unseres Lebens auch den anderen weiter-
schenken kénnen.

Lied zur Danksagung: GL 266, 1-3: , Nun
danket alle Gott . . .“

Schlufigebet: Als SchluBgebet sprechen wir
das Gebet von unserem Faltblatt:

Herr, mach mich frei von meinen Errungen-
schaften, denen ich verfallen bin und die
mich so krank machen.

Mach mich frei von meinen Einbildungen,
durch die ich entstellt werde und die mich so
klein machen.

Mach mich frei von meiner Besitzgier, durch
die ich betrogen werde und die mich so ge-
mein macht.

Herr, mach mich frei von der Sucht nach Sa-
chen, die mich doch nicht befriedigen und
die meinen verriickten HeiBhunger nur noch
gieriger machen.

Herr, mach mich frei und froh. Bleibe bei
mir, bei uns allen und leite uns an, anderen
Menschen Vertrauen und Hoffnung weiter-
zuschenken, dann strahlt die Freude wieder
auf uns zuriick als Vitamin unseres Lebens.
So bitten wir durch Christus, unseren
Herrn.

Segen: Der Herr segne und behiite uns. Er
zeige uns sein Antlitz und erbarme sich un-
ser. Der Herr wende uns sein Antlitz zu und
schenke uns Frieden und Freude. Im Namen
des Vaters . . .

Nun werden die Orangen den Kindern wie-
der ausgeteilt als Vitamin der Freude fiir
Leib und Seele.

Schluflied: GL 473, 1+3: ,Im Frieden

dein ...

Gedicht anldBlich der Einweihung
eines Tagesheims fiir hirngeschidigte
Kinder aus Leipzig:
,» Wir haben eine kleine Schwester,
wir haben einen kleinen Bruder,
die sind ein wenig anders
als andere Erdenkinder.
Sie kamen in diese Welt,
an diesen schwierigen Ort,
mit etwas weniger Handgepdck,
als wir es mitbekamen.
Wir Erwachsenen sind so grof3
in unseren Taten und Worten.
Aber unsere kleinen Geschwister
werden niemals grof.
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Es ist fiir uns so leicht,

Kleine und Schwache wegzuschieben
und sie mit hilflosen Gesichtern
hinter uns zu lassen.

Wir vergessen so leicht,

daf3 einmal das letzte Schiff abgeht
und dafl dann alle Passagiere

thr Gepdck zurticklassen miissen.
Dann wird es fiir diese Kleinen
vielleicht am leichtesten,

denn sie besitzen nur ein Herz

voll Kummer und Freude.

Und die Freude ist so schon,

und der Kummer so schwer.

Aber das haben unsere Geschwister
ja schon immer gewwft.

Deshalb lafit uns ihnen Freude schenken,
bis sie an Bord miissen,

unsere kleinen Geschwister

mit thren Kinderherzen.*

Norbert Greinacher

Die Frage nach dem gerechten Gott
(Joh 9)

Eine Predigt in Dachau

In Dachau — oder Auschwitz oder Maidanek —
predigen zu wollen, ist eine der schwierig-
sten Aufgaben, ja vielleicht sogar die schwie-
rigste, die sich einem christlichen Theologen
stellt.

Ich erinnere mich genau daran, als ich zum
ersten Mal ein Konzentrationslager besuch-
te. Es war in Maidanek, als ich mit den Uber-
resten jener grauenvollen Wirklichkeit kon-
frontiert wurde: mit den Gasofen, mit den
Lagern von Menschenhaaren und Kinder-
schuhen, mit dem Galgen und den Folterin-
strumenten. Mir wurde so iibel, und ich hitte
mich selbst anspucken konnen. Niemals
spidter wieder kam ich mir so elend vor, ein
Mensch zu sein. b

