeder nun, der
dies von ihm hofft, heiligt sich, wie er heilig ist«
(1 Jo 3,21). Heinrich Spaemann

Das Horen
in der Botschaft der Synoptiker

Die biblische Religion ist in starkem Maf} auf das
Wort konzentriert. Das gilt vor allem fiir die syn-
optischen Evangelien, an die wir uns halten miis-
sen, wenn wir den Zugang zur Botschaft Jesu
suchen.Es mag auffallen, daf — rein wortstatistisch -
das » Horen« innerhalb des Neuen Testamentes in
diesen Evangelien neben der Offenbarung am héu-
figsten begegnet. Das ist kein Zufall. Jesus selber
hat sich mit dem Kiinden des Wortes begniigt und
darauf verzichtet, seine Botschaft schriftlich nieder-
zulegen. Die unmittelbare Ansprache seines Wor-
tes lebt bei den Synoptikern noch fort.

Was man darum nach den Synoptikern vorrangig
zu horen bekommt, sind die Worte Jesu (vgl.
Mt 7,24-26; Mk 6,2; 12,37 usw.), aber auch schon
die Worte der Zwolf, die Jesus mit dem Verkiindi-
gungsauftrag aussendet (Mt 10,14). Die Prolon-
gation und Ausdehnung des Wortes Jesu durch das
Wort der Jiinger war ein besonderes Anliegen des



dritten Evangelisten. Dieser zeichnet immer wieder
das Bild der um Jesus sich versammelnden Volks-
massen, die ihn horen wollen (Lk 5,1.15; 6,17f;
15,1 usw.). Er nennt das Wort Jesu auch »Wort
Gottes« (5,1), aber auch das Wort, das nach der
Apostelgeschichte die christlichen Glaubensboten
in ihrer missionarischen Arbeit ausrichten, erhilt
diese Ehrenbezeichnung (13,44; 19,10). Das da-
hinter sich verbergende Anliegen ist deutlich: Jesu
Wort ist nicht erstorben; es lebt in der Kirche fort.
Daraus ergibt sich die Konsequenz, daB der Ver-
kiindigung der Kirche die Autoritit der Verkiindi-
gung Jesu gebiihrt und daB die Ho6rer spiterer
Zeiten und Generationen iiber die lebendige Ver-
kiindigung der Kirche die Moglichkeit haben, mit
seinem Wort konfrontiert zu werden. Sie stehen
den Menschen des Anfangs nicht nach.

Die Synoptiker wissen darum, daBl das Horen sehr
unterschiedlich sein kann. Es verbindet sich mit
den verschiedensten menschlichen Reaktionen. Sie
geraten aufler sich (Mk 6,2), man hort ihn gern
(6,55), es erfiillt die Horer mit Zorn (Lk 4,28), mit
Traurigkeit (18,23)... Angesichts dieser weiten
und schier unberechenbaren Skala menschlichen
Horens ist es begreiflich, wenn wiederholt zum
rechten Horen aufgerufen wird. Das geschieht mit
der sogenannten Weckformel: »Wer Ohren hat zu
horen, hore!« (Mk 4,9) oder einfach mit dem Ruf:
»Horet!« (4,3). Der Kiinder des Wortes, aber auch
der Horer muB} wissen, daB es ein Horen gibt, das
in Wirklichkeit gar kein Héren ist. Die Klage der
Propheten, daB sie zwar Ohren haben, aber doch
nicht horen, lebt in der synoptischen Botschaft
fort (Mk 8,18; vgl. Jer 5,21; Ez 12,2). Die Mah-
nung, zu horen, hat ihren sinnvollen Platz am Be-
ginn einer Rede. So erdffnet sie die Gleichnisrede
bzw. die Gleichnisgeschichte vom Sdmann (Mk
4,3). Das darf aber nicht dahingehend miBverstan-
den werden, als kiime es jetzt nur darauf an, dem
Kiinder seine hérende Aufmerksamkeit zu schen-
ken, ihn anzuhoren. Diese duflere Disponiertheit
ist sicher die erste Voraussetzung, aber die Bereit-
schaft muBl tiefer greifen. Die Grundforderung,
die nach gemeinbiblischem Verstdndnis sich mit
dem Horen verbindet, ist das Tun des Wortes, die
Umsetzung des Wortes in die Tat, das gehorsame
Eingehen auf die Botschaft. Die Bergpredigt des
Matthdus wie die Feldrede des Lukas schlieen mit
dem Gleichnis von der Sturmflut, das den rechten
und schlechten Horer und sein Schicksal zeichnet.
Die Charakteristik ist hochst einfach, aber nicht
minder eindrucksvoll: Wer Jesu Wort hort und
tut, ist verstdndig; wer es dagegen nicht tut, ist ein
Tor. Der eine besteht im kommenden Gericht, der
andere geht zugrunde. Die Weisungen der Berg-
predigt, die hochste sittliche Anstrengungen vom
Horer einfordern, konnte nicht biindiger kommen-
tiert werden. » Du tue dasselbe!« lautet auch der
Anruf an jenen Fragesteller, der die Geschichte
vom barmherzigen Samariter zu héren bekam (Lk
10,37).

