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- Leo Karrer

! Priesterbilder

zwischen gestern
und morgen

Ererbte
Selbstbehinderung

Leitartikel

In seinem Buch ,,Priestersein* schildert G. Greshake die
Krise des Priesteramtes unter der Uberschrift: ,,Alles
wackelt.“1 — Damit diirfte er vielen bekiimmerten Seel-
sorgern und Christen aus dem Herzen gesprochen ha-
ben.

Liangst bevor der Priester-Mangel das heutige krisenhafte
AusmaB erreichte, ,,wackelten* schon das Selbstver-
standnis der Priester und das theologische Einvernehmen
iiber das Priestertum; d. h., man rang um ein fundiertes
Priesterbild.

In der vielschichtigen und z. T. widerspriichlichen Dis-
kussion spiegelten sich gesellschaftliche Entwicklungs-
tendenzen, aber — als Echo darauf — auch kirchliche Mei-
nungsstromungen und Umbriiche wider. Erinnert sei an
die lebhafte Kooperation zwischen Seelsorgern und
,,Laien‘ in Verbanden, Riaten und Synoden; an die wach-
sende Bedeutung der Ortskirche (Bistum); an das dyna-
mische und basiskirchliche Verstdndnis von der Pfarrei
als Gemeinde aus verschiedenen Gruppen und Gemein-
schaften; an die immensen Bemiihungen in der Glaubens-
vermittlung und theologischen Forschung; aber auch an
die 6kumenische Bewegung und an das verstarkte Ver-
antwortungsbewuBtsein vieler Christen fur die gesell-
schaftlichen Probleme und fiir die menschliche Innenar-
chitektur der Welt: Dritte Welt, Frieden, Zukunftssiche-
Tung ...

Damit verbunden sind die Fragen nach dem Recht der
Christen auf Seelsorge und auf die volle Entfaltung der
christlichen Gemeinde? — die dazu auch wesentlich der
Forderung durch das kirchliche Amt bedarf — , das Zu-
und Miteinander der ,,alten‘ und ,,neuen‘ Dienstimters3,
synodale Kirchenstrukturen und Dezentralisation usw.

In diesem Umbruch wird die Kirche auch mit der ererb-
ten Selbstbehinderung durch ihre gewachsenen Amts-
Strukturen konfrontiert. Aus der seit dem Tridentinum
einseitig betonten kultischen Funktion des Priesters
,,wurden vor allem tibertriebene Vorstellungen von Ho-
heit und Wiirde des presbyterialen und bischoflichen Am-
tes abgeleitet, weiterhin aber auch eine monchische Spi-
ritualitit des ,Priesters‘... und eine theoretische und
praktische Identifizierung von ,Priester’ und Kirche,

1 Priestersein. Zur Theologie und Spiritualitdt des priesterlichen Amtes,
Freiburg 1982, 13-17.

2 Vgl. dazu Diakonia 15 (1984), Heft 1.

3 Vgl. dazu Diakonia 15 (1984), Heft 3.




Das Nebeneinander
verschiedener
Priesterbilder

Unterschiedliche
theologische
Formulierungen

wahrend der ,Laie‘ in der Kirche zur totalen Abhingig-
keit und Passivitdt verurteilt wurde und sich lediglich mit
zeitlichen und weltlichen Dingen beschéaftigen durfte‘4.
Auch wenn das II. Vatikanische Konzil ein solches Prie-
sterbild grundsétzlich iiberwunden hat, so sind die damit
beriihrten Probleme und Herausforderungen nicht schon
ausgetragen und bestanden. So erlebten wir innerhalb ei-
ner Generation den Wandel und das gleichzeitige Neben-
einander verschiedener Priesterbilder oder Rollenver-
standnisse des Pfarrers: hier noch eher das Bild vom Pfar-
rer als Hirte, der in der (Territorial-)Pfarrei die Schafe
weidet, fiir die unverfilschte Weitergabe der kirchlichen
Lehre verantwortlich ist und der als Vater der Pfarr-Fa-
milie die Pfarr-Kinder betreut; dort das Bild des Gemein-
deleiters, der mit anderen Seelsorgern und mit einem ak-
tiven Mitarbeiterkreis ein weites Feld an gemeindlichen
Aktivitdten und Bediirfnissen abdeckt und koordiniert,
aber auch die Einheit der Gemeinde und die Verbunden-
heit mit der Gesamtkirche garantiert. Wo der Pfarrer im
Extremfall zum ,,Manager* der Gemeinde wird und zu-
weilen wie ein Generalstabschef bis ins Detail mobil-
macht, stofit dieses Priester-Verstindnis allerdings auf
ernstzunehmende Bedenken (Pastoral der konzentri-
schen Kreise). Im Zusammenhang mit basiskirchlichen
Impulsen versteht sich mancher Priester eher als Glau-
bens-Animator und inspirierender ,,Mitarbeiter* der en-
gagierten Gruppen, als Bruder und als Vor-Beter in der
Gemeinde. — Derzeit stellen manche wieder Anzeichen
fir ein sakralisiertes Priesterbild und Standesdenken (be-
sonders auch unter manchen Priesteramtskandidaten)
fest.

Die Herausforderungen und die praktische Konkurrenz
verschiedener Priesterbilder zeigt sich deutlich in unter-
schiedlichen theologischen Formulierungen: Gegenwar-
tigsetzung des Opfers Christi fir die Welt (H. Schlier),
Fortsetzung der Sendung Christi auf die Menschen hin
(J. Ratzinger), Leitungs- und Einheitsdienst (W. Kasper),
Verklindigung des Wortes Gottes — bis zu den sakramen-
tal hochsten Intensitidtsgraden (K. Rahner), Christus —
»Reprisentation (G. Greshake) usw. Eher biblisch ori-
entiert wird — oft miflverstiandlich oder miBverstanden —
fur ein mehr funktionales Priesterverstindnis pladiert.
Damit ist aber kein demokratisch einzuebnendes funktio-
nalistisches Amtsverstdndnis gemeint. Der Dienst des
Priesters ist keine blof3 organisationssoziologische Not-
wendigkeit, kein gleichsam duBerlich hinzukommendes

4 A. Rajép, ,,Priester” und ,Laien“. Ein neues Verstandnis, Diisseldorf
1982, 9.
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Legitimiert die theolo-
gische Diskussion

den Entscheidungs-
Stillstand?

Element. Die Amter der Kirche und die Dienste in der
Kirche sind vielmehr in Funktion und Beziehung zur
Sendung und zum Auftrag der Kirche zu sehen, nimlich
in Wort, Sakrament und in christlicher Praxis Jesus Chri-
stus wirksam zur Geltung zu bringen. In diesem Sinn ist
das kirchliche Amt mit-konstitutiv fiir die Gemeinschaft
des neutestamentlichen Gottesvolkes. In Richtung eines
funktionalen Dienstverstindnisses weisen auch jiingere
AuBerungen von K. Rahner, wenn er Aufgabe und Wesen
des Priesters vom Pfarrersein her definierts.

Die Ergebnisse der fachtheologischen und exegetischen
Diskussioné lassen keinen Zweifel dariiber, daf} der Kir-
che ein viel weiterer Entscheidungsfreiraum in der Ge-
staltung und Weiterfithrung der kirchlichen und pastora-
len Dienstdmter geschenkt ist, als sie sich dies selber offi-
ziell zugesteht. MiiBten sich die Entscheidungstriger der
Kirche daher nicht offener und freier jener Kompetenz
bedienen, die die Kirche am Anfang und im Verlauf der
Kirchengeschichte selbstverstidndlich praktiziert hat?
Bleibt das, was man das Kanonische Recht zugestehen
14Bt, nicht weit hinter dem zuriick, was theologisch mog-
lich und pastoral notwendig ist?

Aus dieser Diskrepanz heraus resultieren ein Druck auf
verantwortliche MaBnahmen und — da diese ausbleiben —
ein Entscheidungsstau. Man gewinnt den Eindruck, da8
Fragen um Priestertum, verschiedene Priesterbilder und
Zolibat (dhnlich wie andere innerkirchliche Probleme,
wie z. B. Okumene, Umkehr und BuBfeiern, geschiedene
Wiederverheiratete, Christ und Weltverantwortung usw.)
nicht in Offenheit besprochen werden sollen, wenn sie die
Interessen eines integralistischen Kirchenbildes verlet-
zen. Das Klima fiir das Austragen von andrangenden Pro-
blemen ist merklich frostiger geworden, zumal das neue
Kirchenrecht keine echten Dialog-Instrumente zwischen
Teil- und Gesamtkirche vorgesehen hat. Dadurch erhitzt
sich der Entscheidungsstau, was zu den sogenannten
,,heien Eisen‘ fiihrt. Aber die Frage ist, durch wen wer-
den sie heil und zu wessen Lasten geht der Entschei-
dungsstau. Es muB} doch letztlich auf Kosten lebendiger
und iiberschaubarer Gemeinden und auf Kosten einer
glaubenerweckenden und -vertiefenden Pastoral gehen,
wenn unter dem Druck des Priestermangels Pfarreien —
personell gesehen — ,,zusammengelegt” werden, wenn
Pfarr-Verbande mit ihrem Sog zu Zentralismus und Spe-
zialistentum zur eigentlichen pastoralen Ebene werden
und wenn man glaubt, mit Regionalisierungen die Seel-

5 K. Rahner, Schriften zur Theologie 14, Einsiedeln 1980, 134.
6 Vgl. auch den Beitrag von H.-J. Venetz in diesem Heft.



Die ,,Kosten“ fiir die
Priester und die
anderen Seelsorger

sorge rationalisieren zu konnen. Letzteres verschiarft die
Biirokratisierung mit der Tendenz zu mehr Sitzungs-
katholizismus.

Es stellen sich aber nicht nur die Fragen nach den pasto-
ralen Kosten, sondern auch nach den menschlichen Ko-
sten — fur die Priester wie fiir die Frauen und Manner, die
sich zunehmend mit den Priestern die pastoralen Aufga-
ben teilen (Amtsfahigkeit der Frau, verheiratete Prie-
ster . . .). Es stellt sich die Frage, welches Eheverstdndnis
und welches Bild von der Frau gepridgt wird, wenn
Priestertum, Ehe und Frau als inkompatibel praktiziert
werden.

Wenn beziiglich des Priesteramtes auf die verschiedenen
Spannungselemente zwischen pastoraler Wirklichkeit
und den Rahmenbedingungen des Kirchenrechts hinge-
wiesen wird, dann handelt es sich um kein unverantwort-
liches Krisengerede, noch darum, die Priester sozusagen
wehleidig zu machen. Vielmehr geht és um den Aufweis,
daB} die Vermeidung von weitsichtigen und pastoral als
notig erachteten Weichenstellungen auch ihren Preis ha-
ben und ,,hohe‘* Kosten verursachen kann. — Stichwort-
haft sei nur darauf hingewiesen, daf} die einseitige Verla-
gerung der priesterlichen Tatigkeiten auf die Kompeten-
zen der Gemeindeleitung und der sakramentalen Praxis
zu einer praktischen Spaltung zwischen Liturgie und iib-
riger Seelsorge, zwischen formaler Gemeindeleitung und
Verkiindigung (durch Katecheten, Pastoralassistenten,
Jugendarbeiter usw.) und zwischen Pfarramt und fak-
tisch leitenden Bezugspersonen (ver-)fithren kann.

Von der Situation besonders betroffen sind natiirlich ,,die
Leute an der Front“. Die Komplexitat der Rolle zwingt
den Priester dazu, in sehr unterschiedlichen Sektoren sei-
ner Tatigkeit wirksam zu sein, und zwar gleichzeitig: Got-
tesdienst und Sakramentenspendung, Zusammenhalt der
Gemeinde und Verwaltung, verstandliche Verkiindigung
und Religionsunterricht auf verschiedenen Schulstufen,
Erwachsenenbildung und Beratung, Individualseelsorge
in duBerst unterschiedlichen Situationen sowie Teamar-
beit und Kontakt mit allen Schichten und Gruppen. ..
Man mulf} sich einmal vergewissern, was vom Priester an
theologischen, psychologischen, methodisch-didakti-
schen, liturgischen, rhetorischen, organisatorischen und
geistlichen Fiahigkeiten und Kenntnissen erwartet und
verlangt wird. — Ist es da nicht verstédndlich, daBl immer
wieder die zermiirbende Uberforderung genannt wird?
Soll es bei der auch heute doch sehr hohen Sensibilitét fiir
die Kostbarkeit des seelsorglichen Dienstes noch wun-
dern, wenn Aktionismus und StreB-Symptome und in ih-
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Der Ruf nach emotio-
nal entfalteten, frei-
heitwagenden Person-
lichkeiten

rem Gefolge Kompensationsmittel, Depressionen und
Aggressionen (gegen Vaterinstanzen in der Kirche oder
gegen die ,,Mutter Kirche‘‘) auch zum Leiden unter den
Seelsorgern werden? Auch sie miissen sich wie jeder
Mensch in die Selbstbeschrankung einiiben. Sonst wer-
den sie Opfer eines unbarmherzigen (und oft un-ver-
schamten) Druckes, zumal sie geeignete ,,Stellvertreter
sind, auf die manche Menschen die eigenen uneingeldsten
ethischen und ,,religiosen” Ideale projizieren. Die Folge
davon wire eine menschliche und geistliche Energiekri-
se, die leicht zu Resignation und zu Isolationsgefithlen
flihrt. Die personliche Einsamkeit, die nicht ersparten Er-
fahrungen der Erfolglosigkeit kirchlichen Redens und der
Fremdheit der Botschaft Jesu in unserer Umwelt, die Mii-
he mit der Lebensform des Zolibats, der Konflikt zwi-
schen den von der Kirche gesetzten Normen und den wi-
derspriichlichen Bediirfnissen und Einstellungen der
Menschen usw. kénnen plotzlich zur Bedrohung werden,
gegen die man zuweilen nur noch schwer Reserven mobi-
lisieren kann.

Dabei ist nicht zu verschweigen, Uberforderung nicht nur
in der (nie ganz aufhebbaren) Spannung zwischen Kir-
chenrecht und pastoraler Wirklichkeit liegen, sondern —
aus welchen Griinden auch immer — in der subjektiven
Selbstiiberforderung. Leicht wird dann tibersehen, daf es
trotz der Uppigkeit der Erwartungen und Herausforde-
rungen im kirchlich-pastoralen Bereich einen Freiraum
flir die personliche Prioritatensetzung und fiir die kon-
krete Gestaltung des Dienstes gibt wie wohl in sehr weni-
gen vergleichbaren Aufgabenfeldern. Ruft nicht gerade
diese Art von Freiraum erst recht nach freiheitwagenden
und freiheitschenkenden Personlichkeiten?

Diese Probleme sind deshalb mit allem Ernst anzuspre-
chen, weil die emotionale Entfaltung und die personliche
Freiheit, sich selbst, den Mitmenschen und dem Gott Jesu
in seinem eigenen Herzen eine Chance zu geben, unum-
giangliche Voraussetzungen dafiir sind, daf die Menschen
in der Begegnung mit den Seelsorgern diese als mensch-
lich bereichernd, als befreiend und als menschenfreund-
lich, d. h. als um die Menschen bekiimmert und bemiiht,
erleben.



Heinz-Josef
Durstewitz

Das allgemeine
und das
besondere Amt
der Kirche

1. Schopfungs- und
Heilswirken Gottes

Artikel

Fiir ein vertieftes Verstdandnis des kirchlichen Amtes holt
der Autor weit aus: Er sieht im Schopfungs- und Heilswir-
ken Gottes, das in Jesus Christus zur Vollendung kommdt,
das Vorbild fiir das Amt der Kirche als ganzer: Die Kir-
che hat den doppelten Auftrag, Gottes kosmischen Geist in
die Welt zu bringen und die Welt zu Gott zuriickzufiihren.
Dies wird durch die diakonische und die priesterliche
Richtung zum Ausdruck gebracht. Alle Christen sind mit
dem Heilsamt der Kirche als Diakone und Priester be-
traut. Erst auf diesem Hintergrund erhdlt das besondere
Amt der ,,Vorsteher der Versammlung®“ den richtigen
Sinn. — Mit diesen Gedankengdngen kommt Durstewitz zu
dhnlichen Ergebnissen wie L. Boff im folgenden Beitrag,
setzt aber im Gegeniiber von Gemeinde und Kirche auch
eigene (diskutierbare!) Akzente. red

,,Aus ihm und durch ihn und auf ihn hin ist das ALl*
(Rom 11, 36a). In dieser groBartigen Schau der gesamten
Schopfung ist ihr Ursprung, ihre Dauer und ihr Ziel von
Paulus genannt. Gott ist Ausgang und Ziel, aber auch der
Erhalter der Schopfung. Alle Uberlegungen zur Schép-
fung, aber auch zur Menschengeschichte in ihrem Zu-
stand (vgl. Apg 17, 28) sind nur in diesem Rahmen mog-
lich. Ausgang (Schopfung), Unterhalt (durch die Erlo-
sung) und Riickkehr des Alls zu Gott werden allein von
ihm bewirkt.

Das Heil der Welt ist keine Sache, die wir Menschen auto-
nom bewerkstelligen konnen. Es ist Geschenk des Gei-
stes Gottes und seines Wortes. Aller Heilsdienst geht von
Gott aus und steht in seinem Dienst. Aber wir diirfen dies
wissen: Gott ,,hat beschlossen, die Fiille der Zeiten her-
aufzufiihren, in Christus alles zu vereinen, alles, was im
Himmel und auf Erden ist* (Eph 1, 10). Durch Christi Ge-
horsam darf die Schopfung wieder auf Gott hin ausgerich-
tet sein, ,,zur Ehre Gottes, des Vaters” (vgl. Phil 2, 5-11).
Er ,,hat Frieden gestiftet durch sein Blut am Kreuz* (vgl.
Kol 1, 12-20). Christus ist vom Vater gesandt im Heiligen
Geist, um neu den heiligen Kosmos zu stiften.