Sollte man in einem solchen Augenblick
nicht besser schweigen? Es gibt Erfahrun-
gen, Erlebnisse, Wirklichkeiten — iibrigens
im Guten wie im Bosen —, iiber die man am
besten schweigt, wenigstens eine Zeitlang.
Andererseits: Kann der Christ, kann der
christliche Theologe fiir immer schweigen
angesichts des Leidens von Menschen? Und



so entsetzlich Dachau und Auschwitz und
Maidanek waren, es gab menschliches Leid
vorher, und es gibt menschliches Leid seit-
her, es gibt menschliches Leid heute, und es
wird auch in Zukunft Leid geben. Fir die
Zeit der Aufklidrung, die an den unaufhérli-
chen Fortschritt und Aufstieg der Mensch-
heit glaubte, bedeutete das Erdbeben von
Lissabon im Jahre 1755, dem 30.000 Men-
schen zum Opfer fielen, einen ungeheuren
Schock. Man stellte sich erneut die Frage:
Wie ist der Tod dieser unschuldigen Men-
schen mit der Liebe und Gerechtigkeit Got-
tes vereinbar?

Diese Frage stellt sich mit besonderer Schar-
fe angesichts des unséglichen Leides und To-
des der Menschen in den Konzentrationsla-
gern. Und diese Frage stellt sich angesichts
der rund 25 Millionen Kinder unter fiinf Jah-
ren, die jahrlich an Hunger sterben.

Die Frage unseres heutigen Evangeliums ist
also nicht zu unterdriicken: Haben diese
Menschen gesiindigt, oder haben ihre Eltern
gesiindigt? Haben die Erdbebenopfer von
Lissabon gesiindigt oder ihre Eltern? Haben
die Toten von Dachau gesiindigt oder ihre
Eltern? Haben die Gefolterten in den Ge-
fangnissen von San Salvador gesiindigt oder
ihre Eltern? Haben die Millionen von Gefan-
genen in den Gulags gesiindigt oder ihre
Eltern?

Die Einstellung Jesu zu der Ursache von
Krankheit ist zumindest in einer Hinsicht
klar und eindeutig und bedeutete fiir die da-
malige Zeit eine radikale Wende. Wir miissen
es uns klarmachen: Fiir die Juden der dama-
ligen Zeit — und nicht nur fiir sie — war es
eindeutig, daB Krankheit, Behindertsein,
Marginalisiertsein ein Ausdruck der Siinde
war: Nur ein Siinder konnte krank und arm
und behindert sein; und deshalb lebten diese
Menschen mit Recht am Rande oder aufler-
halb der Gesellschaft. Oder wenn der Kran-
ke — wie bei dem Blindgeborenen — nicht
selbst gesiindigt hatte, dann waren es eben
seine Eltern: das war klar.

Und Hand aufs Herz: Spuken nicht auch bei
uns — bei jedem einzelnen von uns und auch
in unserer Gesellschaft — solche halbbewulf3-
ten oder verdringten Begriindungszusam-
menhinge um? Man sieht einen Behinder-
ten: Natiirlich wei man als aufgeklarter

Mensch, daBl die Behinderung durch einen
Unfall oder durch Probleme wéahrend der
Schwangerschaft oder bei der Geburt oder
durch Erbschiden bedingt ist. Aber wem
kam noch nie der geheime Gedanke: Irgend-
wie konnte doch der Behinderte selbst
schuld sein — oder zumindest seine Eltern.
Es gab die Aussage in dem Programment-
wurf einer grofien Volkspartei in der Bun-
desrepublik Deutschland: Leistung ist Vor-
aussetzung fiir Solidaritdt. Mit anderen Wor-
ten: Wer volkswirtschaftlich nichts leistet,
hat unsere Solidaritat verspielt: Er ist selbst
schuld.

Demgegeniber steht die klare Aussage Jesu:
.Weder er noch seine Eltern haben gesiin-
digt.“ Das ist eine klare Aufkiindigung der
Gleichung: Krankheit und Armut und Be-
hinderung sind Ausdruck von Siinde. Diese
Entkoppelung von Krankheit und Siinde ist
eine ungeheure Aussage Jesu. Sie hatte gro-
Be Auswirkungen in der Geschichte der
Menschheit, wenn es auch Jahrhunderte
dauerte, bis die Menschen diese Aussage in
der Praxis eingeholt hatten.