Etwas Ahnliches ist gemeint, wenn jene selig-
gepriesen werden, die das Wort Gottes horen und
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bewahren (Lk 11,28). Dieser Makarismus gilt dort
Maria, der Mutter Jesu, aber als rechter Horerin
seines Wortes. Was rechtes Horen bedeutet, wird
im folgenden verdeutlicht durch die Spriiche von
der Konigin des Siidreiches und den Nineviten
(11,31f). Beide werden als Typoi fiir das vorbild-
liche Eingehen auf das Wort hingestellt. Die eine
kam aus fernen Landen, um die Weisheit Salomos
zu horen, und stellt damit den alles iiberragenden
Wert des Wortes unter Beweis. Die anderen be-
kehrten sich auf die Predigt des Jonas und zeigten
damit an, was als das eigentliche Ziel des Wortes
Gottes zu gelten hat. Es hat erst dann gefruchtet,
wenn es den Menschen innerlich ergreift, wandelt,
umkrempelt, daB er Meranoia vollzieht, umkehrt,
umdenkt, ein anderer wird. Das Horen des Wortes
ist die vornehmste Beschiftigung. Jesus, der im
Haus der beiden Schwestern einkehrt, zollt Maria,
die zu seinen Fiillen sitzt und sein Wort hort, das
Lob, daB sie den besten Teil erwéhlt hat, wahrend
die geschiftige Martha sich um Dinge kiimmert,
die genommen werden kénnen (Lk 10,38-42).
Das Schwergewicht, das Lukas dieser Perikope
beimiBt, wird erst dann voll erfalit, wenn man sieht,
daB sie zusammen mit dem vorausgehenden Gleich-
nis vom barmherzigen Samariter eine redaktionelle
Einheit bildet. Beide sind unter das schriftgelehrte
Gesprich, in dessen Mitte das Gebot der Gottes-
und Nichstenliebe steht, gestellt (10,25-28). Wie
das unmittelbar folgende Gleichnis (10,29-37) die
Niéchstenliebe erldutert, so die Perikope von Maria
und Martha, was Gottesliebe ist. Dann ist also
das Horen des Wortes Gottes eine AuBerung der
Gottesliebe!

Die édltesten Gemeinden muBten schon bald die
Erfahrung machen, daB sich nicht alle dem Wort
6ffnen und viele sich verschlieBen und abwenden.
Dieses Verhalten der Menschen erschien rétsel-
haft und schwer durchdringlich. Da man sich
mit diesem Problem beschiftigte, beweist die einer
spiateren Uberlieferungsschicht zugehdrige Deu-
tung des Gleichnisses vom Sdmann (Mk 4,13-20),
in der sich die Reflexion der enttduschten und be-
lohnten Verkiinderarbeit niedergeschlagen hat.
Das Gleichnis vom Sdmann, das ein Ackerfeld mit
unterschiedlichen Bodenbedingungen zeichnet, er-
schien geeignet, iiber die gute und schlechte Auf-
nahmebereitschaft bei der Verkiindigung des Wor-
tes nachzusinnen. Es féllt ja auf, daB » das Wort« -
im Gegensatz zur Gleichnisgeschichte selber — im
Mittelpunkt der Deutung steht, wie diese iiber-
haupt von der der neutestamentlichen Brieflitera-
tur nahestehenden urchristlichen Verkiindigerspra-
che terminologisch geprigt ist. Es gibt Horer, die
das Wort nur fiir einen Augenblick behalten. Ihr
Herz gleicht einem ausgetretenen Weg, der nicht
mehr fihig ist, den Samen des Wortes aufzuneh-
men. Der Stumpfsinn hat ihr Wesen gezeichnet.
Daneben sind solche, die zwar freundlich auf das
Wort eingehen, auch eine Zeit dabei bleiben, aber
im Innern nicht bestdndig sind. Besonders, wenn
das Bekenntnis zum Wort Beschwerden bereitet,
Verfolgung droht, fallen sie ab. Leichtsinnige und



angstliche Gemiiter, denen die Wurzel fehlt. Da-
neben sah man solche vor sich, deren Herz in die
Geschifte der Welt verwickelt war, von den » Sor-
gen des Aons« beschwert, von den Reichtiimern
und seinen Irrungen belastet. Der Hang zu diesen
Dingen ist so groB, daB er das Wort erstickt. Der
Weltsinn war noch immer der groBte Feind des
Wortes. Der Blick bleibt aber nicht am MiBerfolg
haften. Er wendet sich am SchluBl denen zu, die
das Wort »horen und bewahren und Frucht brin-
gen«. Wenn gar Lk 8,15 hinzufiigt »in Geduld«,
ist damit auf den Alltag und seine Plage hingelenkt,
also auf etwas gar nichts Besonderes. Weil aber im
Alltdglichen die Bewédhrung des Christen liegt, fillt
gerade hier die Entscheidung iiber das Horen.

Trotz des Wertes allen Erfahrungsaustausches,
bliebe eine Psychologie des Horens immer an der
Oberfliche. Beim ProzeB des Horens und Kiindens
des Wortes Gottes hat nicht allein der Mensch
seine Hénde im Spiel. Hinter dem empirischen
Vorgang verbirgt sich die g6ttliche Gnade. Gerade
das Wissen darum spiegelt die Botschaft der Syn-
optiker. So zerbricht alles menschliche Griibeln
und Sinnen iiber die Griinde von Annahme und
Ablehnung an dem Wort: »Euch ist es gegeben,
die Geheimnisse des Himmelreiches zu verstehen,
jenen ist es nicht gegeben« (Mt 13,13), ndmlich
von Gott. Damit ist keinesfalls die menschliche
Verantwortung oder die Schuldfrage aufgelst,
steht das zitierte Wort doch in einem Kontext,
der den schuldhaften Ungehorsam, die wider-
spenstige Verstocktheit zum Thema hat. Jene aber,
die erkennen, sind getragen von dem BewuBtsein,
daB sie solches gottlicher Huld verdanken. Die
Willigkeit ist der Ansatzpunkt, den der Mensch
Gott darbieten kann und muB. Der Herr allein
aber ist es, der das Herz offnet (vgl. Apg 16,14).

Joachim Gnilka

Osterliche Weihnachtsverkiindigung!

1. Zur Verkiindigungssituation

Weihnachten stellt den Prediger vor eine besondere
Aufgabe, die groBie Chancen, aber zugleich auch
groBe Gefahren mit sich bringt. Kein Fest hat im
allgemeinen BewuBtsein der Christen eine solche
Bedeutung wie Weihnachten. Sie kommen so zahl-
reich zum Gottesdienst wie an keinem anderen
Tag des Kirchenjahres. Selten bringen sie der Pre-
digt so viel Aufgeschlossenheit und Erwartung ent-
gegen wie an diesem Fest.