Er ist der erste Trager des Heilsamtes, das Haupt der Er-
losung (vgl. Kol 1, 18). Die Hauptsache ist geschehen.
Aber ,,die gesamte Schopfung wartet auf das Offenbar-
werden der Sohne Gottes (Rom 8, 19); sie wartet auf
Menschen der Wahrheit, denen der Geist als erster Anteil
des Erbes der Erlosung geschenkt ist (vgl. Eph 1, 14). Die



2. Das Amt
der Kirche

2.1 Diakonische
Richtung

Schopfung wartet auf Menschen des Geistes, nicht des
Fleisches (vgl. Rom 8, 1-17). Die Schopfung sehnt sich
nach dem leibhaftigen Heil. Der Leib des Erlosungsge-
schehens ist die Kirche (vgl. Kol 1, 18). Sie entsteht aus
,,Blut und Wasser* aus der Seite Jesu (Joh 19, 34). Das
Amt der Kirche ist das ausgegossene Amt Jesu, Jesu Amt
in universaler Dimension. Das Amt der Kirche ist nicht
vom Amt Jesu zu trennen. Wo Kirche ist, dort soll sie den
Kosmos aus dem Geist Gottes errichten durch das erlo-
sende Wort Gottes. Das Ausloschen des Geistes und die
Vernachlassigung des Wortes wiirden die Kirche zu
irgendeiner Gruppe unter vielen werden lassen. Der
Geist befahigt die Kirche zum Wort und zur Heilssendung
(vgl. Apg 1, 12-14, und 2, 1-42). Dieser Geist ist der Kirche
fiir immer gegeben, nicht fur sich selber, sondern um die
Volker zu lehren und zu taufen und so in die neue Ord-
nung des Heiles einzufiihren.

Das Amt der Kirche gilt nicht ihr selber. Jedes Amt ist
von Natur aus nach auBen gerichtet, ist Dienstamt. Die
Kirche ist das erlosende Amt fiir die Menschen und den
Kosmos. Aus dem Geist Gottes soll sie durch das Wort die
Welt mit dem Menschen zum Lebensraum werden lassen.
Sie muB diesen Auftrag zu erfiillen suchen wie Christus,
ohne jedoch vom Erfolg abhéngig zu sein. Die Kirche hat
den doppelten Auftrag, Gottes kosmischen Geist in die
Welt zu bringen und die Welt zuriick zu Gott zu fiihren,
bei dem alles vollendet wird.

Die diakonische Richtung zeigt an: Gott geht auf die Welt
zu, schenkt ihr im Geist sein Wort, Christus. Wenn die
Kirche Gottes Gaben und seine Ordnung in die Welt
bringt und sein Heil so vermitteln darf, dann geschieht
Diakonie. Verkiindigung des Wortes und Austeilen des
(eucharistischen) Brotes sind diakonische Aufgaben.
Menschen zu helfen und zu heilen, Frieden zu stiften oder
der Schopfung Harmonie zu schaffen, das alles sind dia-
konische Dienste. Die iliblichen Berufe sind diakonischer
Natur. Dieser Heilsdienst wurde lange nur auf den
menschlichen Bereich hin verstanden. Die sonstige
Schopfung galt ohnehin als gesichert. Jetzt aber, durch
die strukturelle Schicksalsgemeinschaft zwischen Men-
schen und Erde, wissen wir, daf3 der geistige Dienst eines
Wissenschafters oder der praktische eines Technikers in
gleicher Weise diakonische Werke sein konnen. Eine hei-
le und geordnete Gesellschaft und Welt ist das beste Fun-
dament fiir heile Menschen. Jegliche individuelle Thera-
pie bleibt Fragment, wenn der Geheilte zuriick muf in
irgendein Chaos.



2.2 Priesterliche
Richtung

3. Das allgemeine Amt
der Kirche

Das ,,Priesterliche® bezeichnet die Richtung: von der
Welt zu Gott. Priesterlicher Dienst innerhalb der Kirche
besteht im Darbringen der Gaben, der ,,Friichte der Erde
und der menschlichen Arbeit*, der christlichen Kultur-
giiter an Gott. Wo Menschen sich selber zu Gott erheben,
da wird priesterlicher Dienst vollzogen. Jedes loslassende
Opfer eines Menschen gehort dazu. Das vertrauensvolle
Gott-Uberlassen seiner selbst oder der uns anvertrauten
Schopfung ist priesterlicher Dienst. Er kann freilich erst
geschehen, wenn zuvor Gottes Heil im diakonischen
Dienst erfahrbar geworden ist. Priesterlicher Dienst ist
vollendender Dienst. In diesem Dienst, wenn der Sohn
das All und sich selbst dem Vater unterworfen hat, damit
Gott iiber alles und in allem herrscht, wird sich die
Schopfung vollenden (vgl. 1 Kor 15, 28).

Wie Christus Diakon und Priester des Vaters fiir die
Schopfung ist, so gehoren auch das diakonische und das
priesterliche Amt zur Kirche, die ja aus ihm hervorgegan-
gen ist. Alle Christen sind Diakone und Priester im Amt
der Kirche fiir die Schopfung. Einer mag mehr zu diesem
Dienst berufen sein, ein anderer fiir den anderen. Es ist
aber nicht zu vergessen, daB der priesterliche Dienst sich
nicht aus sich selber schaffen kann. Das diakonische Amt
mull ihm den Boden bereiten. Aber erst durch die prie-
sterliche Dimension unterscheidet sich die Kirche grund-
legend von aller innerweltlichen Verantwortung und von
jedem innerweltlichen Humanismus.

Alle Christen sind mit dem Heilsamt der Kirche als Dia-
kone und Priester betraut, damit sie der Welt Gottes Heil
bringen und die Welt Gott in die Hande legen. Das allge-
meine Amt der Kirche hat Sorge zu tragen, daf} tiberall in
der Lebenswelt eines Christen, in Familie, Beruf, Stadt
usw., je nach unserem EinfluB}, im Geist Gottes Kosmos
entsteht, Lebenswelt mit Zukunft. Es hat aber dariiber
hinaus zu sorgen, daB alles Gott in die Hinde gelegt wird
und so zur ewigen Vollendung findet.

Das allgemeine Amt der Kirche mul3 deshalb auch die
Weigerung enthalten, dem Chaos unsere Fahigkeiten und
Krafte zu leihen. Dem Glauben, daf3 im Geist Gottes und
durch sein Wort Kosmos entsteht, muf auf der anderen
Seite unser Unglaube entsprechen, daf3 aus anderen Gei-
stern und Worten ebenso Leben entstehen konnte, heili-
ger Kosmos.

Es sei hier nur kurz in Erinnerung gebracht, da3 Christen
nicht deshalb an ihrem Heilsdienst behindert werden,
weil sie das Gute tun, sondern weil sie dem Verderben
widerstehen; kein Christ wird deshalb verfolgt, weil er an
Gott glaubt, sondern weil er nicht in gleicher Weise einem



Das Heilsamt der
Kirche — Lebens-
aufgabe der Christen

4. Die Versammlung
und das besondere
Amt der Kirche

anderen Wort glauben kann, also des christlichen Un-
glaubens wegen. Ebensowenig werden Christen wegen
ihres Vertrauens benachteiligt, sondern wegen ihres
christlichen MiBtrauens auf andere Machte.

Das Heilsamt der Kirche, an dem jeder Christ teilnimmt,
ist eine Lebensaufgabe. Das ganze Leben soll gottge-
schenktes Heil bezeugen. Was fiir den einzelnen zum Le-
ben gehort, muB3 Verkiindigungscharakter tragen: Le-
bensstil und Sprache, Werte, Beruf und Beziehungen. Wir
konnen nicht irgendwer sein und nicht irgend etwas tun
und nicht Beliebiges reden. An uns soll vielmehr der seuf-
zenden Schopfung und der leidenden Menschheit ein
Kind Gottes offenbar werden, das die Ordnung Gottes
ausbreitet. Christliche Wissenschafter, Techniker und
Arbeiter miissen immer wieder nach der Stellung ihres
Tuns im Gesamt des Kosmos fragen. Christliche Anthro-
pologen, seien es Psychologen, Mediziner oder Padago-
gen, miissen immer die Frage nach dem Heil Gottes im
Blick haben. Christliche Soziologen und Politiker konnen
sich nicht dispensieren von dem Ziel, den Kosmos Gottes
zu errichten. Darum gehort sicher, je nach Arbeitsbe-
reich, mehr oder weniger Theologie zu jedem modernen
Christen. Freilich konnen wir in der Versenkung in Gott
seine heilige Ordnung erfahren. Darum gehort das Gebet,
die Betrachtung Gottes als eine Grundlage zum allgemei-
nen Heilsdienst der Christen. Unser Heilsdienst wird die
Ordnung Gottes ndher an unsere konkrete Welt heran-
fithren. Das unvollkommene Werk aber diirfen wir Gott
zur Vollendung iiberlassen.

Die Kirche soll Dienerin des Heiles, Dienerin der gott-
lichen Ordnung fiir die Welt sein. Das Wort ,,Ekklesia®,
,,Versammlung*, 1aBt uns deutlich ihr Wesen erkennen.
Eine Versammlung ist kein Lebensraum, kein Volk und
keine Gemeinde. Man kommt aus den verschiedenen Le-
bensraumen zusammen und geht schlieBlich wieder in sie
zuriick. Die christliche Versammlung soll den Versam-
melten auf einzigartige, sakramentale Weise Gottes Heil
neu schenken. Auf ebenso sakramentale Weise nimmt
Gott in dieser Versammlung die Welt vollendend auf.
Dann aber geht jeder wieder an seinen Platz zuriick, dort-
hin, wo er sein Heilsamt auszufiillen hat, im Volk, im Be-
ruf, in der Familie usw. Die Worte ,,Ekklesia‘ und ,,Ver-
sammlung‘‘ bezeichnen in ihrer Bedeutung den Beginn
der Versammlung, das Zusammenrufen bzw. das Sam-
meln. Das Wort ,,Missa‘, ,,Messe*, setzt den Akzent star-
ker auf das Ende der Versammlung, an dem die Christen
nicht nur auseinandergehen, sondern als Gesandte ge-
schickt werden.



5. Quellen von MiBBver-
stindnissen fur die
kirchlichen Amter

5.1 Volk Gottes

Die Kirche — ein Volk
ohne Land
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Fiir die Versammlung gibt es Vorsteher und Alteste, das
besondere Priestertum. Dabei ist natiirlich zu bemerken,
daB jeder Priester bis heute auch immer zugleich Diakon
ist. Aufgabe des besonderen Amtes ist es, fiir die Ver-
sammlung, die Kirche, die Heilsbotschaft erneut verbind-
lich und authentisch zu wiederholen und sakramental
wirksam werden zu lassen. Jeder Diakon und Priester
nimmt darin teil am apostolischen Amt des Episkopen der
Kirche, des Aufsehers der Versammlung, der die Einheit
der konkreten Kirche mit allen Kirchen und mit Christus
sakramental gewahrt. Das Bischofsamt dient der Einheit
der Versammlungen miteinander iiber Zeiten und Raume
hinweg und der Einheit der Versammlungen mit Chri-
stus. Das besondere Amt der Kirche, sowohl das Bischofs-
amt als auch das austeilende Amt des Diakonates wie
auch das Gott zuriickgebende Amt des Priesters dienen
der EkKklesia, der Versammlung, der Kirche. Sie sind der
,,Ordo*, Ordnungsamter fiir die Kirche, die ja immer eine
Einheit zwischen Christus und den Christen ist. Das be-
sondere Amt ruft also die Christen zusammen, eint sie auf
doppelte Weise {iber Christus mit dem Vater und sendet
sie wieder aus, ihr Heilsamt als Diakon und Priester am je
eigenen Ort auszufiillen.

Zwei kritische Worte sollen angesprochen sein, da sie bei
oberflichlichem Gebrauch die kirchlichen Amter ver-
wischen und die Kirche in ihrem Dienst behindern
konnen.

Ein Volk ist eine in sich lebensfihige Einheit. Es ist zuerst
sich selbst verpflichtet, notfalls in Abgrenzung zu ande-
ren Volkern. So konnte sich Israel als Alternativvolk Got-
tes verstehen, an dem die Ordnung, der Kosmos Gottes
den anderen Volkern aufscheinen kann. Diesem Volk
war das notige Land verheiflen und geschenkt. Die Auf-
gaben in diesem Volk Gottes galten dem eigenen Volk,
nicht den Voélkern. Der Heilsauftrag der Israeliten galt
Israel. Nur das Volk als ganzes sollte den Volkern zum
Segen sein.

Auch die Kirche bezieht das Wort ,,Volk* auf sich. Doch
sind die Belege des Neuen Testaments meist Zitate aus
dem Alten Testament (vgl. etwa 1 Petr 2, 9f).

Doch wichtiger als dies ist etwas anderes: Ein wichtiges
Konstitutiv Israels geht nicht auf die Kirche iiber: Ihr ist
kein Land verheiBen. Land aber gehort zum Volk. Jesus
sendet die Jiinger vielmehr aus, um Heil zu bringen, wo-
hin sie kommen (Mk 6, 8-11 par.). Wie ein Testament ste-
hen die Schluflverse des Matthdusevangeliums, in alle
Welt und zu allen Vélkern zu gehen (Mt 28, 18-20). Die
Unahnlichkeit der Kirche mit einem Volk ist groBer als



5.2 Gemeinde

,,Jdealgemeinden*
als Flucht
vor der Sendung?

Mitglied der Kirche
und/oder Mitglied der
Gemeinde?

die Ahnlichkeit. Nur in der Beziehung zu Christus liegt
unsere Einheit, sind wir ein ,,Volk"; in Beziehung zur
Welt haben wir den Auftrag, Salz und Licht zu sein (Mt 5,
13-16) oder Sauerteig (Mt 13, 33), also in ihr aufzugehen.
Die Kirche kann also nicht ein Staat im Staate sein, kein
Alternativvolk zum Rest der Welt, sondern z. B. das Salz,
das die Masse vor dem Verderben bewahrt, indem es in
ihr verbraucht wird. Hierin liegt ein wesensmafiger Un-
terschied zwischen Israel und der Kirche. Das Wort
., Volk* fiir die Kirche muf} deshalb vorsichtig gebraucht
werden, wenn es das Amt der Kirche nicht verfalschen
soll.

Man versteht darunter den konkret erfahrbaren Teil des
Volkes am bestimmten Ort. Im katholischen Sprachge-
brauch hat sich dieses Wort erst in Abgrenzung zu den
evangelischen Gemeinden in katholischen Diaspora-
gebieten einen Platz errungen. In katholischen Gebieten
verstand man unter Gemeinde die Lebensgemeinschaft
des Dorfes oder der Stadt, nicht jedoch die ,,Kirche*. Erst
in den letzten drei Jahrzehnten konnte sich dieses Wort
einen anerkannten Platz erringen, obwohl es in das
II. Vatikanum noch nicht Eingang gefunden hat. Auch im
Neuen Testament sucht man das Wort vergebens, aufBer
in Abschnittsiiberschriften moderner Ubersetzungen.
Eher wird gesagt: ,,die Heiligen in...“, ,die Kirche
von . ..“ Fur ,,Gemeinde* gilt konkret das, was bereits
allgemein zu ,,Volk‘‘ gesagt worden ist: Sie darf nicht
,,Gemeinde in der Gemeinde* sein, sondern Salz und
Sauerteig der Stadt oder des Dorfes, des Betriebes oder
der Familie. Alle Versuche, die Idealgemeinde als Le-
bensraum einzurichten, kénnen Flucht vor dem allgemei-
nen diakonischen und priesterlichen Amt und Auftrag
der Kirche fiir die Welt sein. Die Gefahr, Gemeinde eher
als Fluchtpunkt denn als Sendungsort zu verstehen,
scheint nicht nur eine theoretische Moglichkeit zu sein.
Mit dem Aufkommen des Wortes Gemeinde verschwand
das Wort Messe. An seine Stelle rickten Worte, die das
Bleiben erlaubten: Eucharistie, Liturgie, Gottesdienst,
Worte also, die sehr allgemein und daher blaB sind. Was
frither Kirche, Schule und Pfarrhaus war, ist nun zum
Gemeindezentrum geworden.

Obwohl es fiir einen Christen ausreicht, am Sonntag zur
Kirche zu gehen und sich sakramental mit Christus einen
zu lassen, miissen wir feststellen: Wir haben Gemeinden.
Aber gehéren alle Christen eo ipso zu diesen mehr oder
weniger umfassenden Lebensgebilden? Kann man Christ
sein, ohne am ,,Gemeindeleben* teilzunehmen? Man
wird solche Fragen wohl bejahen miissen.

11



,,Gemeinde-Leiter*
oder Vorsteher der
(eucharistischen)
Versammlung?

12

Das Problem aber kann auch von der anderen Seite gese-
hen werden: Gehoren alle, die zu irgendwelchen Gemein-
deunternehmungen kommen, auch schon zur ,,Ekkle-
sia“, zur Kirche? Ungetaufte Kinder und Jugendliche ha-
ben nicht selten einen festen Platz in ihr. Bei einigerma-
Ben offenen Gemeinden nimmt die Zahl der Sympathi-
santen zu. Gehoren sie nicht alle zur Gemeinde, zumal,
was mehr und mehr vorkommt, wenn sie auch fiir Einzel-
bereiche Verantwortung tragen?

Es scheint angebracht, zwischen der Ekklesia, der Kir-
che, und der Gemeinde zu unterscheiden. Die Kirche be-
steht aus denen, die ihr allgemeines Heilsamt in der Ver-
sammlung annehmen und an ihrem Lebensort ausfiillen.
Zu ihr gehoren die Triager des besonderen Amtes. Zum
Aufgabenfeld des Christen muf3 durchaus nicht unbe-
dingt die Gemeinde gehodren.

Gemeinde scheint eher ein Vorfeld, ein hauseigenes Ein-
filhrungs- oder Missionsfeld der Kirche am Ort zu sein. In
ihr werden Kinder und Jugendliche auf vielfaltige Weise
auf die Kirche und ihr spdteres Amt in ihr vorbereitet. Sie
kann ein geschiitzter Raum fiir Menschen sein, die in Ein-
zelpunkten etwas von der Kirche erwarten. Sie kann ein
institutionalisierter Raum einer oder mehrerer Kirchen
am Ort sein, in dem diese Kirchen auf die eine oder ande-
re Art Heil vermitteln wollen, etwa im Bereich der Cari-
tas. Die Gemeinde wird von der ,,Ekklesia®, der Kirche
am Ort, getragen und muB von ihr versorgt werden, wenn
auch nicht unbedingt von allen Mitgliedern der ,,Ver-
sammlung*. Dadurch wird die Gemeinde auf die Kirche
hingeordnet. Das Ziel der Kirche mit der Gemeinde wird
es sein, daf} die Mitglieder der Gemeinde zur Versamm-
lung finden und sich selber in das Heilsamt der Kirche
stellen lassen. Wenn aber Gemeinde nicht dasselbe sein
muB wie Kirche, mufl man auch nicht erwarten, daf3 dort
alles ,,perfekt kirchlich* zugeht. Man wird sich nicht ar-
gern, daB es dort nur Teilidentifikation mit der Kirche
gibt, sondern sich eher freuen, daf} es so etwas schon gibt.
Die Gemeinde sollte offen sein flir alle, die auch nur
irgend etwas von der Kirche erwarten.