Aber die Antwort Jesu geht ja weiter: ,,We-
der er, der Blindgeborene, noch seine Eltern
haben gesiindigt, sondern Gottes Werke sol-
len an ihm offenbar werden.* Diese Antwort
ist im Hinblick auf diesen einen Blindgebore-
nen vollig iiberzeugend. Indem dieser Blinde
durch das Tun Jesu wieder sehend wird, hat
sich in der Tat Gottes Macht und Kraft fiir
diejenigen, die sehen wollen, geoffenbart.
Nur: Was ist mit den anderen Blindgebore-
nen, die zeit ihres Lebens blind bleiben? Was
ist mit den Toten von Lissabon, von Dachau
und Auschwitz und Maidanek, von San Sal-
vador und den Gulags? In ihnen offenbarten
und offenbaren sich keineswegs die Werke
Gottes, sondern ganz im Gegenteil das ganze
Elend dieser Menschheit. Die Theodizeefra-
ge bleibt: Wie konnen wir dies Leid und diese
Not und dieses Elend von uns Menschen mit
der Gerechtigkeit und Liebe Gottes verein-
baren?

Und an dieser Stelle muB ich Ihnen ein Ge-
stindnis ablegen. Zu meiner eigenen Schan-
de muB ich Thnen gestehen, daB ich als
Christ, als katholischer Priester und christli-
cher Theologe keine befriedigende Antwort
auf diese Frage nach Gottes Gerechtigkeit
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weil. Ich habe alle die Antworten studiert,
die in Vergangenheit und Gegenwart von ge-
scheiten Theologen formuliert wurden: daB
das Ubel eine Strafe Gottes sei, daB es der
Lauterung und Bewidhrung des Menschen
diene, daf3 es eine Warnung an den Men-
schen sei und ein Ruf zur BuBBe und Umkehr;
dafl das Ubel eine Folge der Erbsiinde sei
oder daf das Ubel auf den Teufel zuriickzu-
fithren sei; ich habe vor allem viel nachge-
dacht liber die sozusagen klassische Antwort
der gesamten theologischen Tradition von
Augustinus iiber Thomas bis heute: daB
nédmlich nicht Gott die Ursache aller dieser
Ubel sei, sondern die Freiheit des Menschen,
sein freier Wille; daB alles, was ist, gut sei,
und das Ubel nur eine Abart, eine Verfrem-
dung, eine Defizienzerscheinung am Guten
sei.

Aber all dies hat mich nicht iiberzeugen kon-
nen: angesichts von Dachau und Auschwitz
und Maidanek. Denn man kann natiirlich,
wie es die grof3en Theologen des Mittelalters
zu Recht getan haben —ein Albertus Magnus,
ein Duns Scotus, ein Thomas von Aquin -,
immer wieder hinweisen auf die Zweitursa-
chen, vor allem also auf den Menschen, der
die Geschichte bewegt und bewirkt; aber da-
mit ist die grundlegende Frage nach der
Erstursache von allem, vor allem also nach
der Erstursache des Ubels, keineswegs erle-
digt. Und bei allem Respekt vor dem groen
Staatsmann und Theologen Nikolaus von
Kues: Aber wenn man seine Antwort auf die
Frage nach der Gerechtigkeit Gottes liest,
dafl namlich unsere Welt die bestmdgliche
aller Welten sei, bleibt einem doch diese
Antwort im Angesicht von Dachau und
Auschwitz und Maidanek im Halse stecken.
Was bleibt dann aber noch?

Vielleicht kann uns folgende chassidische
Erzdhlung von einem jiidischen Rabbi na-
mens Levi-Jizchak aus Berditschew weiter-
helfen:

Der Rabbi hatte keinerlei Skrupel, Gott dar-
an zu erinnern, daf auch er sich von seinem
Volk die Leiden vergeben lassen miisse, die
er ihm auferlegt hatte. Daher die Pluralform
fiir den Namen des jidischen Versohnungs-
festes ,,Jom Kippurim‘: Die Bitte um Verzei-
hung beruht auf Gegenseitigkeit.