Die Erwartungen sind jedoch — darin liegt das
Problem der Verkiindigungssituation — weitgehend
schon im voraus festgelegt. Weihnachten ist in
eine Atmosphire eingeschlossen, die aus oft frag-
wiirdigen Quellen gespeist und weder leicht zu
bestimmen noch leicht zu durchdringen ist. Eine
Fiille von Empfindungen und Vorstellungen ver-
bindet sich mit diesem Fest: Es gilt als Fest der
Kinder und der Kindheit, der Familie und des
Volkes, des Schenkens und Beschenktwerdens und
nicht zuletzt als Fest der Liebe und des Friedens.
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So vage und vordergriindig solche Stimmungen
und Erwartungen zumeist auch sind, so hiufig sie
in Sentimentalitdten und Klischees steckenbleiben,
es kann nicht die Aufgabe des Predigers sein, in
unfruchtbarer Polemik gegen die Entartung des
Weihnachtsfestes zu Felde zu ziehen. Er hat auch
hier die Horer in ihrer Situation abzuholen und
sie nicht tiefer in ihre Ratlosigkeit hineinzustiirzen.
Von Vorwiirfen ist das Heil nicht zu erwarten.
Gerade jene Horer, die nur zu Weihnachten noch
den Weg zur Kirche finden, werden dadurch ab-
gestofen und in ihrer Abneigung gegeniiber Got-
tesdienst und Predigt bestérkt.

Freilich kann der Prediger ebensowenig die Er-
wartungen der Gemeinde und ihre »Weihnachts-
stimmung« einfachhin bestétigen. Er ist zunéichst
und vor allem Diener des Wortes Gottes und nicht
der Wiinsche seiner Horer. Gerade indem er riick-
haltlos der Weihnachtsbotschaft dient, wird er den
Horern den besten Dienst erweisen.

2. Die dsterliche Struktur der biblischen Weihnachts-
verkiindigung

Kreuz und Auferstehung Christi stehen im Ur-
sprung des christlichen Glaubens. Das Oster-
bekenntnis ist Grund und Mitte der apostolischen
Predigt, auch der Erzdhlungen von der Geburt und
Kindheit Jesu (der sogenannten Kindheitsgeschich-
ten Lk 1 und 2; Mt 1 und 2). Diese stehen nicht
in sich selbst geschlossen da als private Erinnerun-
gen der heiligen Familie. Sie verweisen uns auf
Ostern, und zwar nicht etwa nur in dem Sinne,
daB der Anfang eines Weges eben notwendig mit
dem Ende verbunden ist, oder daBl in der Armut
der Krippe bereits die EntduBerung des Kreuzes
sichtbar wird. Der Zusammenhang ist fundamen-
tal. Die Kindheitsgeschichten sind allein von
Ostern her zu verstehen. Der Weg der Verkiindi-
gung nimmt nicht einen gleichsam »natiirlichen«
Verlauf von Weihnachten nach Ostern hin. Viel-
mehr werden umgekehrt von Ostern her die An-
finge des Lebens Jesu in die Verkiindigung ein-
bezogen. Was den apostolischen Zeugen im Glau-
ben an ihren gekreuzigten und auferstandenen
Herrn aufgegangen ist, das bekennen sie auch von
seiner Empfingnis und Geburt: Vom ersten Au-
genblick seines Lebens an ist er der Messias, der
Heil und Rettung bringt. In ihm ist Gott am Werk.
Diese osterliche Perspektive erdffnet jenen Raum,
in dem die Weihnachtspredigt ihren Ursprung hat
und aus dem sie auch heute lebt:

a) Sie bewahrt davor, das Evangelium zu psycho-
logisieren und historisierend auszumalen. Die Ge-
fahr dazu ist am Weihnachtsfest in echhtem MaBe
gegeben. Mit den Kindheitsgeschichten verbindet
sich eine Fiille von Vorstellungen, die in alten und
neuen Krippendarstellungen, Krippenspielen und
Weihnachtsliedern ihren Ursprung haben. Uber-
14Bt sich die Predigt dem, was im Verlauf der

1 Vgl. auch das vom Autor dieses Artikels verfaBte
Werk: Von der Exegese zur Predigt, das im Friih-
jahr 1968 im Matthias-Griinewald-Verlag, Mainz, er-
scheinen wird.



Frommigkeitsgeschichte aus den biblischen Er-
zdahlungen geworden ist, dann wird sie nur allzu
leicht in eine bloBe Gemiitssphére absinken. Sie ist
dann nicht mehr Christusverkiindigung, sondern
ein Gaukelspiel, das zur Regression in eine kind-
liche Traumwelt verleitet. — Der Prediger sollte
seine Vorstellungen von den Anfidngen des Lebens
Jesu nach MaBgabe des Evangeliums redlich iiber-
priifen. Dessen Osterliche Dynamik reinigt die
Atmosphire. UberldBt er sich dem Text, dann
wird er erkennen, daB es nicht seine Aufgabe ist,
im Stil der Weihnachtsspiele die heilige Familie,
den zugigen Stall und die frierenden Hirten pla-
stisch darzustellen, sondern das Bekenntnis zu
Christus dem Herrn und Retter zur Sprache zu
bringen. Die Szenerie der Erzdhlungen (Krippe,
Hirten, Engel, Stern, Magier) ist nicht um ihret-
willen da, und der Prediger sollte sich nicht in ihr
verlieren. Sie weist auf das Ereignis hin, daB Gott
sich in Jesus den Menschen hingibt.

b) Der Osterliche Charakter der Kindheitsgeschich-
ten 4Bt ihre heilsgeschichtliche Dimension sichtbar
werden. — Weihnachten ist heute weitgehend pri-
vatisiert und zwar nicht nur dadurch, daB das Fest
im BewuBtsein vieler Christen vorwiegend zu einer
Familienfeier geworden ist. Auch im Bereich der
Frommigkeit trigt es vorwiegend privaten Cha-
rakter: Das Bild der heiligen Familie im Stall zu
Bethlehem und die Begegnung des einzelnen Gliu-
bigen mit dem Kind in der Krippe kennzeichnen
die Situation. — Wird die Geburt Jesu im Sinne des
Evangeliums von Ostern her gesehen, dann ist
jede Introversion im Keim erstickt. Dann eroffnet
sich der weite Raum der Geschichte Gottes. Chri-
stus ist die Erfiillung der VerheiBungen des Alten
Bundes. In ihm ist das Escharon da, zum » Heute«
geworden. Er ist der erh6hte Herr, dessen Konigs-
herrschaft kein Ende kennt. Das Bekenntnis zu
ihm ist keine Privatsache, sondern Zeugnis vor der
Welt.