Es wird aber auch deutlich, daB die so verstandene Ge-
meinde nicht das eigentliche Aufgabenfeld dessen ist, der
im besonderen Amt der Kirche seinen Platz hat. Sein Feld
ist die Versammlung der Kirche. Freilich kann auch er als
Mitglied der Kirche am Ort entsprechend seinen Bega-
bungen fiir die Gemeinde mitsorgen. Oft genug sind die
Priester die einzigen Mitglieder der Kirche ihres Ortes
mit groBerer theologischer oder katechetischer Kompe-
tenz, die dann der Gemeinde zugute kommen kann. Aber



Wer ist fir was
zustandig?

Das Heil Gottes in die
Welt bringen!

dies muB} nicht der Fall sein. Die Gemeinde entspringt
einer Kirche am Ort, die glaubt, sich ein eigenes Einfiih-
rungsfeld leisten zu konnen oder leisten zu miissen. Doch
wire es grundsatzlich vorstellbar, daB es zwar Kirche
und ihre ,,Versammlungen‘, aber keine Gemeinde im
heutigen Sinne (mit ihren vielen Diensten) um sie herum
gibt.

DaB es Schwierigkeiten zwischen unserem Gemeinde-
verstdandnis und dem neuen Kirchenrecht gibt, scheint
eine Folge unseres undifferenzierten Gemeindeverstand-
nisses zu sein, etwa bei der Frage des Pfarrgemeinde-
rates. Das Kirchenrecht beschiftigt sich ausschlieflich
mit dem, was hier ,,Ekklesia®, ,,Versammlung‘ oder
,Kirche‘ genannt istl.

Kompetenzprobleme zwischen dem besonderen und dem
allgemeinen Amt scheint es zuerst dort zu geben, wo die
Versammlung sich zu einem Volk oder zu einer Kirche
ausweitet, wo die Kirche in Gefahr ist, aus einer Ver-
sammlung eine Dauereinrichtung, ein Alternativvolk
oder einen Fluchtort zu machen. In die Kirche, die dann
zur Gemeinde geworden ist, gehoren dann moglichst vie-
le Lebensvollziige. Ist dann der Pfarrer zustiandig, oder
zahlt dann Sachkompetenz? Wird dann nicht der Laie
schnell zum Kirchenbiirger und der Pfarrer zum Kir-
chenbiirgermeister? Dann aber ist es bis zu der Einsicht
nicht weit, da3 mancher Laie dieses Amt besser versehen
konnte, woran im Einzelfalle sicher nicht zu zweifeln ist.
Wir konnen solchen Problemen am besten aus dem Wege
gehen, wenn sich alle auf ihr Amt besinnen und die Kir-
che als Ekklesia, als Versammlung, begreifen, von der
sich alle als Gesandte wieder in ihre Welt schicken lassen.
Freilich gehoren dazu auch Treffen, auf denen iiber be-
stimmte Aufgaben und deren Losung beraten werden
kann (vgl. Apg 15). Aber auch von dort aus soll jeder wie-
der heilend in die seufzende Schopfung gehen, damit sie
an ihm ein Kind Gottes erkennen kann, das den Kosmos
Gottes fiir Welt und Menschen bereitet. So werden wir
Salz und Sauerteig sein. Aber so werden wir auch dank-
bar sein fiir das Geschenk des besonderen Amtes der Kir-
che, das uns selber immer neu in das Heil Gottes stellt.

1 Vgl. z. B. Can. 145 - § 1, nach dem sich das Amt auf die Kirche bezieht,
,,officium ecclesiasticum*‘; nach Can. 204 - § 1 werden die zu den Gldubigen
— ,,Christifideles* — gez#hlt, die unter anderem ,,auf ihre Weise . .. des
Amtes Christi teilhaft geworden sind; sie sind gemaB ihrer je eigenen Stel-
lung zur Ausiibung der Sendung berufen, die Gott der Kirche zur Erfil-
lung in der Welt anvertraut hat*. Can. 205 konkretisiert: ,,Voll in der Ge-
meinschaft der katholischen Kirche in dieser Welt stehen jene Getauften,
die in ihrem sichtbaren Verband mit Christus verbunden sind, und zwar
durch die Bande des Glaubensbekenntnisses, der Sakramente und der
kirchlichen Leitung.* Nach Can. 206 — § 1 gehoren schon die Katechume-
nen auf andere Weise zur Kirche, namlich durch ihr Begehren, durch ihr
Leben aus dem Glauben und durch die Sorge der Kirche.
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., Wenn auch alle gleich sind, tun doch nicht alle alles. Die
einen tun dies, die anderen das zum Aufbau der einen
Gemeinde. So kommt es zu den verschiedenen Aufgaben
und Diensten, die den konkreten Bediirfnissen in der Ge-
meinde entsprechen sollen. Aber es gibt auch einen beson-
deren Auftrag: allen Diensten eine Einheit zu geben, da-
mit alles in Harmonie wachsen kann. Das ist das Amt des
Priesters in der drtlichen Gemeinde und des Bischofs in
der Region. Das Spezifikum ihrer Aufgabe besteht nicht
darin, daf3 sie weihen, sondern daf sie in Gottesdienst,
Organisation und Weitergabe des Glaubens die Einheit
sind.” Dieses Zitat aus dem X. Kapitel des im Friihjahr
1985 bei Patmos erscheinenden neuen Buches von L. Boff
tiber , Kirche: Charisma und Macht® fafft auch den Inhalt
des folgenden Beitrages zusammen. Im Ernstnehmen der
Lehre vom Volk Gottes, von der grundsdtzlichen Gleich-
heit aller Glaubigen und der ihnen geschenkten Charis-
men kommt Boff mit der lateinamerikanischen Theologie
auch zu einem vertieften Verstandnis des kirchlichen Lei-
tungsamtes*. red

Die Kirche ist ein Ereignis des Geistes. Denn der Geist hat
zunachst Jesus von den Toten erweckt und seine fleischli-
che Seinsweise in die pneumatische Existenz umgestal-
tet. Sodann ist er iiber die Zwolf herabgekommen, um sie
zu Aposteln zu machen, zu Griindern der kirchlichen Ge-
meinden. Der Geist inspiriert zu einer besonderen Form
von Organisation.

Der Geist Gottes ist die bewegende Kraft bei allen groen
Werken: bei der Schopfung (Gen 1, 1), bei der Entstehung
des Volkes Israel, beim Auftreten der Propheten, bei der
Empfangnis Jesu, bei der Taufe Jesu, anlédBlich deren er
seiner Berufung inne wird, bei der Herabkunft iiber die
Apostel an Pfingsten, bei der Entscheidung der Apostel,
zu den Heiden zu gehen (Apg 15, 28) und so konkret mit
der Kirche zu beginnen, wie auch bei der Epiklese in der
Feier der Eucharistie, wenn Brot und Wein in den Leib
und in das Blut des Herrn verwandelt werden.
VeranlaBt durch den Heiligen Geist (den auferweckten
Christus), entschlossen sich die Apostel, in die Mission
aufzubrechen und konkret der Kirche eine geschichtliche
Form zu geben, indem sie jene Elemente und Realitaten,
die der fleischliche Jesus eingefiihrt hatte, ibernahmen.
Diesen Entschlull der Apostel muf3 die Kirche fortwah-

* In erweiterter Fassung bildet dieser Beitrag das SchluBkapitel Nr. XIII
(;,Eine alternative Struktur: Charisma als Organisationsprinzip*‘; die Ein-
leitung ist z. T. Kap. XII entnommen) des genannten Buches, dessen Un-
tertitel lautet: ,,Studien zu einer streitbaren Ekklesiologie*, ibersetzt von
Horst Goldstein. (Dort auch die hier weggelassene Literatur.)



Freiheit fiir neue
Institutionen
und Sprachmodelle

rend wiederholen und in neuen Situationen jene Aus-
drucksformen und Institutionen entwickeln, welche die
Botschaft wirklich angemessen vermitteln und das Heil
zu den Menschen gelangen lassen. Wer die Schriften des
Neuen Testaments aufmerksam liest, wird sehen, daB die
Apostel und Jiinger mit groBer Freiheit neue Institutio-
nen einfithrten und die Botschaft Christi in andere
Sprachmodelle und Philosophien iibersetzten. Immer
war es dabei ihr Bestreben, nicht so sehr in die Vergan-
genheit zu schauen und zu wiederholen, was Christus ge-
tan und gesagt hatte, sondern den Blick auf die Gegen-
wart zu richten, sich vom Geist und vom Auferstandenen
inspirieren zu lassen und Entscheidungen zu treffen, die
fur den Dienst am Heil wie fiir die Verbreitung der Sache
Christi am besten wiren. In diesem Sinne haben Johan-
nes und Paulus als die Vorkdmpfer der christlichen Frei-
heit zu gelten. Denn sie predigten die Botschaft Christi
eben nicht im Sprach- und Kulturgewand Jesu, der dem
apokalyptischen Weltbild des Frithjudentums verhaftet
war, sondern hatten den Mut, sie in die Mentalitiat der
griechischen Welt zu iibersetzen. So wissen wir zum Bei-
spiel, dafl Christus das Kommen des Reiches Gottes in
den Mittelpunkt seiner Verkiindigung gestellt hatte. Jo-
hannes, der sein Evangelium gegen das Jahr 90 schreibt
und unter seinen Lesern viele Griechen und viele andere
vom gnostischen Denken beeinfluBte Menschen weil3,
sieht davon ab, die Botschaft Christi in der Begrifflichkeit
des Gottesreiches zu verkiinden. Statt dessen bringt er —
in hervorragender Weise — den Inhalt dieser Botschaft in
existentiellen Termini zum Ausdruck, wie: Sinn (Logos,
Wort), Brot, Leben, lebendiges Wasser, Weg, Wahrheit,
Tiir usw. Ahnlich iibersetzt Paulus den Grundbegriff der
Nachfolge Christi mit Sein-in-Christus und so fort. Weder
der eine noch der andere verfielen dabei einem — wie man
karikieren koénnte — Lehrfixismus, der behauptet, dies
oder das habe das Wort des Lebens wortlich so gesagt,
sondern in grundsétzlicher Treue zum Geist Christi und
seiner Botschaft miinzten sie die Worte Jesu in Begriffe
und Ausdriicke um, die ihre Leser und Horer verstehen,
denen sie beipflichten und aufgrund deren sie sich zum
Glauben an Jesus Christus den Erléser bekehren konn-
ten. Etwas Ahnliches lieBe sich von den kirchlichen Insti-
tutionen sagen. Nur wenn sie sich fiir eine stidndige Ver-
vollkommnung, Reform und Angleichung offenhalten,
sind sie Dienste am Geist in Kirche und Welt. Alle Institu-
tionen und theologischen Sprachmuster konnen und
miussen in der Kirche zu Sakramenten (Zeichen und
Werkzeugen) im Dienst des Geistes werden, so daB der
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als Volk Gottes wur-
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auferstandene Herr durch sie auch heute wirken und in
der geschichtlichen Sichtbarkeit der Menschen gegen-
wartig werden kann. Fiir den Fall, daB sie sich zu sehr
verhéirten, zu sakralen Hypostasen werden und sich ihrer
Funktionalitidt gegeniiber Glauben und Gnade versagen,
konnen sie zu Gegenzeichen fiir das Reich und fiir den in
der Welt lebenden Herrn werden. Institutionen und Theo-
logien miissen wie Pokale sein. Ihre Freude ist es, dem
kostbaren Wein des Geistes zu dienen, nicht aber ihn zu
ersetzen, und ihn in der Demut eines menschlichen
Zeichens zu tragen, damit er kredenzt und getrunken
werden kann.

Ekklesia (Kirche) bedeutet im profanen Griechisch die
Versammlung der Biirger (der freien Minner), die von
einem Herold zusammengerufen werden, um die Belange
des Gemeinwesens oOffentlich zu besprechen. Ekklesia
meint ferner das Geschehen und den Augenblick der Zu-
sammenkunft, die aber als solche noch keine Kontinuitat
einschlie3t. Theologisch gesprochen, konnen wir sagen,
die Kirche sei die Begegnung der Gemeinschaft der Glau-
bigen, zusammengerufen durch Christus und seinen
Geist, damit sie ihren Glauben feiert und vertieft und ihre
Probleme im Licht des Glaubens diskutiert. In diesem ur-
spriinglichen Sinn ist Kirche eher ein Ereignis, das unter
einem Mangobaum, im Haus eines Gemeindekoordina-
tors oder auch in einem Kirchengebiude stattfinden
kann, als die Institution mit all ihren Giitern, Diensten,
Gesetzen, Lehren und Geheimnissen, mit aller histori-
schen Kontinuitat.

Der Zusammenhalt und die organisierte Kontinuitat der
Glaubigen 146t sich am besten mit der Kategorie ,,Volk
Gottes“ beschreiben. Jedes Volk hat seine Geschichte
und seine Ehre, hat ein BewuBtsein von seinen Werten
und Empfindlichkeiten, hat ein historisches Projekt, um
das herum sich alle zusammenfinden, wie auch eine
Macht, die es organisiert. Als Volk Gottes hat die Kirche
dies alles auch, freilich in einer religiosen, ubernatirli-
chen und transzendenten Sicht. Vor jeder internen Un-
terscheidung gehoren alle zu dem einen Volk. So sind in
einem ersten Moment alle im Volk Gottes gleich, alle Biir-
ger des Reiches. Die Sendung obliegt nicht diesen oder
jenen, sondern allen. Triger der sakralen Vollmacht sind
anfangs alle und erst sekundar die sakralen Amtsinhaber.
Alle haben den Auftrag, die Frohbotschaft zu verkiinden,
daB die Geschichte eine gute Zukunft hat und daf in der
Auferstehung, welche die Wahrheit von der Utopie Jesu
beziglich des Reiches Gottes Geschichte werden 143t, der
Sinn der Welt bereits garantiert ist und antizipiert wird.



2. Was sind
,,Charismen*?

Nach 1 Petr 2, 5-10, ist die ganze Kirche eine erwihlte
Nation, ein konigliches Haus (basileion), eine Priester-
schaft (hierdteuma), ein heiliger Stamm, ein Volk, das
Gott sich zum Eigentum genommen hat, damit es Gottes
erlosende GroBtaten fiir die Menschheit verkiindet (vgl.
Offb 1, 6; 5, 10). Demnach ist also der historische Tréger
der Sache Jesu und seines Geistes das ganze Volk. Gewil}
handelt es sich um ein organisiertes Volk, aber die Instan-
zen der Organisation sind nur als Dienst an allen zu recht-
fertigen und diirfen ihnen nicht jene sakrale Macht Chri-
sti nehmen, deren Erben und Treuhander alle Mitglieder
sind. Die Unterscheidung zwischen Laienschaft und Hier-
archie, zwischen lernender und lehrender Kirche ist nur
dann gerechtfertigt, wenn die innere Funktionalitat der
Pole garantiert ist und jedes ontokratische Klassenden-
ken vermieden wird. Die Kollegialitit, an der dem Konzil
ja so sehr gelegen war, bezieht sich nicht nur auf die Bi-
schofe und Priester, sondern auch auf die Laien. Wie die
Apostolizitdt, so ist auch die Kollegialitit ein Wesens-
merkmal der ganzen Kirche.

In der Kirche herrscht also grundsétzlich Gleichheit: ,,Al-
le sind wir Briider* (Mt 23, 8), alle sind wir Kinder, alle
sind wir in den auferstandenen Christus eingetaucht, und
alle sind wir mit dem heiligen Pneuma gesalbt. Dieser
Gedanke bringt uns in die Nahe demokratischer Vorstel-
lungen — mit dem Unterschied, daB sich die Macht in der
Kirche als Ableitung und Teilhabe an der Macht des Gei-
stes und des Auferstandenen versteht, die beide in der
Gemeinde wirken, und nicht einfach als Kompetenz des
Volkes im profanen Sinn.

Die Gegenwart des Geistes erweist sich in einer grofBen
Fiille von Gaben bzw. Charismen (1 Kor 12, 5). Mit dem
Wort charisma bezeichnet Paulus einfach die Dienste, die
er in groBer Zahl auflistet (1 Kor 12, 8-10; Rom 12, 6-7;
Eph 4, 11-12). Wenn man sich alle diese Gaben-Dienste
genauer ansieht, wird man entdecken, daf} einige mit den
konjunkturellen Bediirfnissen der Gemeinde zu tun
haben, wie der Dienst der Barmherzigkeit (Rom 12, 8), der
Ermahnung (Rém 12, 8), der Heilung und des Wunders
(1 Kor 12, 9), wihrend andere auf die strukturellen Not-
wendigkeiten abzielen, wie Lehren, Leiten und Unter-
scheidung der Geister (1 Kor 12, 10; Eph 4, 11; R6m 12, 8),
die standig bedacht sein wollen.

Mit einer einzigen Ausnahme (1 Petr 4, 10) findet sich das
Wort charisma nur bei Paulus und in den sogenannten
paulinischen Schriften. In der profanen und auch alttesta-
mentlichen Literatur st63t man selten auf das Wort. Hin-
gegen sind charis bzw. chairein Schliisselworter fur das
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theologische Verstidndnis des Alten und Neuen Testa-
ments und bedeuten ungeschuldete Verdanktheit, ver-
dankte Ungeschuldetheit, Wohlwollen und Geschenk
Gottes, der sich den Menschen 6ffnet und sich ihnen gibt.
Paulus hat das Verdienst, das Wort ,,Charisma* in den
Kontext der gemeindlichen Organisation eingefiihrt zu
haben. Das aber erfordert eine tiefe mystische Erfahrung
des Christus praesens und des Pneuma, im Sinne lebendi-
ger und wirksamer Realitéiten in den Initiativen der Men-
schen und in der Gemeinschaft der Gldubigen, die sich
darum bemiihen, das neue, vom Evangelium bestimmte
ethos in ihrem Leben zu verwirklichen.

Fur Paulus gehoren die Charismen also zur Struktur der
Gemeinde. Die theologische Rechtfertigung ruht auf sei-
ner Uberzeugung, mit der Griindung der Kirche sei das
Ende der Zeiten angebrochen, und deshalb sei mit aller
Macht auch die Fiille des Geistes iiber sie herabgekom-
men. So verstanden, gehort das Charisma nicht in den
Bereich des Aulerordentlichen und AuBergewohnlichen,
sondern ist die Regel bei der gemeindlichen Strukturie-
rung. Damit bedeutet das Charisma schlicht die konkrete
Funktion, die jeder zum Wohle aller in der Gemeinde
ausiibt (vgl. 1 Kor 12, 7; R6m 12, 4; Eph 4, 7).