An einem Jom Kippur bemerkte Rabbi Levi-
Jizchak einen Mann, der in der Synagoge
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schluchzte. ,,Warum weinst du?*, fragte er
ihn. ,,Ich kann nichts dafiir, die Tranen rin-
nen von selbst. Ich war fromm und wohlha-
bend. Plotzlich trat Gott dazwischen und
machte aus mir einen Triimmerhaufen. Jetzt
bin ich elend und arm und habe sechs Kinder
zu ernahren. Aber das ist noch nicht alles.
Ich besall ein Gebetsbuch, das mir sehr viel
bedeutete: Er hat es verbrennen lassen. Ich
kann nicht mehr beten, nur noch weinen.*
Der Rabbi liefl ihm ein véllig gleichartiges
Buch bringen und fragte ihn: ,,Wirst du be-
ten? — ,,Ja%, sagte der Jude. — ,,Vergibst du
ihm jetzt?* — ,,Ja‘, sagte der Jude, ohne mit
dem Weinen aufzuhoren. ,,Heute ist Jom
Kippur, ich muB8 verzeihen.* — ,Nun also,
und du hast jetzt das gleiche zu tun!*“ schrie
Levi-Jizchak zu Gott. ,,Du muBt vergeben!"
Ein anderes Mal schlug er ihm einen Handel
vor: ,,Wir vertrauen dir unsere Siinden an,
und du gewihrst uns dafiir Verzeihung. Im
librigen kommst du gut dabei weg. Ohne
unsere Siinden — was wiirdest du denn
anfangen mit deiner Verzeihung?**

Wahrend andere Mystiker mit Gott eine Be-
ziehung auf Du und Du unterhielten, erlaub-
te sich Levi-Jizchak, ihm mit dem Abbruch
dieser Beziehungen zu drohen. Er liebte es,
zu beweisen, daB man Jude sein konne mit
Gott, in Gott und sogar gegen Gott; nicht
aber ohne Gottl.

Das Rechten des Menschen mit Gott, ja das
Hadern mit Gott hat eine lange Tradition.
Wir erinnern uns an die Gestalt des Hiob im
Alten Testament, der Gott zuschreit:
»Sprich mich nicht schuldig! LaB mich wis-
sen, warum du mich befehdest. Niitzt es dir,
dafBl du Gewalt veriibst, daf3 du das Werk dei-
ner Hinde verwirrst, doch iiber dem Plan
des Frevlers aufstrahlst? (10, 2f).

Und wir erinnern uns an jene Frage, mit der
Jesus von Nazaret nach dem Zeugnis des
Matthédus starb, und welche Teil des Psalms
22 ist, der so beginnt: ,,Mein Gott, mein Gott,
warum hast du mich verlassen, bist fern mei-
nem Schreien, den Worten meiner Klage.
Mein Gott, ich rufe bei Tag, doch du gibst
keine Antwort; ich rufe bei Nacht und finde
doch keine Ruhe* (22, 2ff).

Und um noch einmal den Rabbi Levi-Jizchak
zu zitieren: Vor dem Mussaf-Gebet am Jom
Kippur rief er aus: ,,Heute ist der Tag des Ge-
richtes. David verkiindet ihn in seinen Psal-

1 Vgl. Elie Wiesel, Chassidische Feier, Wien 1974,
104f.



men. Heute stehen alle Menschen vor dir,
auf daB du iber sie urteilst. Aber ich, Levi-
Jizchak, der Sohn der Sarah aus Berdi-
tschew, ich sage und verkiinde, dafl du es
bist, iiber den heute geurteilt wird! Deine
Kinder werden es tun, sie, die fiir dich leiden,
die deinetwegen sterben, um deinen Namen,
dein Gesetz und deine Verheiflung zu heili-
genl“2

Dieser Hader mit Gott dringt sich uns heute
genauso auf wie eh und je. Denn es stellt
sich ja nicht nur die Frage, ob man nach
Auschwitz noch Gedichte schreiben diirfe,
sondern die viel radikalere Frage, ob man
angesichts dieses unséglichen Elends, der
zum Himmel schreienden Unmenschlichkeit
dieser Welt noch iiberhaupt an Gott glauben
konne, oder ob nicht die absolute Sinnlosig-
keit das letzte Wort habe.