c) Die osterliche Dynamik der Kindheitsgeschich-
ten macht es unmoglich, Weihnachten lediglich als
Erinnerung zu verstehen. Sie 146t es nicht zu, sich
in eine vergangene Welt zuriickzutrdumen und zu
tun, als sei voriibergehend alles noch so wie da-
mals. Die Urgemeinde hat die Anfinge des Lebens
Jesu nicht historisch rekonstruiert, sondern sie aus
dem Glauben an ihren erhohten Herrn interpre-
tiert und aktualisiert. Thr Weihnachtszeugnis ruft
in den Glauben an den jetzt prisenten Christus.
Seine Anwesenheit unter den Menschen bleibt
zwar auf ein Datum der Vergangenheit bezogen,
aber sie bleibt nicht darauf beschrinkt. Er ist
»heute« da, und zwar nicht als Kind in der Krippe,
sondern als der »Retter Christos Kyrios« (Lk 2,11).

3. Die Vielfalt biblischer Weihnachtsverkiindigung

Im BewubBtsein vieler Prediger und Gemeinden gilt
Lk 2,120 als der Weihnachtstext. Er hat einen
entscheidenden EinfluB auf die Gestaltung des
Weihnachtsfestes ausgeiibt und zahlreiche Vor-
stellungen und Briuche, die sich mit diesem Tag
verbinden, angeregt und geprégt.
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Die Dominanz der lukanischen Geburtsgeschichte
ist nicht unbedenklich. Sie hat den Eindruck ent-
stehen lassen, in der Schrift sei sonst nirgendwo
von »Weihnachten« die Rede. Diese Fixierung hat
zu einer einseitigen Ausprigung der Weihnachts-
frommigkeit gefithrt und trigt mit Schuld an deren
Auswiichsen. Sie bedeutet nicht nur eine inhaltliche
Verarmung der neutestamentlichen Weihnachts-
verkiindigung, sondern wird auch der Vielfalt ihrer
Formen (Erzdhlung, Lehre, Bekenntnis, Hymnus)
nicht gerecht. Lukas und Matthdus, Paulus und
Johannes sprechen in je verschiedener Weise von
der Geburt Jesu. Eine Besinnung auf den Reich-
tum biblischer Verkiindigung wird zu einer Rege-
neration der Weihnachtspredigt fithren und eine
Kléarung des Weihnachtsverstdndnisses bewirken.

Franz Kamphaus

Literaturbericht

Biblische Literatur

KurT FROR, Wege zur Schriftauslegung.
Biblische Hermeneutik fiir Unterricht
und Predigt, Patmos-Verlag, Diissel-
dorf 1965, 408 S. (DM 26,-).

Das Buch des Erlanger Ordinarius fiir praktische
Theologie und Katechetik, das 1963 im Christian
Kaiser-Verlag in Miinchen erschienen ist, liegt hier
als katholische Lizenzausgabe vor. Die katholische
Ausgabe sollte, wie Hubertus Halbfas im Vorwort
dazu sagt, vor allem dem Buch einen » moglichst
breiten Eingang an katholischen Péddagogischen
Hochschulen, Theologischen Fakultiten und Prie-
sterseminarien« ermoglichen. Frors Hermeneutik
ist denn auch nicht nur ein gescheites und bei aller
kritischen Umsicht gldubiges, sondern auch ein
notwendiges Buch. Es behandelt zuerst in fiinf Ka-
piteln die hermeneutischen Grundlagen: Was heil3t
theologische Schriftauslegung; Aus der Geschichte
der Schriftauslegung; Grundfragen und Einzel-
fragen der biblischen Hermenecutik; die Heils-
geschichte. Hermeneutik steht im Gesprich mit
der allgemeinen Verstehenslehre der Geisteswissen-
schaften, ist aber »an die Uberlieferung von ein-
maligen, kontingenten Ereignissen der Geschichte
und ihre Interpretation durch das Glaubenszeugnis
der urchristlichen Predigt« (15) als ihre besondere
Situation gewiesen. Die Auslegung dieser Uber-
lieferung » geschieht im Lebensvollzug der Kirche.
Was sich dort ereignet, ist in Wirklichkeit das Ur-



’ muster fiir alle Schriftauslegung durch den ein-
zelnen, fiir allen persénlichen Umgang mit dem
Schriftwort wie fiir die Arbeit des Theologen in
der Studierstube. Alles, was die hermeneutische
Arbeit leistet, kommt von diesem Geschehen her
und ist daran zu messen. Das iiberlieferte Wort
bringt zur Sprache, was in dieser versammelten
Gemeinde geschieht, und es fithrt immer wieder
neu zu diesem Geschehen hin. Dieses Geschehen
reicht aber iiber die Struktur des mitmenschlichen
Bezuges, die auch die geisteswissenschaftliche Her-
meneutik kennt, hinaus. In ihrer Versammlung
wird die Gemeinde in das Horen auf die Stimme
des auferstandenen und gegenwirtigen Christus als
Person hineingenommen und zur bekennenden
Antwort auf das gehorte Wort gerufen« (18). Dar-
aus folgt dann notwendig die Einheit des herme-
neutischen und kerygmatischen Dienstes, die Ge-
schichtlichkeit der Uberlieferung und ihre not-
wendige Ubersetzung in Predigt und Unterweisung
heute, die spezifische Situation der theologischen
Hermeneutik, die, wie schon erwihnt, nicht be-
stimmt ist » durch das Existenzverhéltnis der ein-
zelnen Glaubenden, sondern durch die Gegenwart
der Christusperson« (20).