Paulus beschreibt das Modell ndherhin, indem er die Kir-
che mit einem Leib vergleicht, der viele Glieder hat, die
alle von ein und demselben Geist belebt sind und von
denen jedes seine Funktion hat. Glieder, die nicht charis-
matisch, das heilit, die miiBig waren, gibt es nicht. Jedes
hat eine bestimmte Stelle in der Gemeinde inne, das eine
hat dem anderen zu dienen (vgl. Rom 12, 5). Alle haben
die gleiche Wiirde. Fuir Privilegien, die die Einheit des
Ganzen auflosen konnten, ist kein Platz: ,,Das Auge kann
nicht zur Hand sagen: Ich bin nicht auf dich angewiesen.
Der Kopf kann nicht zu den FiiBen sagen: Ich brauche
euch nicht* (1 Kor 12, 21). Die goldene Regel, die den gu-
ten Zustand des Modells und seine briiderliche Kreis-
struktur gewéhrleistet, formuliert Paulus so: ,,Alle Glie-
der sollen eintrachtig fiireinander sorgen (1 Kor 12, 25).

Die Hierarchie ist ein charismatischer Stand in der Kir-
che, der andere Charismen, die der Geist in der Gemeinde
weckt, nicht verdriangen, der den Geist nicht ausléschen
darf. In einer solchen Kirche konnen sich verschiedenste
Charismen entwickeln, schopferische Krifte sich entfal-
ten, die der Botschaft Jesu ihren Charakter als gute Nach-
richt zuriickgeben. Die Menschen fiihlen sich wirklich als
Glieder und nicht blof} als Kunden ihrer Gemeinden. Alle
finden den Raum, sich mit ihren unterschiedlichen Fihig-
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keiten (Charismen) im Dienst an allen ebenso wie am
Evangelium zu verwirklichen.

Solch eine Form der Organisation in der kirchlichen Ge-
meinde kann nur dann ihren hohen Integrationsfaktor
bewahren, wenn im Zentrum des Ganzen die Liebe steht.
Paulus weill sehr genau darum. Deshalb schlief3t er die
Aufzihlung der groBartigsten Charismen und Dienste mit
einer Steigerung: Strebt nach den noch hoheren Gaben!
(1 Kor 12, 31). Darauf 148t er das hohe Lied der Liebe fol-
gen und zidhlt jene Tugenden auf, deren es im Alltag bru-
derlichen Zusammenlebens bedarf: Geduld, Wohlwollen
und die Uberwindung von Neid, Hochmut, Ehrgeiz, Reiz-
barkeit, Verdachtigung, Selbstsucht und von eigenen In-
teressen (vgl. 1 Kor 14, 4-8; 14, 1). Liebe, die so konkret
und schlicht ist, ist das Charisma aller Charismen und der
Dienst aller Dienste, den man jemandem erweisen kann:
,,Die Liebe hort niemals auf* (1 Kor 13, 8).

Was ist also ein Charisma? Das Charisma ist eine Manife-
station der Anwesenheit des Geistes unter den Gliedern
der Gemeinde, die bewirkt, daB alles, was diese sind und
tun, zum Wohle aller getan und bestimmt wird.

Da alle Charismen von Gott und vom Geist kommen,
miissen sie auch unentwegt auf den Geist und nicht ein-
fach auf den Willen zur Selbstbehauptung, auf das Ge-
meinwohl und nicht auf das eigene Interesse bezogen
werden. Charisma ist Dienst, ist Funktion. Der Geist gibt
jedem seine Gaben, wie er will (1 Kor 12, 11). Deshalb darf
man nicht meinen, es gebe nur eine bestimmte Art von
Charismen, wie zum Beispiel jene, die durch ein Sakra-
ment vermittelt werden (vgl. 2 Tim 1, 6: ,,. . . die dir durch
die Auflegung meiner Hande zuteil geworden ist*). Cha-
rismen sind nicht an eine sakramentale Institutionalisie-
rung gebunden. Wenn Paulus von den Charismen spricht,
148t er die Charismen, die an die Weihe gekniipft sind,
unerwahnt. Mit Recht sagt er: Da ,,ihr an allem reich ge-
worden seid in ihm, ... fehlt euch keine Gnadengabe‘
(1 Kor 1, 5. 7); ,,]hr seid an allem reich* (2 Kor 8, 7); und:
,,In seiner Macht kann Gott alle Gaben uber euch aus-
schiitten, so daB euch allezeit in allem das Notigste
ausreichend zur Verfiigung steht* (2 Kor 9, 8).

Wenn das Charisma die konkrete Art und Weise bedeutet,
in welcher der Geist und der-auferstandene Herr in der
Welt gegenwirtig sind, dann muf3 man sagen, daf3 das
Charisma zur Struktur der Kirche gehort. Ohne es wire
sie weder etwas Religioses noch etwas Theologisches. Das
Charisma schlieBt das hierarchische Element nicht aus,
sondern ein. Das Charisma ist fundamentaler als das insti-
tutionelle Element. Es ist die pneumatische Kraft (dyna-
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mis tou theou), welche die Institution schafft und lebendig
erhalt. In ihnen artikuliert es sich. Aus diesem Grund ist
das Strukturprinzip in der Kirche weder die Institution
noch die Hierarchie, sondern das Charisma, das der Wur-
zelgrund jeder Institution und jeder Hierarchisierung ist.
Der Glaube bzw. das Charisma des Glaubens ist das prius
natura und die gemeinsame Gegebenheit, an der alle teil-
haben und in der grundsitzlich alle briiderlich gleich
sind.

Ohne Charisma keine Kirche; das hei8t: ohne die Gegen-
wart des Geistes und des Auferstandenen, die sich kon-
kret in den Gliedern und deren Funktionen offenbaren,
gibt es keine Kirche. Deshalb ist eine Kirche, die sich der
Charismen begébe, unvorstellbar. Sie wire eine Kirche
ohne Gnade und ohne Heil, ohne den Auferstandenen
und damit ohne Leben, ein Museum voller Toter, eine
sterbende Archiologie toter Erinnerungen an eine leben-
dige Vergangenheit, die jedoch fiir immer Vergangenheit
bliebe.

In der Kirche wie auch bei ihren Gliedern besteht die
stdndige Versuchung, daB die einen die anderen ihre
Macht spiiren lassen, daB sich das eine Charisma iiber das
andere erhebt und daB manche Gnadengabe gar zum
Schweigen gebracht wird. Dann gilt nicht mehr achtsa-
mes Hinhéren, sondern gebieterisches Reden, und die Im-
perative des Gesetzes werden zu Unterdriickungsmecha-
nismen. Dann gerit die Kirche in die diabolische Gefahr,
aus einer Gemeinde von Gliubigen, das heillt von Men-
schen, die das Wort Gottes, des Geistes und des Aufer-
standenen horen, zu einer Gemeinde zu werden, in der
nur noch Dogmen, Gesetze, Riten, kirchenrechtliche Vor-
schriften und erbauliche Ermahnungen gelten, aber nicht
mehr das befreiende Wort des Geistes.

Hier hat sich ,,Menschen*-Geist gegen den Geist Christi
durchgesetzt. Deshalb mahnt uns Paulus: ,Léscht den
Geist nicht aus!* (1 Thess 5, 19).

Was wiirde aus der Kirche, wenn es in ihr keine Médnner
und Frauen mehr gibe, die trésten, ermutigen und Hoff-
nung und Heiterkeit ausstrahlen? Eine Kirche von Trau-
ergestalten und Jammerern. Gewi3 kénnten Ordnung,
Disziplin und Gehorsam herrschen. Das gibt es aber auch
—und noch viel besser - in einer Armee.

Alle Charismen sind konstitutiv fiir die Kirche und nicht
nur einige von ihnen, wie die der Ordnung und der Ein-
heit, der orthodoxen Lehre und des Vorsitzes beim Got-
tesdienst. So miissen die Charismen der Mit-Verantwor-
tung, der konstruktiven Kritik, der wissenschaftlichen
und technischen Kenntnis, der Poesie, der Dichtung, der



5. Kriterien fiir
die Echtheit
von Charismen

Dienst am Aufbau
der Gemeinde

Redekunst, der Theologie und der Organisation im Ge-
samt der Kirche ihren unbedrohten Platz haben.

Wer in den Charismen Christus und seinen Geist wirksam
werden sieht, wird die mystische und geistige Weise des
Geheimnisses der Kirche besser verstehen und kann
auch leichter beurteilen, ob die Leitung in der Kirche dem
Evangelium entspricht oder nicht. Mit dem Hinweis dar-
auf, man habe ein stidndiges Charisma und sei kraft des
Sakramentes der Weihe darin eingesetzt, ist es nicht ge-
tan. Auf die Art und Weise, wie das Charisma ausgeiibt
wird, kommt es an; gibt es doch Formen, die Herrschaft
sind. Diese aber hat Jesus als fiir die Herren dieser Welt
charakteristisch angeprangert (Mt 20, 25), und deshalb
miissen wir sie im Namen des Geistes und der Freiheit, zu
der uns Christus berufen hat, kritisieren und im Extrem-
fall ihnen die Gefolgschaft verweigern, denn ,,man muf}
Gott mehr gehorchen als den Menschen* (Apg 5, 29; 4, 19).
Allerdings bedeutet die Tatsache, dafl es in der Kirche
Machtstrukturen gibt, noch nicht, daf3 ihre wesentlich
charismatische Natur verletzt wird. Macht kann auch ein
Charisma sein, wenn sie zum Dienst an den Briidern und
Schwestern sowie zum Werkzeug bei der Erlangung von
Gerechtigkeit in der Gemeinde wird.

Damit aber stoflen wir auf eine Frage, an der wir nicht
vorbeikommen: Wann weil man, daB ein Charisma
Charisma ist? Gibt es Anhaltspunkte, echte von falschen
Charismen zu unterscheiden?

Zunachst kann man vielleicht sagen: Wenn das Phéano-
men von Gott kommt und der oder die mit ihm Beschenk-
te es mit Gott in Verbindung bringt, dann ist es mogli-
cherweise ein Charisma. Allerdings kann der Mensch -
wie im Falle vieler spiritistischer Phdnomene — Gott alles
zuschreiben, und trotzdem ist seine Deutung falsch.
Deshalb ist ein zweites Kriterium wichtig: das des unei-
genniitzigen und den Egoismus iiberwindenden Dienstes
an der Gemeinschaft. Was der charismatischen Gemeinde
Einheit gibt, ist der Geist, von dem alles kommt und auf
den alles hingeordnet ist (vgl. 1 Kor 12, 4; Eph 4, 4; Rom 12,
6). Sollte jemand mit seinem Charisma Zwietracht und
Entzweiung und eine Atmosphare der Spaltung und des
Hasses schaffen, dann ist dies kein Charisma mehr. Aus
diesem Grund verurteilt Paulus das ungeordnete Streben
nach Charismen (1 Kor 13, 2).

Es reicht nicht, daB} das Charisma vom Geist kommt; da-
mit ist gewiB seine vertikale Dimension gesichert. Das
Charisma kommt von Gott — fiir die Menschen, fiir den
Aufbau der Gemeinde; und damit ist seine horizontale Di-
mension angesprochen. Ein Rif} in diesem Liniennetz 143t
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das Charisma verschwinden. Paulus nimmt als Beispiel
ein ungewdohnliches und auBerordentliches Charisma:
das Zungenreden. Wer in Zungen redet, ist nur dann
wirklich ein Charismatiker, wenn sein Reden fiir die an-
deren verstandlich ist. Sonst ist das Ganze lediglich ein
Problem fiir Fachleute oder ein Fall von Selbstdarstel-
lung, der auf seiten der anderen zum Aberglauben fiihrt
(vgl. 1 Kor 14, 2): ,,Dein Dankgebet mag noch so gut sein,
der andere hat keinen Nutzen davon . . .*; ,,denn er ver-
steht nicht, was du sagst‘‘ (1 Kor 14, 17. 16). Paulus kennt
kein Wenn und Aber: ,,Vor der Gemeinde will ich lieber
funf Worte mit Verstand reden, um auch andere zu unter-
weisen, als zehntausend Worte in Zungen stammeln*
(1 Kor 14, 19), die niemand versteht. Im Namen des Dien-
stes an den anderen und zu ihrem Nutzen verurteilt der
Apostel hiermit jede Mystifizierung und unbewuBte
Selbsttauschung, jeden Pietismus und Supranaturalismus.
Die Gemeinde in Korinth, in welcher Mystizismus und
Spiritualismus hoch im Kurs waren, bekam von Paulus
eine Ermahnung zu héren, die bleibenden Wert hat und
auch heute noch aktuell ist. ,,Alles ist erlaubt, aber nicht
alles niitzt. Alles ist erlaubt, aber nicht alles baut auf*
(1 Kor 10, 23). Wieder sto3en wir hier auf das einfache und
selbstverstindliche Grundkriterium: Dienst, Absehen
vom eigenen Ich und personliche Uneigenniitzigkeit zu-
gunsten der anderen. So gesehen, braucht es nicht grof3e
theologische Subtilitdten, ausgekliigelte Argumente und
gewichtige Hinweise auf viele Autoritdten, um zu wissen,
ob eine Gabe, ein Dienst oder eine Arbeit von Gott kommt
oder nicht. Ein Blick auf ihren Wert und Nutzen fiir die
Gemeinde geniigt. Die Gemeinde muB etwas davon ha-
ben und muB davon erbaut werden, Giite und ehrliche
Absicht allein tun es nicht. Natiirlich kann es auch Gaben
geben, die wirklich Gaben sind, die aber die Bediirfnisse
und Notwendigkeiten der Gemeinde iibersteigen. Gaben,
Charismen und Dienste dieser Art sollen sich zuriickhal-
ten und aufihren kairés warten.

Da die strenge hierarchische Struktur der Kirche ihren
Tragern, was Finanzen, Verdienste, gesellschaftliche Po-
sition und Einflufl betrifft, mancherlei Nutzen und Vortei-
le bringt, fordert sie ein Karrieredenken und die damit
verbundene Unterwiirfigkeit, diplomatische Erklirun-
gen, fehlendes Engagement, ein Vertuschen der Wahr-
heit, die Absage an jeden prophetischen Geist, der mit
seiner parrhesia fiir die Apostel so entscheidend war, und
schlieBlich den Tod der Prophetie. In aller Deutlichkeit
miissen wir sagen: Wenn das Charisma aufhort, Charisma
zu sein, tritt die Konkupiszenz, das heif3t der Wille nach



6. Das Charisma der
Einheit unter den
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Macht und Besitz, an seine Stelle. Dieser aber stammt aus
der Suinde (vgl. Joh 8, 44) und fiihrt zur Siinde (vgl. Rom
1, 24). Die Gemeinde geht zugrunde dabei, mitunter aus
purer Eitelkeit oder Herrschsucht ihres Pfarrers oder Bi-
schofs. Im Galaterbrief beschreibt Paulus die Parallelitat
sub contrario zwischen den Werken des Fleisches und
den Werken des Geistes, zwischen den Taten der Konku-
piszenz und den Taten des Pneuma (vgl. 5, 16-25). Es kann
geschehen, daf eine ganze Gemeinde Opfer von ,,Feind-
schaft, Streit, Eifersucht, Jihzorn, Eigennutz und Spal-
tung* (Gal 5, 20) wird. In diesem Fall sind Ordnung und
Disziplin geboten.

Von grundlegender Bedeutung ist fiir jede Gemeinde das
Problem des inneren Zusammenhalts und der Einheit, zu-
mal wenn sich Auflésung abzeichnet. Deshalb gibt es das
auBerst wichtige Charisma der Verantwortung fiir die
Harmonie unter all den verschiedenen und unterschiedli-
chen Charismen. Es ist denen eigen, die die Leitungspo-
sten in der Gemeinde innehaben. Gewohnlich wird dies
als Hierarchie bezeichnet.

Um das Charisma der Leitung in der Gemeinde zu verste-
hen, muBl man von den durch die Geschichte vorgegebe-
nen Modellen sowohl auf profaner (Monarchie, Feudalsy-
stem, Demokratie) als auch auf kirchlicher Ebene (Bi-
schof, Papst, Pfarrer) absehen. Gerade in diesem letzten
Bereich gab es im Laufe der Geschichte ein erhebliches
Quantum an Selbstsakralisierung. Das Neue Testament
vermeidet sowohl eine profane als auch eine sakrale Be-
grifflichkeit. Damit die Sprache weder von Herrschaft
(profane Macht) noch von Uberhéhungen und Privilegien
(sakrale Macht) verunreinigt wird, sdkularisiert es die
Nomenklatur vollig. Es verwendet Begriffe, die lediglich
profane Funktionen und Dienste beschrieben: diakonia
und oikonomia, Dienst und Leitung des Hauses. Im
Neuen Testament existieren eigentlich keine Amter, son-
dern nur Amts- und Diensttrager. Im Hinblick auf sie, die
fiir die Leitung der Gemeinde verantwortlich sind, wird
einfach von Charismen der Leitung des Vorsitzes, der
Fiirsorge und der Regierung (vgl. 1 Kor 12, 28; 1 Thess 5,
12; Rom 12, 8; 1 Kor 16, 16) gesprochen. Genannt werden
auch episkopoi (Bischofe) und diakonoi (Diakone: Phil 1,
1). Entgegen unserem heutigen Verstindnis haben Bi-
schof und Diakon jedoch nichts mit Sakrament oder Got-
tesdienst zu tun. Dem Bischof obliegen Aufsicht und Kon-
trolle, damit alles zufriedenstellend funktioniert. Der
Diakon — Diener oder Assistent (des Bischofs bzw. der Ge-
meinde) wiirden wir heute sagen — bekleidet ein zweitran-
giges Amt. Der Presbyter kommt aus einer anderen Tra-
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dition. Presbyter bildeten im Judentum den Kreis der Al-
testen und Ehrwiirdigsten in der Gemeinde, die sich um
Fursorge und Organisation zu kiimmern hatten. — Die
vorherrschende Bedeutung des kirchlichen Amtes ist al-
so nicht vom Sakralen, sondern vom Dienst der Aufsicht,
der Leitung und der Fiirsorge bestimmt.