Wenn wir heute hier in Dachau Gottesdienst
feiern, so sollten wir auch als Christen
unsere Fragen nicht unterdriicken.

Wir sollten auf unsere quidlenden Fragen
auch keine vorschnelle Antwort geben, we-
der Sie, meine verehrten Zuhorerinnen und
Zuhorer, noch der Prediger. Solche vor-
schnellen Antworten sind oft so nichtssa-
gend angesichts des unfaBbaren menschli-
chen Leides. Ich glaube, es ist richtiger und
menschlicher und christlicher, daff wir uns
ehrlich zugestehen: Ich weill im Ernst keine
zufriedenstellende Antwort darauf, warum
Schmerz und Tod das Leben des Menschen
so entscheidend pragen.

Eine mogliche Antwort ist allerdings in der
Richtung dessen zu suchen, was Jesus von
Nazaret nach der Tradition des Lukasevan-
geliums am Kreuz ausgerufen hat, den
Psalm 31 zitierend: ,,Vater, in deine Hinde
empfehle ich meinen Geist* (31, 6).

Mit anderen Worten: Ich habe zwar keine zu-
friedenstellende Antwort, warum so viel
Leid in der Welt geschieht. Wenn ich mich
aber auf die Sache Jesu einlasse, wenn ich
seinem Zeugnis Glauben schenke, dann darf
ich glauben und hoffen, daB es trotz allem
einen umfassenden Sinnhorizont gibt, den
Jesus Gott nennt und von dem er bezeugt,
dafl er ein menschenfreundlicher Gott sei.
Der Christ darf glauben und hoffen: In Jesus
von Nazaret, in seinem Leben und Sterben,

2Ebd., 106.

in seiner Auferweckung von den Toten hat
Gott sein unwiderrufliches Ja gesagt zu den
Menschen und zu der Welt der Menschen.
Aufgrund dieses Zeugnisses diirfen wir die
Hoffnung haben, daB es ein ,,Danach* gibt,
ein Danach, das in der geheimen Offenba-
rung des Neuen Testamentes in einem so
trostlichen Bild beschrieben wird: ,,Dann
sah ich einen neuen Himmel und eine neue
Erde; denn der erste Himmel und die erste
Erde sind vergangen, und das Meer ist nicht
mehr. Ich sah die heilige Stadt, das neue Je-
rusalem, von Gott her aus dem Himmel her-
abkommend; sie war bereit wie eine Braut,
die sich fiir ihren Mann geschmiickt hat. Da
horte ich eine laute Stimme vom Thron her
rufen: Seht das Zelt Gottes unter den Men-
schen! Er wird in ihrer Mitte wohnen, und sie
werden sein Volk sein; und Gott selbst wird
mit ihnen sein. Er wird jede Trane aus ihren
Augen wischen: Der Tod wird nicht mehr
sein, nicht Trauer noch Klage noch Miihsal,
denn die alte Welt ist vergangen. Er, der auf
dem Throne saf3, sprach: Neu mach ich alles*
(Apk 21, 1-5).

Michael Kriiggeler

Sensibilisierung fiir den Dienst der
Kirche am geistig behinderten Men-
schen

Zum LernprozeB3 in einem praktisch-
theologischen Projektseminar

Ergdnzend zu den Beitrdgen von Briill u. a.
wird im folgenden iiber den Ablauf eines Se-
minars und iiber die Erfahrung berichtet, die
in einem einwdchigen Aufenthalt in einer
groffen Anstalt fiir geistig behinderte Men-
schen gemacht werden konnte. Auch wenn
fiir viele geistig behinderte Menschen der
Aufenthalt in solchen Anstalten wenigstens
fiir lingere Zeit die bestmdgliche Forderung
bedeutet, sollten sich die christlichen Gemein-
den doch stirker bewuft machen, dafl es
auch viele geistig behinderte Menschen gibt,
die nicht in Heimen, sondern in Gemeinden
leben und mit denen kirchliche Gruppen und

207