Aus der Geschichte der Schriftauslegung werden
die drei groBen Epochen der alten Kirche mit
ihrem mehr allegorisch-symbolischen Schriftver-
stindnis, der Reformation mit ihrem neuen
Schriftsinn und der Neuzeit mit der historisch-
kritischen Methode behandelt. Dabei kommt die
Hermeneutik Rudolf Buitmanns eingehend zur
Darstellung. Fror kennzeichnet sie folgender-
maBen: »Historisches Verstehen ist ohne das Ver-
stehen der vom Text her gemeinten Sache nicht
denkbar, darum gehort zum historischen Verste-
hen das Vorverstindnis, das Dilthey als das vor-
giingige Lebensverhiltnis des Auslegers zur Sache
bezeichnet. Das ist aber nichts anderes als die
Frage nach dem Existenzverstindnis der Texte«
(41). Die Kritik an Bultmanns Position bezieht
sich vor allem auf seine konsequente Trennung
von Kerygma und Geschichte. » Das Kerygma als
das Ereignis des appellierenden Wortes kann nicht
an die Stelle des in diesem Wort gegenwirtigen
und wirkenden Christus treten« (46). Dieses zweite
Kapitel iiber die Geschichte der Schriftauslegung
wird vom Herausgeber der Lizenzausgabe, H.
Halbfas, mit einem kurzen AbriB3 der katholischen
Schriftauslegung, wie sie heute in der katholischen
Theologie vertreten wird, abgeschlossen.

Unter den Grundfragen der biblischen Hermeneu-
tik werden behandelt: Die historische Methode;
Die Frage nach der Voraussetzungsmoglichkeit;
Das Vorverstindnis; Der hermeneutische Zirkel;
Der Dualismus der Schriftauslegung; Die Aus-
legung als verstehende Begegnung mit dem Text;
Der Kanon als Kontext und Das Mithoren der
Auslegungsgeschichte. Leider wird die historisch-
kritische Methode nicht ndher nach der Seite der
Literarkritik, der Form- und Uberlieferungs-
geschichte, sondern nur nach ihrer grundsitz-
lichen, in der Geschichtlichkeit der Offenbarung
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begriindeten Notwendigkeit dargelegt. Historisch-
kritische Exegese muB, wenn sie sachgerecht sein
will, zugleich immer auch theologisch sein. »Erst
wo die biblischen Texte darnach befragt werden,
was sie als Anruf Gottes an uns heuté sagen wol-
len, wird die Auslegung der Sache ansichtig, um
die es in ihnen immer und iiberall geht« (62). Wird
die Auslegung als dialogische Begegnung mit dem
Text verstanden, so darf doch nicht iibersehen
werden, daB der Mensch in diesem Geschehen
immer der Horende und Gott Gehorige ist. »Es
gehort zum Wesen dieses eschatologischen Ge-
schehens, daB es nicht in eine hermeneutische Me-
thode eingefangen werden kann, noch viel weniger
als die echte Begegnung im Sinne der geisteswissen-
schaftlichen Hermeneutik« (70). Gerade hier wer-
den also auch die Grenzen jeder hermeneutischen
Methode sichtbar. Auf die sehr wichtigen Fragen
der hermeneutischen Relevanz des Kanons und
der Tradition in Dogma, Bekenntnis und Lehre
konnen wir hier nicht ndher eingehen. Es besteht
eine besondere Form des hermeneutischen Zirkels
zwischen Schrift und Dogma. »Die Lehre will
sachgemiBe Auslegung des biblischen Zeugnisses
sein und ihm dienen. Durch den Vollzug des Aus-
legens wird aber die Schrift selbst immer neu zum
kritischen MaBstab fiir das Verstehen der kirch-
lichen Lehre« (75).

In den Einzelfragen der biblischen Hermeneutik
kommt dann die Formgeschichte mit den literari-
schen Gattungen, die der Auslegung besondere
Schwierigkeit machen, wie Mythos, Apokalyptik,
Sage und Legende, Typologie, zur Sprache. In der
vielumstrittenen Sache des Mythos und der so-
genannten Entmythologisierung scheint dem Ver-
fasser die Bemiithung um eine begriffliche Kldarung
nicht ganz gelungen zu sein. Wenn er vom Mythos
als der » genuinen Sprache der Religion« (Mowin-
kel) spricht, ist die christliche Verkiindigung, die
sich dieser Ausdrucksweise notwendigerweise be-
dient, nicht »mythologisch«, sondern mythisch.
Hier hitten unbedingt die erhellenden Ausfithrun-
gen von W. Stdhlin iiber Mythisches Denken in
der Heiligen Schrift! herangezogen werden miis-
sen. Leider fehlt im Literaturverzeichnis auch das
andere kleine Biichlein von demselben Verfasser
iiber Sage, Legende, Mdrchen und Mythos in der
Bibel und iiberhaupt?, sowie dasjenige von J.
Bernhart iiber Bibel und Mythos3. Zur Literatur
iiber das Kapitel der Heilsgeschichte als hermeneu-
tisches Prinzip wiire jetzt das Buch von O. Cull-
mann, Heil als Geschichte+ und seine kiirzlich er-
schienenen Vortrdge und Aufsdrze (1967) zu er-
gédnzen.

Der zweite Teil von Frors Hermeneutik behandelt

1 W. STAHLIN, Symbolon. Vom gleichnishaften Denken,
Stuttgart 1958.

2 'W. STAHLIN, Auch darin hat die Bibel recht, Stuttgart
1964.