Der besondere Auftrag der Hierarchie (das heil3t derer,
die Leitungsédmter bekleiden) besteht also nicht im Alles-
an-sich-Ziehen, sondern im Integrieren, in der Sorge um
Einheit und Harmonie unter den verschiedenen Dien-
sten, ohne daf der eine den anderen an die Seite schieben,
zum Schweigen bringen oder iiberfahren diirfte. Von die-
ser Funktion her ist es mit der unmittelbaren Unterord-
nung aller unter die Hierarchen vorbei. Die Hierarchen
sollen sich nicht die anderen unterordnen, sondern den
genau gegenteiligen Geist wecken: Briiderlichkeit und
Einheit um den vom Geist geschaffenen Dienst (Hierar-
chie), damit sich ein lebendiger Regelkreis entwickelt
und Spaltungen und Uberheblichkeiten vermieden wer-
den. Offensichtlich braucht dieses Charisma der Einheit
noch andere Charismen: Dialog, Geduld, Hinhoren, Hei-
terkeit, Menschenkenntnis und Durchblick durch die Me-
chanismen von Macht und Selbstbehauptung. In einer
Basisgemeinde liegt diese hierarchische Funktion beim
Koordinator, in einer Pfarrei beim Pfarrer, in einem Bis-
tum beim Bischof und in der Weltkirche, die ja die Ge-
meinschaft aller Kirchen untereinander ist, beim Papst.
Aufgrund des Charismas der Einheit fithren sie den Vor-
sitz bei den gottesdienstlichen Feiern der Gemeinde und
tragen die Hauptverantwortung fiir die orthodoxe Lehre
wie auch fiir die Ausiibung der Liebesdienste. Damit alles
seine rechte Ordnung hat und funktioniert, steht es insbe-
sondere ihnen zu, die Geister zu unterscheiden und dafiir
zu sorgen, dal3 die Charismen Charismen bleiben, indem
sie Dienste am Wohl der Gemeinde sind (LG 12; AA 3).
Heute konnte dieses Organisationsmodell einen ganz
neuen Stil prdgen, nach dem Evangelium zu leben: in
kleinen Gruppen, die zusammen ein groBBes Netz bilden,
in das Laien, Ordensleute, Priester und Bischoéfe einge-
bunden sind. Ja, es besteht die Chance, daf3 die Kirche,
die kraft des Geistes aus dem Glauben des Volkes gebo-
ren wird, diese von Paulus konzipierte Idee neu in die Tat
umsetzt. Mindestens aber kann ein Geist entstehen, der
in der Kraft des Heiligen Geistes die traditionellen hierar-
chischen Strukturen zu neuem Leben erweckt. Und die
Geschichte des Heils zeigt, dal3, wo der Geist am Werk ist,
wir mit Neuem, Unerwartetem und Noch-nicht-Dagewe-
senem rechnen konnen.



Rolf Zerfall

Die menschliche
Situation des
Priesters heute

1. Das Gewicht
des Themas

Der folgende Beitrag fiihrt Anliegen weiter, die Zerfaf3
schon in mehreren vorausgehenden Artikeln behandelt
hat (vgl. die Anmerkungen): wie wir als Christen und wie
insbesondere auch Priester aus den Stérungen und Bela-
stungen der gegenwdrtigen Situation herausfinden zu
einem wirklich menschlichen Leben, das die Liebe Gottes
und das Beispiel Jesu widerspiegelt. Auch wenn die Aus-
flihrungen zundchst vor Priestern gehalten wurden®, gilt
die Einladung zur Besinnung auf unsere Verstrickungen
und zur Umkehr fiir jeden Christen, besonders auch fir
jene von uns, die als Pastoralassistenten/-innen, Diakone,
Referenten usw. im Dienst der Kirche und der Sendung
Jesu stehen. red

Vor einiger Zeit haben wir auf einer Tagung mit Chef-
arzten, Verwaltungsdirektoren und Pflegedienstleitern
einer Schwesterngenossenschaft tiberlegt, wie wir als
Christen die Probleme des modernen Krankenhauses an-
gehen konnten. In der Kleingruppe erzidhlte dann ein
Oberarzt, etwa 40 Jahre alt, von dem Stref3, dem er sich
Tag fiir Tag in der Chirurgie ausgesetzt sieht: Stationsbe-
sprechung, Visite, OP, Ambulanz. Dann sagte er: ,,Ein
Jahr vor meinem Abitur, als mein vielbeschiftigter, tiich-
tiger Vater mich wieder einmal wegen meiner schlechten
Noten und meines geniifilichen Lebenswandels zur Rede
gestellt hatte, habe ich ihn, um ihm zu demonstrieren, wie
wenig mich sein Lebensstil iiberzeugte, gefragt: Vater,
kannst du dich denn in den letzten zehn Jahren an irgend
etwas AuBergewohnliches erinnern? Ich muf ihn voll auf
dem falschen FuB erwischt haben: Thm fiel iiberhaupt
nichts ein! — Inzwischen geht es mir schon genauso.*

Ich denke, dieses Eingestdndnis beleuchtet eine Span-
nung zwischen Beruf und Leben, die wir sehr gut kennen
und die wir viel zu schnell — wie dieser Arzt heute und
sein Vater damals — zugunsten unseres beruflichen Enga-
gements glauben auflosen zu konnen. Aber der Arzt, der
nur noch arbeitet, nicht mehr lebt, wird auf Dauer nicht
nur seine Frau und seine Kinder enttauschen, sondern
auch seine Patienten.

Das gilt auch (und mit noch mehr Gewicht) fiir uns in
unserem Beruf als Bischof, Pfarrer, Kaplan, Hochschul-
lehrer: unsere menschliche Situation ist nicht ein Bereich
neben oder am Rand unseres beruflichen Auftrags, son-
dern ein inneres Element unserer Berufung, weil unsere
Berufung ein inneres Element unserer menschlichen

* Der Beitrag ist eine gekiirzte Fassung eines Vortrages, den Zerfafl
auf dem ersten Priestertag des Bistums Trier am 28. Mérz 1984 in Trier
gehalten hat.
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Situation ist. Denn unsere Sendung zielt nicht auf irgend-
eine ,,grofle Sache‘’, sondern auf die Menschwerdung der
Menschen. Im Tedeum sagen wir von dem, in dessen Sen-
dung wir uns hineinnehmen liefen: ,,Du bist Mensch ge-
worden, den Menschen zu befreien.” Wozu? Zur herrli-
chen Freiheit der Kinder Gottes, wie sie uns von Anfang
an zugedacht war; wie sie in dem Menschen Jesus unver-
schattet und unverbogen offenbar geworden ist (2 Kor 3,
17; 4, 6). In seiner Menschlichkeit, in seinem Gesicht, in
seiner wunderbaren Freiheit hat sich uns die Herrlichkeit
Gottes erschlossen. Weil er in seiner Menschlichkeit das
Ursakrament und der Maf3stab fiir alles Leben der Kirche
ist, ist ,,die menschliche Situation des Priesters heute*
kein Randthema, sondern ein Thema von hohem theolo-
gischen Rang. Denn es geht um die Frage, ob Gott durch
uns in dieser Welt zuginglich gemacht oder verstellt
wird, ob wir durch unsere Menschlichkeit zum Glauben
einladen oder vom Glauben abraten.

Beginnen wir also zunédchst damit, einige Beobachtungen
zusammenzutragen, die symptomatisch sind fir Storun-
gen und Belastungen der menschlichen Situation des
Priesters heute.

Mehr als friiher leiden heute viele Priester unter der Er-
folglosigkeit ihres Tuns. Die Auseinandersetzung mit
dem MiBerfolg war zwar immer ein Thema priesterlicher
Existenz, aber neu ist die Hérte, mit der uns vor Augen
gefiihrt wird, daB3 wir am kiirzeren Hebel sitzen. Wir kon-
nen fiir den Sonntagsgottesdienst investieren, was wir
wollen: der fahrbare Untersatz, der Ausbau der Naherho-
lungsgebiete, der Rhythmus von Arbeitswoche und Wo-
chenende unterlaufen alle pastoralen Bemiithungen um
die Rettung des Sonntags; denn sie zerstoren die Bedin-
gungen der sonntédglichen Eucharistiefeier in der Ge-
meinde. Oder betrachten wir die Entwicklung auf dem
Mediensektor: Gleichgiiltig, ob wir fiir oder gegen ein
Engagement der Kirche in den neuen Medien sind — der
Ausbau der Medien als solcher wird zu einer Verinde-
rung des BewuBltseins fiihren, die die elementaren Fahig-
keiten zu religioser Erfahrung und religiosem Engage-
ment zerstoren. Wenn wir als Kirche in die Medien ein-
steigen, bleiben wir zwar fiir den Augenblick am Ball,
schaufeln uns aber langfristig das eigene Grab, denn wir
verstarken die passivische, konsumistische Haltung, in
die die moderne Gesellschaft den Menschen in seiner
Freizeit hineindrangt.

Die heutige Priestergeneration treibt Seelsorge nicht
mehr im Aufwind der Nachkriegsidra, sondern im Gegen-
wind globaler gesellschaftlicher Entwicklungen, die die



2.2 Betriebsamkeit

Basis religiosen Lebens zu zerstoren scheinen. Das Profit-
denken, das dkonomische Kalkiil breitet sich aus dem Be-
reich der Wirtschaft wie ein Parasit in immer mehr gesell-
schaftliche Raume hinein aus! und zerfrif3t alles, was es
dort findet: die menschlichen Beziehungen, die gewach-
senen religiosen Traditionen, die Atmosphare eines Dor-
fes, das Gesicht einer Landschaft. Diese 6konomische
Mentalitit kennt nur eine Frage, ein Kriterium: Was
bringt’s? Was bringt’s, Kinder zu haben? Was bringt mir
diese Freundschaft? Was bringt mir der Glaube?
Trotzdem geben wir natiirlich noch nicht gleich auf. Be-
sonders die mittlere Generation der Priester scheint eher
mit AuBerstem Einsatz zu reagieren: Jetzt erst recht! Und
damit produziert sie das zweite Symptom: eine so in der
Seelsorge bisher nie gekannte Betriebsamkeit.

Die Ordinariate marschieren voran. Kein Sektor der
Seelsorge hat in den letzten 20 Jahren eine so rasante Ent-
wicklung durchgemacht wie die mittlere Seelsorgsebene.
Sicher war dort eine Reorganisation besonders dringlich,
sollte die Kirche ihre Aufgaben in der immer komplexer
werdenden Gesellschaft iiberhaupt noch erfiillen. Man
hat Pfarrstellen eingespart, Pfarrverbiande konzipiert,
kategoriale Seelsorge eingerichtet, Regionalbiiros ge-
schaffen, Medienpakete bereitgestellt. Alles im einzelnen
sehr notig und niitzlich, aber mit einer beklemmenden
Arglosigkeit hinsichtlich der Grundsatzfrage, welchen
Preis man eigentlich bezahlt, wenn man das seelsorgliche
Handeln den GesetzmiBigkeiten des modernen Marktes
unterwirft?. Zielgruppenarbeit schon und gut; in einer
komplexen Gesellschaft, in der die Menschen nicht mehr
im traditionellen sozialen Verbund leben, sondern nur
mehr als Systemteilnehmer gefragt sind, ist ein auf diese
Subsysteme zielendes Angebot der Kirche unverzichtbar:
ein Angebot fiir die Abiturienten, die alleinerziehenden
Miitter, die Gehorlosen, die Touristen, die katholischen
Akademiker. Das Problem besteht aber darin, dafl die
Zielgruppenarbeit die Gettobildung, zu der die komplexe
Gesellschaft tendiert, nicht durchbricht, sondern kirch-
lich fortschreibt. Eine Alternative kdme erst zustande,
wenn es der Kirche gelinge, die alten Menschen und die
Kinder wieder so aufeinander zuzufithren, daf} sie sich
gegenseitig zum Leben ermutigen!

Die Bedichtigeren unter uns setzen auf den Terminka-
lender: Alles eine Frage der Absprache, der langfristigen
Organisation! Wir gew6hnen uns an, Termine wahrzu-

1 F. X. Kaufmann, Kirche begreifen. Analyse und Thesen zur gesellschaft-
lichen Verfassung des Christentums, Freiburg 1979.

2 Vgl. M. Josuttis, Der Pfarrer und der Erfolg, in: Theologie und Handeln,
hrsg. v. Ottmar Fuchs, Diisseldorf 1984, 164-176.
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2.3 Kooperations-
probleme

Wie konnen sich
Menschen guten
Willens so blockiere_n?

28

nehmen, und aufBler Terminen nehmen wir fast nichts
mehr wahr: nicht die traurigen Augen einer Mitarbei-
terin; nicht das leichte Zogern in der Stimme eines Kran-
ken, das uns sagen konnte, daB} das Eigentliche noch gar
nicht ausgesprochen ist; nicht den Jungen, der ein wenig
abseits steht, weil er sich nicht traut.

Wir sind nicht mehr zu haben, wenn man uns braucht,
sondern frithestens Ende néchster Woche, beim besten
Willen. Selbst der Heilige Geist hat vor Ende nichster
Woche nicht die geringste Chance.

Ich will nicht davon reden, was wir mit diesem modernen
Seelsorgsstil den Menschen antun. Es ist schlimm genug,
was wir uns selber antun: Unser Leben gerit uns unter
der Hand zu einer permanenten Aufarbeitung unserer
Termine.

Ein weiteres Symptom sind die enormen Reibungsverlu-
ste im Kontakt zwischen Priestern und Laien, Hauptamt-
lichen und Ehrenamtlichen. Obwohl inzwischen eine
neue Generation von Priestern herangewachsen ist, die
weltoffener erzogen wurde, mehr Berithrungschancen
hatte, mehr Bewegungsfreiheit im Umgang mit der mo-
dernen Welt, mehr Begegnungschancen im Umgang mit
Frauen, gibt es weiterhin eine unerhorte wechselseitige
Frustration zwischen Priestern und Laien an der Basis.
Woher kommt das?

An der Theologie kann es nicht liegen (wenn es je an ihr
lag): Wir besitzen eine Ekklesiologie, die die Kirche nicht
mehr vom Amt her versteht, sondern das Amt als einen
Dienst im Ganzen des Gottesvolkes; wir haben Gremien
der Mitverantwortung auf allen Ebenen eingerichtet und
konnten viele neue pastorale Mitarbeiter gewinnen. Aber
das hat alles nicht dazu gefiihrt, da wir uns in der Arbeit
leichter tun, sondern — so klagen die Priester einerseits
und die Laien andererseits — alles ist irgendwie aufreiben-
der geworden. Unendlich viel Zeit und Energie wird mit

Abwehrmanévern verschwendet, in zermiirbenden Ar-

gumentationsketten, warum nicht geht, was der andere
gerade im Sinn hat.

Zwischen den Priestern selber klappt die Zusammenar-
beit (Ausnahmen immer eingerechnet) nicht viel besser,

nur konnen die sich besser aus dem Weg gehen; und je

weniger Priester es gibt, um so geringer werden die
Reibungsflachen.

Ich vermute, da3 eine Hauptursache der Unwilligkeit zur
Kooperation aus der Angst erwichst, am Ende der Ge-
lackmeierte zu sein, d. h. noch mehr belastet zu werden.
Das ist einfiihlbar, nur sind die Folgen fatal: die Abwehr
fremder Vorschlége treibt mich in eine noch gréBere Iso-



2.4 Emotionale
Verarmung

lation, vor allem menschlich. Was von mir aus Notwehr
ist, wird von den andern, weil ich die wahren Griinde
meist nicht ausspreche, als blanke Obstruktion erlebt, als
MiBachtung ihres Engagements, als die Sturheit dessen,
der am lidngeren Hebel sitzt; das sind Krankungen, die
ehrenamtliche Mitarbeiter nicht hinzunehmen bereit
sind und die bei den hauptamtlichen dazu fithren, daB
jeder vor allem seinen eigenen Verantwortungsbereich
zu etablieren sucht, damit er dort ungestért vor sich hin-
wurschteln kann.

Eine andere Wurzel der Kooperationsschwierigkeiten
dirfte unser Perfektionismus sein: Nur wenn ich es selber
mache, bin ich sicher, daB es ordentlich gemacht ist;
schlieBlich habe ich ja die Verantwortung, die ,letzte
Verantwortung*. Wir durchschauen nicht, daf3 solcher
Perfektionismus eine Gestalt der Angst ist: Wir versu-
chen alles unter Kontrolle zu behalten, damit das Chaos
uns nicht iiberflutet. Die Angst macht uns rigide, sie
macht uns auf eine ganz neue Art autoritir: nicht mehr
auf Grund eines dogmatischen Fiihrungsanspruches, son-
dern aus Verzweiflung. Daher bekommt vieles von dem,
was wir tun, Verhiitungscharakter: Wir ahnen die Folge-
lasten, die jeder Vorschlag aus dem Pfarrgemeinderat mit
sich bringt und versuchen, dem Ubel schon im Vorfeld zu
wehren.

Das HeiBlaufen im System unserer Psyche hat auch da-
mit zu tun, daB die Ausgleichsventile nicht mehr funktio-
nieren, die der menschliche Organismus bereit hilt, um
den StreB zu vermeiden. Viel Arbeit ist in sich ja noch
kein Stref. Stref3 entsteht erst, wenn den Leuten ihre
Arbeit keinen Spaf3 mehr macht, genauerhin: wenn die
Phasen der Anspannung nicht mehr durch Phasen der
Entspannung abgelost werden, weil die natiirlichen, in
den Organismus eingebauten Regenerationsventile ver-
sagen: das vegetative Nervensystem, der Schlaf, die
regulative Macht des Emotionalens.

DaB wir hier als zolibatar lebende Menschen unsere Pro-
bleme haben wiirden, hat man uns vor der Priesterweihe
nicht verschwiegen; aber jeder von uns muf} doch in je-
dem weiteren Lebensjahrzehnt neu realisieren, was das
genau fiir ihn bedeutet. Niemand von uns konnte sich mit
25 Jahren vorstellen, wie erschopft man mit 40 Jahren
sein kann und was es dann bedeuten wiirde, einen Part-
ner neben sich zu haben, der sagt: Wir finden einen Aus-
weg. Diesen Partner nicht zu besitzen, solche Tiefs allein
durchstehen zu miissen, ist bitter. Dabei ist es noch der

3 A. v. Eiff (Hrsg.), Stref3, Stuttgart 1980.
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2.5 Stagnation
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gunstigere Fall, wenn der Schmerz blank hervortritt, an
der Stelle, wo ich leide. Viel schwieriger wird alles, wenn
ich mir den offenen Schmerz gar nicht mehr gestatten
kann, weil ich mich von meiner eigenen Emotionalitét
schon viel zu sehr abgeschniirt habe. Meiner Bediirftig-
keit nach Wiarme und Anerkennung bleibt dann ndmlich
nur noch der Ausweg, sich zu maskieren. Was dann meine
Mitmenschen als irrationale Arbeitswut, irrationale
Empfindlichkeit, sinnlose ,,Motorik‘“ an mir erleben, ist
kein Ausdruck von Kraft, sondern von Elend. Irrational
ist z. B. die Empfindlichkeit, wenn die Heftigkeit unserer
Reaktion in keinem Verhaltnis steht zu dem Anlal3; wie-
viel theologische Rechthaberei, wieviel aggressive Unge-
duld mit Mitarbeitern, Jugendlichen, selbst Kindern hat
hier ihre Wurzel? Hier spétestens wird sichtbar, wie we-
nig die menschliche Situation des Priesters von seinem
beruflichen Wirken zu trennen ist: Unser ganzes Tun und
Reden ist durchflutet von untergriindigen emotionalen
Impulsen — wie bei jedem Menschen.

Die meisten Konflikte im Alltag, vor allem die immer wie-
derkehrenden, zermiirbenden Reibereien, hangen damit
zusammen, dal3 wir die Tiefendimension in uns nicht ken-
nen, daf3 wir nicht zulassen konnen, was da an Bediirfnis-
sen nach Anerkennung, Selbstdarstellung, Machtaus-
iibung, was da an Angst vor Ndhe, an Angst vor Distanz in
uns wirksam ist. Mit wem sprechen wir iiber diesen ver-
borgenen Bereich in uns? Wer rdumt uns ein, dafl dies
alles sein darf?

Die Defizite im emotionalen Bereich sind sicher kein
neues Thema priesterlicher Existenz. Aber sie verlangen
heute eine erhohte Aufmerksamkeit, weil eine Menge an-
derer Stiitzen weggebrochen sind. Ich nenne nur das
Pfarrhaus. Bei aller Einschrankung war das ja, solange
neben der Haushélterin noch eine alte Mutter und ein
Dienstmidchen und vielleicht ein Kaplan dazu gehorten,
ein Milieu, in dem sich menschlich etwas abspielte, ein
Beziehungsgeflecht mit Sympathien und Konflikten, wie
es zu jedem echten Zuhause gehort. Was verdndert sich
fuir die menschliche Situation des Priesters, wenn in die-
sem grof3en Pfarrhaus nur noch die alte Mutter herum-
kutschiert oder wenn die Haushélterin von der Zugehfrau
abgelost wird? Ich wiinschte manchmal, die Priester
konnten zuhoren, wenn im Pastoralkurs das Thema
Pfarrhaus an der Reihe ist.

Als ich selber noch nicht zum Priester geweiht war (ca.
1959), traf ich den damaligen Pfarrer von Rhondorf, den
Pastor Konrad Adenauers, einen Mann zwischen 60 und
70 Jahren. Er war ein biichen eigen, aber irgendwie im-




3. Der Losungsansatz

ponierend, und so fragte ich ihn: ,,Stimmt es eigentlich,
dafB man lebenslang so bleibt, wie man im Seminar war?*
Der alte Pastor antwortete: ,,Das ist Quatsch! Ich habe in
meinem Leben noch ganz entscheidende Verdnderungen
durchgemacht.” Ich war damals noch zu jung und zu
brav, um zu fragen, welche Veranderungen zum Beispiel.
Die Antwort hat mir geniigt. Inzwischen ist mir klar, war-
um die andere These, man bleibe lebenslang der, der man
im Seminar gewesen war, so destruktiv und deprimie-
rend auf mich gewirkt hatte: weil diese These uns auf un-
sere Vergangenheit festlegt, statt uns ,,Zukunft und Hoff-
nung zu geben® (Jer 29, 11). Inzwischen bin ich mir dar-
iiber im klaren: wer in dieser Weise den andern fest-
schreibt, ist selber tot.

In den letzten 30 Jahren ist sicher viel dogmatische Starre
und moraltheologische oder kirchenrechtliche Fixierung
in unseren Reihen zuriickgegangen, aber sind wir da-
durch lebendiger, mutiger, origineller, farbiger gewor-
den? Oder haben wir die dogmatische Starre nur deshalb
abgelegt, weil bereits ein neues Korsett bereitstand: das
biirokratische Modell des Amtstragers?! Wir haben so viel
berufliche Kontakte, dafl wir den Risiken einer personli-
chen Begegnung nicht mehr ausgesetzt sind; wir haben so
viel von Amts wegen zu entscheiden und zu verwalten,
daB} wir gar nicht mehr merken, wie entscheidungsscheu,
wie taktierend wir uns in den einfachsten Lebensfragen
verhalten, wie ungeiibt wir sind im Verarbeiten von
Querschldgen, im Akzeptieren von Kompromissen, im
Tolerieren von Inkonsequenzen. Das blirokratische
Amtsverstindnis erspart uns die Biographie und gibt uns
zudem die Moéglichkeit, dariiber zu jammern, daf es so ist.

Wie konnen wir mit der Situation umgehen, in der wir uns
vorfinden? Wie finden wir aus den Umklammerungen
heraus, die uns bedringen, die Luft abschneiden, uns vor
der Zeit miide und alt machen?

Besagtem Oberarzt fiel damals im Gesprach als Losung
ein: ,,Ich brauche unbedingt mehr Personal. Zwei Assi-
stenzarzte, und ich habe Luft!* Die anderen in unserem
Gesprichskreis waren skeptisch: ,,Wenn Sie mehr Perso-
nal bekommen, werden Sie besser und schneller operie-
ren, es werden mehr Patienten kommen und Sie werden
als nichstes mehr Belegbetten fordern. Am Ende werden
Sie denselben StreB3 haben wie jetzt, nur auf einem hohe-
ren Aktionsniveau.‘

Losungen dieses Typs nennt Paul Watzlawick# Losungen
erster Ordnung. Sie bringen eine Menge Anderungen,

4 P. Watzlawick u. a., Losungen, Bern u. a. 1974; ders., Anleitung zum
Ungliicklichsein, Frankfurt 1983.
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Wer hilft mir aus
dem Teufelskreis
heraus?

32

aber das sind immer nur Anderungen innerhalb des Sy-
stems. Watzlawick hat erkannt, in welchem Umfang psy-
chische Erkrankungen nicht als individuelles Leiden zu
verstehen sind, sondern als Symptom fiir ein krankes
Milieu. Er hat den Patienten als Symptomtréager einer
Krankheit sehen gelehrt, die dem gesamten System zu-
kommt, das die Probleme, die es nicht 16sen kann, auf das
schwichste Glied verlagert, um sich nicht &ndern zu miis-
sen. Eine solche Familie hat eine hollische Angst davor,
die Spielregeln zu verandern, die man miteinander aufge-
baut hat und die doch erst dazu gefiihrt haben, dal3 das
schwachste Glied der Kette krank wurde. Darum fithren
uns nur Losungen zweiter Ordnung weiter, d. h. Losun-
gen, die das bose Spiel beenden, und solche Losungen
sind nur dadurch mdoglich, daBB wir aus dem eingefahre-
nen Spiel aussteigen, den Systemzusammenhang
sprengen.

Wie soll ich das aber machen? Mein Elend besteht doch
genau darin, daf} ich nicht aussteigen kann? Doch, genau
an dieser Stelle ist der Ausgang aus dem Teufelskreis zu
suchen, nur dort: bei mir als Mensch, als Individuum, bei
meinem Ich in seiner Bedriangnis.

Es macht die Wiirde des Menschen aus, den Gott ,,wun-
derbar erschaffen und noch wunderbarer erneuert hat®,
daf} er in keinem System aufgeht. Die Situation, in der ich
stecke, die mich tragt, aber auch gefangen hilt, ist kein
Schicksal, sondern etwas, zu dem ich das letzte Wort zu
sagen habe, zu dem ich ja oder nein sagen kann. Erst da-
nach wird die Situation eindeutig. Erst so wird aus ihr ein
Stiick meiner Lebensgeschichte.

Die entscheidende Frage lautet: Wo ist Gott, wenn ich mit
dem Riicken an der Wand stehe? Steht er auf der Seite
derer, die mir Druck machen, oder ist er bei mir in meiner
Bedrangnis, steht er zu mir ,,in allen meinen Noten*, auch
in denen, in die ich geraten bin, weil ich Gottes Sache zu
vertreten versuchte? Auch in den Noten, in die ich gera-
ten bin, weil ich Gottes Sache nicht vertreten habe?

Gilt die Erlosung auch fiir mich, in der Situation der
Uberforderung? Wie steht Gott zu mir? Ist er der Anwalt
meiner Biographie in dem Augenblick, in dem sie schon
fast alle Konturen verloren hat? Darf ich zu ihm sagen:
mein Fels, meine Zuflucht, mein Befreier (Ps 18, 3)? Wenn
ich das glauben kann, kann der Exodus beginnen: Der
Weg aus der Knechtschaft in die herrliche Freiheit der
Kinder Gottes. ,,Ist Gott fiir uns, wer ist dann gegen uns?
Er hat seinen eigenen Sohn nicht verschont, sondern ihn
fiir uns alle hingegeben — wie sollte er uns mit ihm nicht
alles schenken?‘‘ (Rom 8, 31f)
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4, Schritte
in die Freiheit

4.1 Zwischen Gott und
Kirche unterscheiden

Es gibt nichts Schwierigeres, Riskanteres auf der Welt, als
den Weg aus der Knechtschaft in die Freiheit; fur die an-
dern und auch fiir mich gibt es nichts Schwierigeres. Es
ist immer ein Gang durch die Wiiste, voller Angste, ob es
richtig war, aufzubrechen: ein Weg der Entbehrungen,
der Erschopfung und des Zweifels. Der Exodus beginnt
mit der schmerzlichen Einsicht: ,,Jeder macht sich’s, wie
er’s braucht.“ Nicht die andern machen mir Druck, ich
mache mir Druck! Ich brauche ihn offenbar, um vor mir
selbst bestehen zu konnen. Nicht die andern hetzen mich,
ich hetze mich; ich habe die Hektik gewahlt, weil ich vor
einer wirklichen, d. h. wirksamen Losung noch zu viel
Angst habe.

Darum steht am Beginn jeden Aufbruchs die Umkehr.
Eine Analyse der gesellschaftlichen Faktoren meiner
Situation ist niitzlich, aber sie entbindet mich nicht von
der bitteren Erkenntnis meiner eigenen Verstrickung in
meine Situation. Und wenn ich skeptisch bin, ob mir je
moglich sein wird, aus dem Teufelskreis auszubrechen,
der sich durch die Schuld der anderen und durch meine
Schuld aufgebaut hat und mich gefangen halt, so gibt mir
die Schrift recht: ,,Ich ungliicklicher Mensch. Wer wird
mich aus diesem dem Tod verfallenen Leib erretten?
Dank sei Gott in Jesus Christus unserm Herrn.* (Rom 7,
25) Er kann uns retten. Er steht zu unserer Wiirde auch
dort und dann noch, wo wir sie selbst aus der Hand haben
gleiten lassen. Dank sei Gott, der entschlossen ist, uns aus
allen unseren Noten, den fremdverschuldeten und den
selbstverschuldeten, zu erretten.

Wenn Gott mein Fels ist, meine Burg und mein Erretter,
dann darf ich, dann muf} ich zwischen Gott und Kirche
unterscheiden. In diese Unterscheidung sind wir Priester
wenig eingeiibt. Wir betrachten sie sogar iiberwiegend als
gefihrlich und bekdmpfen sie bei den Fernstehenden,
wenn sie sagen: ,,Gott ja — Kirche nein; Christus ja — Kir-
che nein.* Tatsichlich ist ja auch diese Gegeniiberstel-
lung falsch; aber jede Héresie hat bekanntlich ihr Korn-
chen Wahrheit. In diesem Fall ist es sogar eine zentrale
Wahrheit des Glaubens: Meine Kirche ist nicht mein Gott.
Der letzte MaBstab fiir das, was wir tun und lassen sollen,
wie wir leben und arbeiten konnen, ist nicht das Zweite
Vatikanum, nicht die Gemeinsame Synode, nicht der
Neue Codex. Der letzte MaBstab ist uns in Jesu Wort gege-
ben: ,,Suchet zuerst das Reich Gottes und seine Gerech-
tigkeit; dann wird euch alles andere dazugegeben.‘
(Mt 6, 33)

Ich bin Priester in der Kirche, aber ich bin zugleich einer,
der in Christus unmittelbaren Zugang hat zu Gott. Ich
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4.2 Im Heute
Gottes leben

34

kann zu Gott sagen: ,,Abba, lieber Vater.* Und dies sage
ich nur zu Gott! ,,Denn*, sagt Jesus, ,,einer ist euer Vater,
der in den Himmeln.* (Mt 23, 9) Ich bin Priester der Kir-
che, aber ich muB nicht nervos werden, wenn einer diese
Kirche nicht gut findet. Ich muB nicht sofort in die Vertei-
digung gehen, sondern kann ihm in aller Seelenruhe
rechtgeben; ,,denn*, sagt Jesus, ,,einer ist gut, Gott al-
lein.*“ (Mk 10, 18) Ich bin Priester der Kirche und ich bin
gehalten, ihre Gesetze und Ordnungen ernst zu nehmen,
aber ich bin zugleich berufen, ,,vollkommen zu sein, wie
unser Vater im Himmel, der seine Sonne aufgehen 1i5t
uber Bosen und Guten, und regnen 1laft iiber Gerechte
und Ungerechte‘‘ (Mt 5, 45).

Die Unterscheidung zwischen Kirche und Reich Gottes
ist keine bibeltheologische Finesse, sondern von hoher
spiritueller und praktischer Bedeutung fiir mich als Prie-
ster. Sehr schlicht und zugleich sehr selbstbewuft hat
dies in einem Gesprachskreis einmal ein norwegischer
Priester ausgedriickt: ,,Ich bin kein Diener der Kirche.
Ich bin ein Diener Christi in der Kirche.* Das ist ein ge-
waltiger Unterschied! Denn nun besitze ich ein Kriteri-
um, einen MaB3stab, der groBer ist als die Kirche, giiltiger,
bleibender als die Kirche; denn sie gehort zu dem, was
vergeht, wenn Gott selber kommt. Sie ist in einem funda-
mentalen Sinn vor-ldufig zu diesem Kommen Gottes.
Deshalb gibt uns erst das Reich Gottes, um dessen Kom-
men wir taglich bitten, die MaBstabe, um die Spielregeln
zu Uberpriifen, denen wir in der Kirche gehorchen, die
Erwartungen abzuschétzen, denen wir uns ausgesetzt se-
hen: ,,Geht es mir denn um die Zustimmung, oder geht es
mir um Gott? Suche ich etwa Menschen zu gefallen? Woll-
te ich noch den Menschen gefallen, dann wire ich kein
Knecht Christi.” (Gal 1, 10) Ich werde bei aller grundsatz-
lichen Loyalitdt gegeniiber der Kirche und der Gemein-
de, zu der ich gehore, im Letzten furchtlos und frei, mit
Paulus zu sprechen: ,,Mir macht es allerdings nichts aus,
wenn ihr oder ein menschliches Gericht mich zur Verant-
wortung zieht. Ich urteile auch nicht iiber mich selbst . . .
Der mich richtet, ist der Herr.* (1 Kor 4, 4)

Eine Pastoral im Horizont der Gottesherrschaft befreit
uns zu einem neuen Umgang mit der Zeit. Denn ,,mit dem
Reich Gottes ist es so, wie wenn ein Mann Samen auf sei-
nen Acker sat; dann schlift er und steht wieder auf, es
wird Nacht und wird Tag, der Samen keimt und wachst,
und der Mann weif} nicht, wie‘ (Mk 4, 26f). Im Horizont
der Gottesherrschaft entlarvt sich alle Hektik in der Seel-
sorge als das, was sie in Wahrheit ist: ein Tribut an den
Zeitgeist, an den Mythos der Leistung, der Allzustindig-
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keit, der unser BewulBltsein behext, so dall wir immer von
der Angst beherrscht sind, was wir nicht tun, sei nicht
getan. Wer glauben kann, kann schlafen wie Johannes
XXIII., der Bauer auf dem Stuhl Petri. Von ihm stammt
das wunderbare Wort: ,,.Der Herr wird denen entgegen-
kommen, die ihre Pflicht tun mit Ruhe, Wiirde und Ge-
duld, ohne sich den Kopf heifl zu machen wegen der Din-
ge, die morgen oder in Zukunft geschehen konnten. ‘5

Wer mit dem Kommen der Gottesherrschaft rechnet,
kann sich leisten, auch einmal nicht da zu sein. Er wird es
auch den andern zumuten, und sie werden dariiber selb-

- standig werden. Wer mit dem Entgegenkommen des

Herrn rechnet, gewinnt den Mut, dort Grenzen zu setzen,
wo seine eigene Verfiligbarkeit am Ende ist: ,,Ich habe
jetzt eine Stunde Zeit fur Sie.* Nach dieser Stunde entlaf3t
er den andern in die Hand Gottes hinein, ohne Furcht,
etwas zu verpassen. Eine Seelsorge im Horizont der Got-
tesherrschaft befreit uns zu einem erlosten Umgang mit
der Zeit: ,,Sorgt euch also nicht um morgen; denn der
morgige Tag wird fur sich selbst sorgen. Jeder Tag hat
genug eigene Plage.“ (Mt 6, 34)

Darum sind wir unserer Zeit das Zeugnis eines anderen,
alternativen, eines erlosten Umgangs mit der Zeit schul-
dig. Natiirlich konnen wir das nicht als einzelne schaffen.
Aber unsere Gemeinden sollten Orte sein, an denen wir
einen alternativen Umgang mit der Zeit einiiben; Orte, an
denen wir einander die falsche Sorge um die Zeit ausre-
den, einander ermutigen, uns nicht um den morgigen Tag
zu sorgen, sondern im Heute Gottes zu leben.

Erster Ort der Einlibung dieses alternativen, gesell-
schaftskritischen Umgangs mit der Zeit ist die Liturgie,
die heilige Zeit, die wir miteinander vor Gott verbringen,
in dessen Handen unsere Zeit ruhté. Deshalb wirkt sich
die Hektik der Priester nirgends verheerender aus als in

‘der Hast unserer Gottesdienste, in der Pseudoprasenz, in

der wir unser Vorsteheramt in der Eucharistiefeier aus-
iiben, schon auf dem Sprung, die ndchste Eucharistie in
der anderen Pfarrei zu halten, die zweite Weihnachtsmet-
te, die zweite Osternacht, die nachste Firmung an diesem
strapaziosen Vormittag. Es bleibt liturgischer Etiketten-
schwindel, wenn wir als Vorsteher solcher Feiern nicht
mehr zu feiern verstehen. Wenn wir nur noch fiir andere
Weihnachtsmetten halten, aber selber nicht mehr Weih-
nachten zu feiern vermogen.