3 J. BERNHART, Bibel und Mythos. Ein Vortrag, Miin-
chen 1954,

4 0. CULLMANN, Heil als Geschichte. Heilsgeschicht-
liche Existenz im Neuen Testament, Tiibingen 1965.



nach dem gleichen Aufbau wie der erste die herme-
neutischen Probleme des Alten Testamentes: Ge-
schichte und Auslegung; Grundfragen; Auslegung
einzelner Teilgruppen. Die Grundfragen handeln
iiber: bezeugte Geschichte und kerygmatische An-
rede; das heilsgeschichtliche Credo Israels; das
Neue Testament als Kontext; Trinitarische Inter-
pretation; eschatologische Erfiillung und Krisis;
VerheiBung, Naherwartung und Enderwartung;
.die Arbeit am Text; Weissagungsbeweis — Allego-
rese — Typologie. Es wiirde zu weit fiihren, auf die
interessanten Ausfithrungen zu den verschiedenen
Problemen im einzelnen einzugehen. Fiir das
rechte Verstdndnis des Alten Testamentes und fiir
seine gegenwartige Verkiindigung sind sie alle wich-
tig und hilfreich, vor allem das iiber das Neue
Testament als Kontext und die Eschatologie in
ihrer Struktur als Erfiillung und Krisis Gesagte.
Die trinitarische Auslegung ist im heilsékonomi-
schen Sinn zu verstehen: »Die drei Fragen nach
dem Handeln des Vaters, der der Schépfer und
Herr aller Dinge ist, nach dem Kommen des Soh-
nes, der der erwidhlte Hirte Israels und der Volker
ist, und nach dem Wirken des Geistes, der die
Gemeinde schafft und erhilt, stehen nicht unver-
bunden nebeneinander. Sie bilden eine notwendige
theologische Einheit und eroffnen doch gleich-
zeitig einen freien, weiten Horizont der Befragung«
(147).

In der Auslegung einzelner Textgruppen verbindet
Fror in gliicklicher Weise die historische Methode
der Literar-, Form- und Traditionsgeschichte mit
der heilsgeschichtlich-kerygmatischen Deutung, so
fiir den Schopfungsmythos, die Vitersagen, die
Volksgeschichte, die Propheten und die Weisheits-
dichtung. Gerade in der Deutung der Ur- und
Vitergeschichte als exemplarischer Darstellung der
Glaubenserfahrung Israels, wie sie von G. von Rad
und auch von H. Renckens durchgefiihrt wurde,
wird man ihm gerne folgen. Zur biblischen Ur-
geschichte wire auch das Buch von W. Stihlin,
Wie es war im Anfang (1960), heranzuziehen.

Der dritte Teil von Frors Hermeneutik gilt der
Auslegung des Neuen Testamentes mit den wich-
tigen Grundfragen: Uberlieferungsgeschichte und
Vergegenwirtigung ; Geschichte und kerygmatische
Anrede; Der historische Jesus und der gepredigte
Christus. Man ist dem Verfasser dankbar, daB er
diese umstrittenen Fragen in so griindlicher Weise
darlegt und fiir die Verkiindigung und Unterwei-
sung fruchtbar macht.

Die Auslegung der einzelnen Textgruppen nimmt
hier noch einen gréBeren Platz ein als im Alten
Testament. Es werden eingehend behandelt: Die
Erzdhlung von der Kindheit Jesu; Der Anbruch
der Gottesherrschaft; Die Gleichnisse; Die Berg-
predigt; Die Wunder; Die Leidensgeschichte; Das
Wirken des Auferstandenen; Gesetz — Evangelium
— Parinese; Eschatologische Texte. Die schwierig-
ste Aufgabe fiir die Auslegung bilden hier wohl
Anfang und Ende der Christusgeschichte. Nur vom
Heilsereignis des Todes und der Auferstehung Jesu
her konnen sie sachgemiB interpretiert werden.
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Dieses behandelt Fror nicht als ein historisch iso-

liertes Ereignis, sondern stellt es zum voraus in die |

durch die Auferstehung neu geschaffene Situation

der Christusprisenz in seiner Gemeinde. Damit |

kommt er zur tieferen Begriindung dessen, was am
Anfang seines Buches als Forderung jeder theo-
logischen Interpretation der Heiligen Schrift steht:
»Alle verstehende Auslegung des Wortes und da-
mit auch alle theologische Hermeneutik hat darum
ihren Ausgang und ihr Ziel in dem gegenwirtigen
Handeln Gottes, der uns als der dreieinige offenbar
wird« (16).

Auch bei dieser ausfiihrlichen Besprechung ist es
nicht moglich, die Fiille und den Reichtum dieses
Buches darzutun; als Arbeitsbuch gedacht, be-
handelt es die einzelnen Abschnitte nicht schema-
tisch, sondern stellt sie immer in den gréBeren Zu-
sammenhang des Ganzen hinein. So ist es mog-
lich, das Buch auch schrittweise, gerade fiir die
entsprechenden Anliegen der Verkiindigung und
Unterweisung, auszuschdpfen. Kein Seelsorger und
Lehrer sollte aber dieses so notwendige und hilf-
reiche Buch fiir seine verantwortungsvolle Aufgabe
ungeniitzt lassen.

W. Jogst, F. MUSSNER, L. SCHEFFCZYK, A. VOGTLE,
U. WILKENS,

Was heift Auslegung der Heiligen Schrift ?, Verlag
Pustet, Regensburg 1966, 210 S. (DM 10,30).

Vorliegende Beitrdge gehen auf Referate zuriick,
die auf Tagungen der evangelischen Akademie
Tutzing und der katholischen Akademie in Bayern
gehalten wurden. Sie ergeben zusammen ein ge-
schlossenes Ganzes iiber die hermeneutische Pro-
blemstellung. F. Mussner behandelt Aufgaben und
Ziele der biblischen Hermeneutik unter dem drei-
fachen Gesichtspunkt der historischen, existenzia-
len und heilsgeschichtlich-kerygmatischen Inter-
pretation, jede jeweils an entsprechenden Beispie-
len illustriert. »Es geht also in Joh 1,14 nicht bloB
darum, daB der Offenbarer in >purer Menschlich-
keit<« den Menschen vor die Entscheidungsfrage
stellt (so nach Bultmann), sondern dafl der Logos
und Sohn Gottes unter den Menschen sein Zelt
aufgeschlagen hat. Hier steht die Hermeneutik vor
einer doppelten Aufgabe: sie mufl zeigen, daB es
sich dabei um die Erfiillung einer alttestament-

lichen VerheiBung handelt (heilsgeschichtliche In- |

terpretation), und sie muf das heilbringende My-
sterium erfassen, das mit der Anwesenheit des
Logos unter den Menschen fiir die Menschen ge-
geben ist« (19). Die hermeneutische Funktion der
Tradition wird sehr sinnreich am Traditionszusam-
menhang der apostolischen Kirchengemeinschaft,
von der 1Jo1,1-3 spricht, erldutert. Keine der drei
Methoden darf absolut gesetzt werden, da sie nur
in ihrer Verbindung fruchtbar werden konnen fiir
die nie beendete Aufgabe der Auslegung des in
seiner Fiille uns geschenkten Gotteswortes. Und
auch dann bleibt der in seiner Schrift uns offenbare
Gott ein verborgener Gott, ein absolutes, unend-




liches Geheimnis. Nicht weniger instruktiv als
dieser Artikel von Mussner ist der folgende Bei-
trag von A. Vogtle iiber Notwendigkeit, Voraus-
setzungen und Bedingungen der Auslegung. Als
generelles hermeneutisches Prinzip fiir das Neue
Testament hélt Vogtle fest: die Bereitschaft, »sich
nach allen Dimensionen auf die Geschichtlichkeit
und Menschlichkeit der in der Geschichte Jesu er-
folgten Offenbarung Gottes einzulassen...« (42).
Als weiteres Prinzip nennt er die Bereitschaft, den
fortschreitenden Charakter der Christusoffenba-
rung zu beachten. Das Fortwirken des erhhten
Christus durch den Geist hat entscheidende her-
meneutische Bedeutung, macht aber auch die
Grenzen sichtbar, an die jede geschichtswissen-
schaftliche Auslegung des Neuen Testamentes
kommen muB. Seine grundsdtzlichen Erwidgungen
illustriert Vogtle an zwei extremen Beispielen aus
den Evangelien, an der Engelserscheinung der
Grabesgeschichte und an der Geburts- und Kind-
heitsgeschichte bei Matthdus, um an ihnen die
besondere literarische Aussageform, die nachdster-
liche Formung der Jesus-Uberlieferung und die
Moglichkeit und Notwendigkeit einer schriftgemi-
Ben Entmythologisierung aufzuzeigen.

Von U. Wilkens, einem evangelischen Autor,
stammt aus guter Sachkenntnis der Beitrag iiber
die Bedeutung historischer Kritik in der modernen
Bibelexegese. Es ist eine wertvolle Ergdnzung zur
Geschichte der Bibelauslegung in K. Frors Her-
meneutik. Besonders interessiert an Wilkens Aus-
fiihrungen die kritische Stellungnahme zu R. Bult-
manns historischer Interpretation in seiner Theo-
logie des Neuen Testamentes, in der die Verkiindi-
gung und die Lebensgeschichte Jesu im Ganzen
lediglich als Voraussetzung der Theologie des
Neuen Testamentes, wie sie die Theologen Paulus
und Johannes alleingiiltiz vertreten, dargestellt
wird.

Die Auslegung der Schrift als dogmatische Auf-
gabe behandelt der Katholik L. Scheffczyk. Nach
ihm erfihrt das Problem der Auslegung der Schrift
unter dogmatischem Aspekt von vorneherein eine
notwendige Aufgliederung in die Frage nach dem
Verhiltnis von Dogma und Schrift, wobei das
Dogma sich selber in die Momente des gegenwér-
tigen GlaubensbewuBtseins, der Tradition und der
kirchlichen Lehrautoritidt gliedert. Hilt sich die
dogmatische Schriftinterpretation fiir den ganzen
vielfiltigen Reichtum der Heiligen Schrift offen,
wird sie selber wieder von der Schrift her beleuch-
tet und neu befruchtet.

W. Joest behandelt in einem letzten Referat die
Frage des Kanons in der heutigen evangelischen
Theologie und fragt nach dem theologischen Sinn
der Kanonbildung. Dabei gehort der Vorgang der
Kanonbildung nicht einfach zur historisch beding-
ten menschlichen Riickfrage nach dem Urgut des
Christusglaubens, sondern zur besonderen heils-
geschichtlichen Fiihrung eben dieser,nach dem Ur-
sprung und nach der Urgestalt ihrer Uberlieferung
fragenden Kirche. Joest unterstiitzt diese These mit
zwei Uberlegungen zum Bibelwort und Selbstwort

385

Gottes und zu Fragen und Méglichkeiten histo-
risch-kritischer Bibelforschung. Wenn innerhalb
des ganzen als Kanon anzuerkennenden Neuen
Testamentes eine sachliche Mitte gesucht werden
soll, dann kann es nur das sein, was das Evan-
gelium als sein Eigentlichstes verkiindet, die Recht-
fertigung aus Gnade, oder, wie Luther formuliert,
das, was » Christum treibet«, was uns also in den
Macht- und Lebensbereich der heilsschaffenden
Gnade Gottes fiihrt, wie Joest Luthers Wort exi-
stenzial auslegt. Aus dieser summarischen Inhalts-
angabe mag man ersehen, daB diese Referate in
ihrer klaren und ansprechenden Form eine aus-
gezeichnete, theologisch tief fundierte Hinfiihrung
zu den Grundfragen der biblischen Hermeneutik
bilden.

KARL HERMANN SCHELKLE, Wort und Schrift.
Beitriige zur Auslegung und Auslegungs-
geschichte des Neuen Testamentes, in: Kommen-
tare und Beitrdge zum Alten und Neuen Testa-
ment, Patmos-Verlag, Diisseldorf 1966, 322 S.
(DM 34,-).