Ich kann mich gut entsinnen, wie ich als Kaplan einmal
vor dem Osterhochamt, als der Pfarrer den zweiten Mef3-

5 Johannes XXIII., Worte der Zuversicht, Freiburg 1974.
6 Vgl. W. Thissen, Der Augenblick ist mein. Fur einen menschlichen
Umgang mit der Zeit, Freiburg 1984.
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diener zusammengebriillt hatte, die Dalmatik ablegte
und mit zitternder Stimme sagte: ,,Herr Pastor, noch ein
solcher Ausfall, und Sie miissen das Dreiherrenamt ohne
mich halten.* Ich wuBte, daB3 es die reine Erschopfung
war, was ihn regelméfBig an den Feiertagen aus der Fas-
sung geraten liel3. Aber so kann man nicht feiern. So kon-
nen wir Christus in der Gemeinde nicht reprasentieren.
So konnen wir nicht eine Ahnung davon vermitteln, was
das Reich Gottes ist, und das wire doch der Sinn der
Liturgie.

Seelsorge im Horizont der Gottesherrschaft macht uns
frei — nicht nur fiir das Jetzt, sondern auch fiir das Hier.
Das Reich Gottes gibt es nicht irgendwo. ,,Man kann nicht
sagen: Seht, hier ist es! oder: Dort ist es! Denn: das Reich
Gottes ist mitten unter euch.* (Lk 17, 21) Es ereignet sich
unter meinen Augen, vor meinen Fiilen — oder iiberhaupt
nicht; in dem Umgangston, in dem Umgangsstil, in der
Aufmerksamkeit, die wir fiireinander aufbringen, so wie
Jesus den Menschen, die ihm begegnet sind, durch die
Weise, wie er mit ihnen umging, ,,aufgehen‘ liefl, wer
Gott ist. So wurde er zur Offenbarung Gottes: fiir den Za-
chius im Baum, fiir die Ehebrecherin im Kreis der
Schriftgelehrten, fiir die blutfiissige Frau in der Masse,
fiir die Siinderin, die ihm im Haus des Simon die Fiille
wascht: in der Weise, wie er mit diesen Menschen umgeht,
macht er offenbar, wer Gott fiir sie ist7.

Pfarrer Honsel erzihlt, er habe bei seiner ersten Sitzung
mit dem Pfarrgemeinderat in Ibbenbiiren erklart, er wer-
de von dem Vetorecht, das ihm als Pfarrer zustehe, nie-
mals Gebrauch machen; denn er gehe davon aus, daf in
diesem Kreis, wenn man ernsthaft miteinander tiber eine
Frage nachgedacht hitte, kein Beschluf3 fallen wiirde, der
gegen den Glauben und die Sittenlehre der Kirche ver-
stoB3t oder ihn, den Pfarrer, zu etwas zwingen konnte, was
seinem Gewissen widerspricht. Dieser Vorschuf3 an Ver-
trauen hat das Eis gebrochen. Dadurch hat Pfarrer Hon-
sel nicht nur fiir sich Vertrauen und Autoritat in dieser
Gemeinde gewonnen; dadurch hat er erlebbar gemacht,
wer Gott ist und wie Gott zur Herrschaft kommen will,
namlich dadurch, daBB niemand mehr {iber den anderen
herrscht, weil die Liebe herrschts.

Die Angst, den kiirzeren zu ziehen, 1Bt uns Sicherheit
suchen, Abstand halten, Vorleistungen erwarten, statt
»im Namen des Herrn“ die Armut zu wagen, die Jesus
seligpreist, weil sie uns in einen wunderbaren Prozef

7Vegl. R. Zerfaf3, Jesu Umgangsstil als MaBstab der Seelsorge, in: Diakonia
14 (1983), 230-243.

8 B. Honsel, Der rote Punkt, Diisseldorf 1983; Vgl. auch R. Zerfaf, Predigt
und Gemeinde, in: Trierer Theologische Zeitschrift 92 (1983), 89-104.
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wechselseitiger Befreiung hineinfiihrt, sobald wir erst die
Erfahrung machen, wieviel wir selbst geschenkt bekom-
men, wenn wir erst darauf verzichten konnen, immer
selbst zu geben; wenn wir fihig werden zu entdecken, als
Geschenk fiir uns zu empfangen, was sie zu geben haben.
Denn Geben ist tatsdchlich seliger als Nehmen. Man kann
einen Menschen nicht gliicklicher machen, als wenn man
ihm die Chance einrdumt, zu geben, was er zu geben hat.
Man kann ein Kind, einen Jugendlichen in seinem Wachs-
tum nicht mehr fordern, als wenn man sich ernsthaft von
ihm beschenken 148t in dem, was dieses Kind, was dieser
Student, was dieser Praktikant zu geben hat (Wiirzburger
Lehrerfahrungen). Nur wenn dieses Wechselspiel in Gang
kommt, ereignet sich ja das Wunder Gottes, das wir Ge-
meinde nennen: das Klima des Wohlwollens, des Re-
spekts vor der Wiirde jedes einzelnen, das die Begabun-
gen herauslockt, die in jedem stecken, die er nur aus
Angst bei sich verborgen halt, sie konnten nicht geniigen.
Die Gemeinde ist ja nicht schon da. (Die Pfarrei ist da.)
Die Gemeinde kann man auch nicht machen. Sie ist un-
verfiligbar, ein Geschopf des Geistes Gottes, das nur ent-
stehen kann, wenn wir wechselseitig dem Wirken des
Geistes Raum geben, die Gaben des Geistes entdecken
und achten, uns aufeinander einlassen, wie Jesus sich auf
uns eingelassen hat.

Nicht der einzelne ist das Licht, sondern dieses neue
Milieu, das wir Gemeinde nennen: ,,Ihr seid das Licht der
Welt.* (Mt 5, 14) Jesus spricht im Plural: ,,So soll euer
Licht vor den Menschen leuchten, damit sie eure guten
Werke sehen und euern Vater im Himmel preisen.‘‘ (Mt 5,
16) Diese guten Werke kann man namlich nicht allein tun,
nur zusammen; denn darin genau besteht das Wunder der
Erlosung, daB Menschen sich zusammentun konnen, oh-
ne sich zu beschadigen, sondern in einer Weise, in der sie
einander zu ihren verborgenen Moglichkeiten befreien?.
Dieser UberfluB ist auch mir, dem Priester, zugedacht; ich
muB nur lernen, mich ihm zu 6ffnen. Das Schleusentor ist
die Emotionalitédt, das Herz — nicht der Kopf. Wieviel von
dem Besten an uns hat sich gerade nicht vom Kopf her
entwickelt, nach Plan, nach Vorschrift, sondern rein zu-
fallig, weil dieses Tor offen stand, allen erzieherischen
Planen und Kontrollen zum Trotz?

Jeder von uns weil3, daB sich unser Verhéltnis zu Kindern
in dem Maj lost, als wir dem Kind in uns Raum geben,

% Vgl. R. Zerfaf3, Gemeinde als Ort der Hoffnung, in: Diakonia 15 (1984),
32-41; ders., Ein Arbeitspapier zur Aktivierung basiskirchlichen Bewuft-
seins in unseren Pfarr- bzw. Kirchengemeinden, in: N. Mette (Hrsg.), Wie
wir Gemeinde wurden, Miinchen 1982, 16-23; ders., Seelsorge als Gast-
freundschaft, in: Diakonia 11 (1980), 293-305.
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und daB} wir aus solchem Umgang mit einem Kind erleich-
tert und irgendwie zuversichtlich herausgehen. Hand
aufs Herz: Wann haben wir das letzte Mal gespielt — ganz
egal, ob FuB3ball, Klavier oder Malefiz? Wann waren wir
das letzte Mal in einem Konzert? Wann haben wir den
letzten Roman gelesen, zweckfrei, aus reiner Lust, ohne
Verwertungsabsichten? Ein Buch vom Leben, saftig,
widerspriichlich, witzig wie Alexis Sorbas?

Es gibt eine mittelalterliche Buchmalerei zu Psalm 42, 4:
quare tristis es anima mea? Da hockt die arme Anima
,,ausgesetzt auf den Bergen des Herzens* (R. M. Rilke)
und weint, weil sie nicht leben darf, weil sie nicht singen
darf, weil all die kleinen Dinge, die ihr wichtig sind, nicht
mehr wichtig sein sollen. Wieviel an untergriindiger Mif3-
stimmung, an mangelndem Schwung und verschleppter
Traurigkeit im Leben eines Priesters hiangt damit zusam-
men, daB er seine Anima in sich miBhandelt? Es gibt ja
nicht nur das Kind im Manne; es gibt auch die Frau im
Manne (und den Mann in der Frau). Ein ganzer Mensch
konnen wir — das ist eine der bleibenden Einsichten der
Tiefenpsychologie C. G. Jungs — nur werden in dem Ma$B,
als wir, besonders in der zweiten Lebenshilfte, die gegen-
geschlechtlichen Anteile in uns zum Zug kommen las-
sen!®. Das ist nicht als billiger Trost fur Zolibatire ge-
meint, sondern auch eine elementare Voraussetzung da-
fur, daf3 Ehen in der zweiten Lebenshalfte nicht verkiim-
mern. Aber deshalb konnen wir umgekehrt die Kultivie-
rung der Emotionalitdt auch nicht den Eheleuten an-
empfehlen, und uns selber verkommen lassen.

Jesus ist gekommen, damit wir das Leben haben, und
zwar in Fiille (Joh 10, 10). Das gilt auch fiir uns, die er
seine Freunde genannt hat. ,,Amen, ich sage euch: Jeder,
der um meinetwillen und um des Evangeliums willen
Haus oder Briider, Schwestern, Mutter, Vater, Kinder
oder Acker verlassen hat, wird das Hundertfache dafiir
empfangen.* (Mk 10, 29) Wer von uns den Eindruck hat,
diese VerheiBung sei an ihm voriibergegangen, mulB3 wis-
sen, daf} etwas bei ihm nicht richtig 1duft. Er hat die Um-
kehr noch vor sich. ,,Denn Gottes Sohn Jesus Christus . . .
ist nicht Ja und Nein zugleich, sondern in ihm haben alle
VerheiBungen Gottes ihr Ja gefunden.* (2 Kor 1, 19)

Uber dem Deutschen Katholikentag 1984 stand das Motto:
,,Dem Leben trauen, weil Gott es mit uns lebt.* Das ist ein
Wort des Priesters und Martyrers Alfred Delp. Es ist eine
Einladung auch an uns Priester, eine Herausforderung

10 J, Jakobi, Die Psychologie von C. G. Jung, Ziirich 51959, 168-192. Dazu
neuerlich E. Drewermann, Psychoanalyse und Moraltheologie, 2 Bde.,
Mainz 1982, I, 35f.




Die besonderen
Schwierigkeiten der
Kirchenménner: der
Primat von Logik und
Recht

auch fiir uns. Wenn wir es nicht fiir uns gelten lassen kon-
nen, werden es die anderen uns auch nicht abnehmen,
konnen sie es auch fiir sich nicht glauben. Dies gilt beson-
ders fiir den Bereich, in dem das Leben am tiefsten ge-
fihrdet ist, wo es deshalb auch am meisten Vertrauen
braucht: wenn das Leben scheitert, wenn wir schuldig
werden.

Wenn nicht alles tiuscht, rithrt die Leblosigkeit, unter der
wir als Priester leiden, auch daher, dal wir furchten,
schuldig zu werden, wenn wir mehr Leben wagen. Und
wir haben recht mit dieser Befiirchtung. Das Leben ist
riskant; es ist irrational und widersprichlich. Es wird
nicht nur meine starken Seiten, sondern auch meine
dunklen Moglichkeiten freisetzen. ,,Der Weg wird dich
deine Ilusionen, deine Sicherheiten und deine Unschuld
kosten.* (Sh. B. Kopp.) Du kannst deine Unschuld be-
wahren, indem du daheim bleibst, aber nur um den Preis,
daB du nicht lebst. Und das wird dann deine Schuld sein:
daB du wie der Knecht im Gleichnis dein Leben in der
Erde vergraben hast (Mt 25, 14-30). Wenn wir dem Leben
nicht trauen, obwohl Gott es mit uns wagt, trauen wir
dem Gott nicht, der uns in dieses-Leben hineingestellt
hat, obwohl es riskant ist. Zum Glauben selber gehort
deshalb die Bereitschaft, dieses Leben in seinen Ambiva-
lenzen, in seinen Krisen und Briichen anzunehmen.

Zu unserer Entlastung sei eingerdaumt, dafl wir als Theo-
logen und Kirchenmanner hier unsere besonderen
Schwierigkeiten haben. Das muf3 mit unserem Kopf zu-
sammenhingen, mit der Logik einer Ménnerkirche, die
erst (und schon) zufrieden ist, wenn alles auf dem Papier
stimmt: nach den Regeln der Logik und des Rechts. Nicht
nur der einzelne Priester, sondern auch unsere Kirche tut
sich unendlich schwer, mit ihrem Schatten zu leben: mit
der Last ihrer historischen Schuld in jedem Jahrhundert,
auch in dem unseren; mit der Tatsache, da8 sie als Kirche
der nordlichen Hemisphire wirtschaftlich, politisch und
bewuBtseinsmafBig in das himmelschreiende Unrecht
verstrickt ist, das wir der Dritten Welt antun; sie tut sich
schwer mit der Versohnung mit denen, von denen sie sich
desavouiert fiihlt: mit den Geschiedenen, mit den laisier-
ten Priestern. Sie hat in geradezu beklemmender Weise
das Moment des Tragischen in der menschlichen Existenz
verleugnet!!, das Dilemma unlosbarer Konflikte, in die

11 Vgl. Drewermann L. 19-79; II, 77-138. Diese auBerordentlich mutigen
und befreienden Uberlegungen Drewermanns verdienten ausfiihrlich von
Seelsorgern diskutiert zu werden! Vgl. auch R. Zerfaf, Der Seelsorger —
ein verwundeter Arzt, in: Lebendige Seelsorge 34 (1983), 77-82; V. Kast,
Chancen des Scheiterns, in: P. M. Pfliiger (Hrsg.), Grenzen in Seelsorge
und Psychotherapie, 1982, 45-63.
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ein Mensch geraten kann, und so gerade die im Stich ge-
lassen, die ihre Solidaritdt am meisten nétig hiatten. Nur
einmal im Jahr, in der Osternacht, wagt sie laut zu sagen,
daB} es auch die ,,felix culpa‘ gibt, geben kann, weil es
Gott gibt!

Wir sind hier wie Leute, die unter einer doppelten Behin-
derung leiden: als Minner und als Theologen sind wir in
einer Weise von der Stimmigkeit unserer moraltheologi-
schen Argumente und der Liickenlosigkeit unserer kirch-
lichen Gesetzgebung abhingig, daB uns die souverane In-
konsequenz Gottes nur Probleme schafft, statt daB wir
uns an ihr freuen und von ihr erlosen lassen konnten.

Dank dieser miitterlichen Unvernunft Gottes, dank die-
ser Torheit, die weiser ist als die Weisheit von uns Men-
schen, gelingt es diesem Gott hin und wieder, selbst
unsereins aus dem verzweifelten Zirkel herauszufiihren,
in den wir uns aus Angst verstricken. So lesen wir bei
Johannes Tauler (f 1361): ,,Das Pferd macht den Mist in
dem Stall, und obgleich der Mist Unsauberkeit und iiblen
Geruch an sich hat, so zieht doch dasselbe Pferd densel-
ben Mist mit grofler Miihe auf das Feld; und daraus wach-
sen der edle schone Weizen und der edle siile Wein, die
niemals so wiichsen, wire der Mist nicht da. Nun, dein
Mist, das sind deine eigenen Méangel, die du nicht beseiti-
gen, nicht iiberwinden noch ablegen kannst, die trage mit
Miihe und FleiB auf den Acker des liebreichen Willens
Gottes in rechter Gelassenheit deiner selbst. Streue dei-
nen Mist auf dieses edle Feld, daraus sprieBt ohne allen
Zweifel in demiitiger Gelassenheit edle, wonnigliche
Frucht auf.““12 Worte eines Priesters iiber die menschliche
Situation des Priesters runde 600 Jahre alt!

Ob sich irgend etwas dndern wird, hangt einzig davon ab,
ob der erste Schritt an der richtigen Stelle gewagt wird!s,

12 J, Tauler, Predigten I, Einsiedeln 1979, 43f.

18 Vgl. die Kurse von Rektor Hans Wittmann, Haus Werdenfels, 8411 Eich-
hofen (bei Regensburg), die in vernunftiger Weise Seelsorgsplanung mit
spiritueller Lebensorientierung verbinden; ferner die geistlich orientier-
ten Kurse fiir Selbsterfahrung, wie sie angeboten werden von P. Thomas
Kaschten (Luxemburg/Kath. Akademie Trier), P. Dr. Karl Frielingsdorf
SJ (St. Georgen, Offenbacher Landstrae 244, Frankfurt), Sr. Dr. Josefine
Heyer (Weinbergsweg 60, 6380 Bad Homburg) sowie beim Institut fir Mis-
sionarische Seelsorge (IMS) Frankfurt, WaldschmidtstraB3e 42a, und beim
Theologisch-Pastoralen Institut (TPI), 6500 Mainz, DagobertstraB3e 1a.