Wer Schelkles Schriftkommentare und bibeltheo-
logische Studien kennt, wird auch gerne zu diesem
Band greifen. Er enthélt in einem ersten Teil Auf-
sdtze zur biblischen Hermeneutik: Wort Gottes;
Hermeneutische Regeln im Neuen Testament ; Hei-
lige Schrift und Wort Gottes. So bietet uns der
Verfasser zuerst eine kleine Theologie des Wortes
Gottes. DaB Gott zu uns »spricht« und wir ihn
»horen, ist ein Geheimnis, vergleichbar dem, daB
der » Unendliche Endliches erschaffen soll. Es ist
immer das Geheimnis des Finitum non capax in-
finiti« (17). Das Wort Gottes begegnet uns in seiner
vielfachen Gestalt als urspriingliches Wort Gottes,
als Wort Gottes in der Schrift, in der Verkiindi-
gung, als gegenwirtiges, unmittelbares Wort in den
Herzen der Gldubigen. Als Kriterium, daB wir es
wirklich mit dem Wort Gottes zu tun haben, kann
gelten: »Dort ist Gottes Wort, wo Gott als der
offenbar wurde und wird, der an Mensch und
Welt in Gnade und Gericht handelt. Dort ist
Gottes Wort, wo es als wirksames offenbar wird«
(29). In einem weiteren Aufsatz wird das Neue
Testament selbst nach seinen hermeneutischen Re-
geln gefragt. Aus Rém 15,4 geht hervor: Grund
und Absicht, woraus die Heiligen Schriften ent-
standen sind, geben auch Sinn und Ziel an, worauf-
hin sie auszulegen sind. Sind sie zu unserer Be-
lehrung geschrieben, miissen sie auch daraufhin
ausgelegt werden. Das »um unseretwillen ist alles
geschrieben« von 1 Kor 10,11 deutet Schelkle im
Sinne der existenzialen Interpretation. Die christo-
logische Deutung findet sich als hermeneutischer
Grundsatz in 2 Kor 3,16.17 ausgesprochen, wo
gesagt wird, daB nur durch die Hinwendung zum
Herrn, der der Geist und die Unverhiilltheit Gottes
ist, der Schleier von der Schrift und zugleich von
den Herzen genommen wird. In dem geheimnis-
vollen Wort von Eph 5,32 bzw. Gen 2,24 ist der



mehrfache Schriftsinn bezeugt. 1 Tim 4,13 nennt
auch die liturgische Verwendung und Auslegung
der Heiligen Schrift: »Bis ich komme, widme dich
der Verlesung, dem Zuspruch, der Lehre.« 2 Tim
3,15-17 legt Kraft, Nutzen und Segen des Um-
gangs mit der Heiligen Schrift dar. »Das stindig
gehorte und immerzu im Gehorsam befolgte Wort
der Schrift schafft den »Mann Gottes<, das heilt
den gldubigen Christen iiberhaupt... So vermag
die als lebendiges Wort gehorte Schrift den Men-
schen zu formen und zu gestalten« (39).

Der Aufsatz »Heilige Schrift und Gottes Wort«
fragt nach den Hilfen, das Wort Gottes zu héren
und zu verstehen, und erwéihnt als die entscheiden-
den die wissenschaftliche Exegese und die Ge-
meinschaft des Glaubens.

Der zweite Teil gilt Fragen der Theologie und der
Auslegung des Neuen Testamentes. Es werden
nacheinander behandelt: Die Kindheitsgeschichte;
Die Leidensgeschichte Jesu nach Johannes; Gott
der Eine und Dreieine; Kirche als »>Elite< und
»Elite als Kirche ¢; Kirche als Gemeinde des Alta-
res; Spatapostolische Briefe und Frithkatholizis-
mus; Jerusalem und Rom im Neuen Testament.
Theologisch und kerygmatisch sehr ertragreich
ist die umsichtige Interpretation der Kindheits-
geschichte. Als die Botschaft von Christus, dem
neuen Moses, dem wahren David, dem neuen
Adam und dem aus der Jungfrau Geborenen und
Gekreuzigten ist sie Evangelium an Israel und an
die Volker. In der motiv- und formgeschichtlichen
Betrachtung der Passion nach Johannes fiihrt der
Verfasser seine Studien iiber die Passion bei den
Synoptikern weiterS. Auch die bibeltheologische
Studie iiber den trinitarischen Gottesglauben liest
man mit viel Gewinn und wird dabei die feine
Nuancierung in der Formulierung dieses Glaubens
in bezug auf den Geist beachten: »So fraglos fiir
Paulus der Vater Person ist, so fraglos der Sohn,
so gewiB muB dann in dieser Dreiheit auch der
Geist personhafte Selbstindigkeit haben« (93).
Beispiel einer originell schopferischen Interpreta-
tion ist die Vorlesung iiber das Eliteproblem in der
Kirche mit der Formulierung: »Die Kirche ist als
Ganze Elite. Da sie dies ist, muB dadurch offenbar
werden, daB sich der einzelne in der Kirche der
Erwihlung bewuBt ist und sie in der Tat bekundet.
Insofern dies aber je und je geschieht, tritt Elite in
der Kirche hervor« (104).

Wie fiir die kerygmatischen Aussagen der Schrift,
14Bt sich die hermeneutische Methode auch mit
Gewinn auf das biblische Ethos anwenden, wie
die Ausfiihrungen iiber Sittlichkeit als Gehorsam
gegen das Wort Gottes, das Leiden des Gottes-
knechtes als Form christlichen Lebens, iiber Ehe
und Ehelosigkeit im Neuen Testament zeigen. Der
Aufsatz liber den neuen Gehorsam darf wohl als
priagnante Zusammenfassung einer biblisch be-
griindeten Morallehre verstanden werden.

Der dritte Teil der Aufsatzsammlung bringt Ar-
beiten aus der altkirchlichen Auslegungsgeschichte,
die der Verfasser schon zum Teil in seinem Buch
iiber die Viter-Exegese6 des Corpus Paulinum, ins-
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besondere des Romerbriefes zusammengestellt
hatte. Neu ist die grundsitzliche Abhandlung iiber
die altkirchliche Schriftauslegung. An Texten wie
Rom 6,1-11 (Taufe und Tod), 13,1-7 (Staat und
Kirche), 13,11-13 (Eschatologie) kann man er-
sehen, wie wichtig die Befragung der Viiter ist.
Alles in allem hat uns der Autor einen exegetisch
wie bibeltheologisch, hermeneutisch wie spirituell
tiberaus fruchtbaren Band geschenkt.

Willibald Pfister

5 Die Passion Jesu in der Verkiindigung des Neuen
Testamentes, Heidelberg 1949.
§ Paulus, der Lehrer der Viter, Diisseldorf 1959.
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cher. Lebt in Koln.

Norbert Wetzel, geb. 1936 in Berlin, Studium der
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Priester geweiht 1962. Seit 1963 Mitarbeiter am
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