Hermann-Josef Venetz

Die vielgestaltige Kirche und der eine
Christus*

Was an Amts- und Gemeindeverstind-
nis der Bibel (nicht) zu entnehmen ist

Der folgende Beitrag will fiir das rechte Ver-
stdindnis der Bibel sensibilisieren. Zundchst
wird aufgezeigt, wie in drei neueren Stel-
lungnahmen zu den Themen Priester und Ge-
meinde mit der Bibel umgegangen wird und
zu welchen Verkiirzungen der biblischen Bot-
schaft es fiihren kann, wenn das Geschichtli-
che allgemeinen Ideen geopfert wird. In vie-
len heutigen Auseinandersetzungen um das
rechte Verstidndnis von Kirche und Gemein-
de ist die Frage nach dem Normativen in der
Bibel von Bedeutung. In seinen hermeneuti-
schen Uberlegungen warnt Venetz davor,
ekklesiologische Ansdtze, die wir im Neuen
Testament finden, einfach zu addieren, um
daraus ein einheitliches Haus zu bauen. Das
Neue Testament gibt Zeugnis von verschiede-
nen Modellen von Gemeindebildungen und
Kirchenleitungen. Nicht die (auf einen ver-
einfachten Nenner gebrachten) Modelle sind
fiir uns mafBgebend und verbindlich, son-
dern die von der ,,Sache Jesu‘ her erdffnete
Freiheit, mit der wir fiir unsere Zeit nach Mit-
teln und Wegen suchen sollen, damit die ,,Sa-
che Jesu® in unserer Zeit Gestalt annehmen
kann, damit sich Kirche heute und morgen
verwirklichen kann. red

I. Beispiele fiir den Umgang mit der Bibel

1. Zum neutestamentlichen
Amtsverstandnis

In seinem Buch ,,Priestersein. Zur Theologie
und Spiritualitat des priesterlichen Amtes*
_(Freiburg 1982) schildert Gisbert Greshake
die ,Krise des Priesteramtes, wie wir sie
heute weltweit zu splren bekommen. Der
Feststellung ,,Alles wackelt* (so die Uber-
schrift von Kapitel 1.1) stellt er sein Anliegen

* Leicht gekiirzte Fassung eines Referates, das im
Herbst 1983 auf dem KongreB der deutschsprachi-
gen Pastoraltheologen in Wien gehalten wurde.
Der KongreB stand unter dem Thema ,,Kirche auf
dem Weg ins Jahr 2000. Perspektiven und Hand-
lungsentwiirfe*. Der ungekiurzte Text ist veroffent-
licht in: Pastoraltheologische Informationen,
1/1984, 29-55.

gegeniiber, den Amtstrigern wieder Mut zu
machen und Sicherheit zu geben.

Greshake befragt das Neue Testament. Da-
bei geht es ihm nicht ,,um eine ,Rekonstruk-
tion‘ des historischen Werdens eines beson-
deren kirchlichen Amtes, sondern es sollen
die durchgehenden bleibenden theologischen
Anliegen und Ideen!, die hinter dem neute-
stamentlichen Amtsverstandnis stehen,
sichtbar gemacht werden‘‘ (31). So wird denn
in den beiden folgenden Kapiteln auf der
Grundlage des neutestamentlichen Amts-
und Kirchenverstindnisses das Amt begriin-
det, das eine Mal christologisch als ,,Chri-
stus-Reprisentation‘, das andere Mal ekkle-
siologisch-pneumatologisch als ,,Représen-
tation der Kirche*. Es sind das zwei Ge-
sichtspunkte, die dialektisch einander zuge-
ordnet sind, ,,die ihre Einheit nur in einer
trinitarischen Sicht des Heilswerkes fin-
den‘‘ (30).

Der zweite Teil des Buches ist dann der prie-
sterlichen Spiritualitit gewidmet. Dies ist ei-
ne der theologischen Grundlegung folgende
und auf ihr aufbauende Paranese.

Der systematisch intelligent dargebotene
Entwurf Greshakes vermag mehrere neute-
stamentliche Aussagen in sich zu integrie-
ren. Dem wackelnden Haus kann er so seine
Festigkeit zuriickgeben, die bis ins Jahr 2000
halten wird.

2. Der MaBstab ,,Urkirche*
fur die heutige Gemeinde

Das Buch von Gerhard Lohfink, ,,Wie hat Je-
sus Gemeinde gewollt?* (Freiburg 1982),
geht der Frage nach, wie Kirche heute aus-
zusehen hitte, und mochte fiir die Beantwor-
tung dieser Frage im Licht des Neuen Testa-
ments Wege ebnen. ,,Was wir heute Kirche
nennen* ist nichts anderes als die Gemein-
schaft derer, die bereit sind, in dem von Je-
sus gesammelten und durch seinen Tod ge-
heiligten Volk Gottes zu leben. Von hier aus
gesehen ist es sinnlos, beim historischen Je-
sus nach einem formlichen Stiftungsakt fur
die Kirche zu suchen. Wohl aber ist es du-
Berst sinnvoll zu fragen, auf welche Weise
Jesus Israel gesammelt hat und wie er sich
die Gemeinschaft des wahren Israel vorge-

1 Hervorhebung hier und bei spateren Zitaten im
Text.
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stellt hat. Denn genau dann steht man bei
der Frage, die letztlich entscheidend ist: wie
Kirche heute auszusehen hdtte (7). Diese For-
mulierung impliziert verschiedenes. Die Kir-
che sieht nicht aus, wie sie auszusehen hatte.
Diese Differenz kommt im Buch Lohfinks
auch immer wieder zur Sprache, nicht zu-
letzt in offener, aber sachlicher Kritik nicht
nur an der institutionellen Kirche. Die For-
mulierung setzt aber auch voraus, daf§ die
Kirche heute daran gemessen werden kann
und soll, wie Jesus Kirche gewollt hat. Was
Jesus gewollt hat, 1af3t sich ziemlich genau
eruieren, wobei ein Idealbild entsteht, das
fur alles, was sich Kirche nennt, seine nor-
mative Giiltigkeit erhélt. Dieses Ideal wird
nicht nur vor dem Hintergrund des Neuen
Testaments entworfen; in das Buch Lohfinks
sind Erfahrungen und Theologie der ,,Inte-
grierten Gemeinde* eingeflossen, wodurch
sich dem Verfasser eine neue Dimension der
Heiligen Schrift erschlossen habe (7-8).

Das Buch Lohfinks ist lesenswert und sehr
anregend. Interessant wire eine sprachliche
Untersuchung des Buches samt einer Stati-
stik der gebrauchlichsten Ausdriicke. Stich-
worte wie ,,Gesamt-Israel, ,,Sammelbewe-
gung', , Erwiahlung*, ,,Volk aus den Vol-
kern“, ,,Volkerwallfahrt®, ,,Bruderschaft®,
,,Kontrastgesellschaft‘, , Zeichen universa-
len Heils fiir alle Volker*, ,,lJeuchtende Stadt
auf dem Berge*, ,,Salz der Erde*, ,,Licht der
Welt" stecken gut das theologische Feld ab,
in dem der Verfasser sich bewegt. Verben
wie ,,aufscheinen’, ,,aufleuchten*, ,,aufbli-
hen“ werden in geradezu penetranter
Haufigkeit gebraucht.

Die Kirche, die Lohfink entwirft, ist eine
dulflerst anspruchsvolle Kirche. Wiederholt
mul} er darum gewisse Einwénde abwehren,
die er selbst formuliert: ,,Soll die Kirche so
etwas wie eine sittliche Anstalt sein, soll sie
ihr Ideal in der moralischen Aufriistung se-
hen, soll sie sich zu einer gutfunktionieren-
den, sittlich-moralischen Leistungsgesell-
schaft entwickeln?* (170) Der Verfasser ahnt,
daf} seine vom Neuen Testament her entfal-
tete Ekklesiologie die Christen ,,unter einen
schrecklichen Erfolgszwang und einen gna-
denlosen Leistungsdruck* setzt (206). — Die
Antworten Lohfinks auf diese Einwénde
(oder besser Mif3verstandnisse) sind knapp
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und prazis. Mit dem Hinweis auf ,,die retten-
de Tat Gottes formuliert er es so: ,,Erst in
dieser geschenkten Versohnung und im
Wunder des gegen alle Erwartungen neu ge-
wonnenen Lebens bluht das auf, was hier
mit Kontrastgesellschaft bezeichnet wird‘
(170), und: ,, . . . ihr Kontrast zur heidnischen
Gesellschaft (stammt) nicht aus ,Machbar-
keit und Moralismus‘, sondern in dem Wun-
der des anbrechenden Reiches Gottes.* (28)

So prazis diese Antworten auch sind, so ab-
strakt bleiben sie auch und betonen einmal
mehr das ungeduldig Elitare dieses interes-
santen bibeltheologischen Entwurfs.

3. Die Interpretation von Kirche
anhand des Exodus

Der argentinische, in Mexiko lehrende Theo-
loge Enrique Dussel hielt 1983 in Freiburg/
Schweiz einen Vortrag mit dem Titel: ,,Théo-
logie et lutte politique. Taches actuelles
d’une théologie de la libération en Amérique
Latine.* Dussel beschiftigte sich in seinem
Vortrag vor allem mit der Lage der Kirche in
Nicaragua. Dabei fragt er nicht, wie Kirche
auszusehen hatte; er sieht sich zunachst ein-
mal die Gemeinden dort an und hort den
Menschen dort zu. Im Dialog mit dem Buch
Exodus entdeckt er in der Kirche Nicaraguas
die 3. Etappe der Befreiung. In der 1. Etappe
waren die nicaraguanischen Bauern wie die
Kinder Israels im Sklavenhaus Agypten.
Hier haben sie erfahren, was Siinde ist: Un-
terdriickung (domination). In der 2. Etappe
sieht sich das Volk von Gott in die Freiheit
gerufen. Gott hat den Schrei des unterdriick-
ten Volkes gehort und schickt ihm Mose als
Fihrer. Die jetzige 3. Etappe ist die Zeit des
pessach (passage). Herausgerufen aus der
Sklaverei und bestimmt fur das ,,L.and, das
von Milch und Honig flieBt“ (mit diesem
Ausdruck endet iibrigens die sandinistische
Hymne), befindet sich das Volk in der Wiiste.
Eine groBe Versuchung des Volkes in der
Wiiste ist die in Ex 16, 3 geschilderte: ,,Waren
wir doch durch die Hand des Herrn in Agyp-
ten gestorben, als wir vor Fleischtopfen sa-
Ben und uns satt aen am Brot.* In der Wii-
ste geht es den Israeliten offensichtlich nicht
besser als in Agypten. Aber sie sind frei.
Durch die Wiiste miissen sie durch, wenn sie
ins Gelobte Land gelangen wollen.



Die Episode des ,,Goldenen Kalbes* zeigt
dann die ganze Versuchlichkeit des groBen
Teiles des Volkes, das sich um Aaron, den
Hohepriester, schart mit der Aufforderung:
,,Mache uns einen Gott, der vor uns her-
zieht . . . (Ex 32, 1) Die Idolatrie, der sich ein
grofler Teil des Volkes hingibt, ist — nach
dem Verstandnis Dussels — die Vergotzung
der Strukturen der Ausbeutung, zu denen
sich ein Grofteil des Volkes wieder hinwen-
den mochte. Nur gerade die Leviten stellen
sich zu Mose und treten fiir den Herrn ein
(Ex 32, 25ff.).

Die Kirche in Nicaragua ist gekennzeichnet
durch eine starke Polarisierung. Zwei ver-
schiedene Optionen und Modelle haben sich
herausgebildet. Auf der einen Seite die Ba-
sisgemeinden mit ihren Befreiungstheolo-
gen, auf der anderen Seite die offizielle
Amtskirche. Es handelt sich aber um die eine
Kirche, um das eine Volk, das sich im Durch-
zug durch die Wiiste als Schicksalsgemein-
schaft erfahrt, zusammengehalten durch die
Erfahrung der Befreiung und durch die Hoff-
nung auf das Gelobte Land. Die gesellschaft-
lichen Konflikte muB es in der Wiiste selbst
durchtragen.

Dussel kam dann auch auf das Gleichnis vom
Barmherzigen Samaritan (Lk 10, 29-37) zu
sprechen, wie es in den Gemeinden im Nor-
den des Landes interpretiert wird. Im Mann,
der unter die Rauber gefallen ist, erkennt
sich das Volk: ausgepliindert, niedergeschla-
gen und unterdriickt. Dieses so identifizierte
Volk stellt sich zuerst einmal eine Frage, die
bei den Exegeten nie auftaucht: die Frage
nach den Raubern. Diese gilt es zu entlarven.
Aus der Erfahrung der Nicaraguaner sind es
die US-Amerikaner und deren Trabanten,
das Somoza-Regime. Vom Priester und vom
Leviten, d. h. von der institutionalisierten
Amtskirche, ist nichts zu erwarten; ihre auf
das Kultische reduzierte Fragestellung hat
sie fir die Leiden des Volkes weitgehend
blind gemacht. Gewif3 hat das Volk auch den
Samaritan erfahren. Es sind das Leute, die
im Einsatz fiir die Armen und Unterdriick-
ten ihr eigenes Leben riskiert haben. Auch
das Volk sieht sich an der Stelle des Samari-
tans; aber das Verstiandnis wird jetzt ein an-
deres. Die Leute fragen sich, was zu tun sei,
damit die Rduber nicht mehr freie Hand ha-

ben. Darum tun die Leute sich zusammen;
sie gehen nicht mehr vereinzelt und schutz-
los durch die Wiiste; sie organisieren sich, so
daf3 es die Rauber gar nicht mehr anmacht
zuzuschlagen. Nicht Samaritaner sollen aus-
gebildet werden; das Volk soll lernen, solida-
risch zu leben, damit das Raubertum keine
Aussichten mehr hat. D. h. nur im Erstarken
der Gemeinde als Gemeinde, des Volkes als
Volk besteht Aussicht, das Raubertum auf-
zuhalten. — Das ist der steinige Weg durch die
Wiiste.

4. Einige allgemeine Beobachtungen
zu den drei Entwiirfen

Die drei Entwiirfe haben manches gemein-
sam, so unterschiedlich ihre Visionen und
Interpretationen auch sind.

— Allen drei Theologen macht die konkret er-
fahrbare Kirche zu schaffen. Der erste ist be-
sorgt um den mangelnden Priesternach-
wuchs und die schwindenden Konturen des
priesterlichen Amtes. Der zweite zeigt sich
besorgt um die Gemeinde als Ganzes, die ihr
Profil in einer sakularisierten Welt zu verlie-
ren droht. Der dritte ist dariiber bekiimmert,
dafl der Weg einer Kirche, der er sehr ver-
bunden ist und die er als ,,Kirche der Ar-
men‘“ bezeichnet, von den Reprasentanten
der institutionalisierten GroBkirche nicht
mitvollzogen werden kann.

— Dementsprechend gehen alle drei Theolo-
gen mit einem bestimmten Interesse an die
Schrift heran, wobei die Interessen jeweils
einen verschiedenen Stellenwert haben. Das
erkenntnisleitende Interesse des ersten ist
die Apologie des priesterlichen Amtes, wie
es sich im Laufe der Kirchengeschichte her-
ausgebildet hat. Die StoBkraft des zweiten
ist die Faszination des Elitdaren, das er in sei-
ner eigenen Gemeinde aufblithen sieht und
fur das er in der Schrift das normative Ideal
sucht. Das Interesse oder besser die Notwen-
digkeit des dritten ist das nackte Uberleben
der Kirche und des Volkes — was hier offen-
sichtlich nicht mehr unterschieden werden
darf.

— Alle drei Theologen finden denn in der Bi-
bel auch das, was sie suchen. Der erste findet
darin die Legitimation dessen, was er fiir das
Spezifische des priesterlichen Amtes hailt,
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wie es fiir die ganze Kirche und zu jeder Zeit
seine Giiltigkeit hat. Der zweite findet in der
Bibel die Idee von der Kirche als ,,Kontrast-
gesellschaft’ und erhilt dabei jene Anregun-
gen, die als Forderungen an die ganze Kirche
zu jeder Zeit erhoben werden: als ,,Stadt auf
dem Berge‘ hat sie in dieser Welt zu leuch-
ten und die Volker an sich zu ziehen. Der
dritte findet in der Bibel ein Wort, das ihn die
konkrete Kirche besser verstehen 1ldaBt, ein
Wort der VerheiBung auch, daB Gott sein
Volk in der Zeit der Bedrohung und Verskla-
vung und im Kampf um die Freiheit nicht
verlaBt.

— Wenn drei Theologen die gleiche Bibel le-
sen und zu so verschiedenen Visionen und
Argumenten kommen, stellt das ein ernst-
haftes Problem dar. GewiB sind die verschie-
denen Ergebnisse nicht an erster Stelle der
Bibel oder der historisch-kritischen Methode
der Exegese anzulasten, sondern den jeweili-
gen Interessen und Erwartungen, die die be-
treffenden Theologen bei der Lektiire der Bi-
bel nicht beiseitelegen wollen oder kénnen
und wahrscheinlich auch nicht beiseitelegen
sollen. Auf alle Falle sollte man sich nicht
der Illusion hingeben, 100 Jahre historisch-
kritische Forschung an der Bibel (im ro-
misch-katholischen Raum) wiirde handfeste
Interessen erheblich relativieren. Das von
der Glaubenskongregation veroffentlichte
Papier liber Fragen beziiglich des Dieners
der Eucharistie diirfte dafiir das beste
Beispiel sein.

Je nach dem Interesse, von dem die drei ge-
nannten Theologen geleitet sind, sieht sich
der eine eher vom Bild des Hirten angezo-
gen; er braucht dabei gar nicht zur Kenntnis
zu nehmen, in wie vielen Fillen die Schrift
die Metapher , Hirt“ duBerst kritisch ge-
braucht. Der zweite fiihlt sich angezogen
vom Bild von der ,.Stadt auf dem Berge®; er
mulf} sich dabei nur bewuBt bleiben, daB die-
se leuchtende Stadt ja auch eine Nekropole
voller iibertiinchter Griaber sein kénnte (Mt
23, 27). Und der dritte sieht sich vom Bild der
Whiiste angezogen, wobei ich mich jetzt frage,
ob man von einem solchen Bild angezogen
werden kann. ,,Wiiste** hatte weder fiir die
Israeliten noch hat sie fiir die Gemeinden in
Nicaragua mit Romantik etwas zu tun. Wii-
ste konnotiert Hoffnung und Vorlaufigkeit.
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5. Worin liegt das Problem
bei verschiedenen Ergebnissen?

— Das Problem bleibt. Drei Theologen lesen
die Schrift und kommen zu je verschiedenen
Ergebnissen. Natiirlich konnte man dazu
rein theoretisch etwa folgendes sagen:

a) Die Bibel ist so reich, daB sie die Grundla-
gen zu ganz verschiedenen ekklesiologi-
schen Entwiirfen bieten kann. Die Bibel
prasentiert ja nirgends eine abgerundete
Ekklesiologie; man findet in ihr Ansitze, die
so oder anders weiterentwickelt werden
konnen.

b) Die verschiedenen ekklesiologischen An-
satze in der Bibel sind ja auch interessegelei-
tet: denken wir an den heilsgeschichtlichen
Entwurf des Lukas, denken wir an das Pro-
blem der Una Sancta des Epheserbriefes,
denken wir ganz besonders an die Problem-
stellung der Pastoralbriefe, die gegeniiber
gnostisierenden Aufweichungen Stellung
beziehen mufiten.

Und man konnte erst noch hinzufiigen: Wir
brauchen keine Angst zu haben, wenn unser
wissenschaftliches Arbeiten interessegelei-
tet ist. Ich darf hier an ein Wort von J. Wohl-
muth und H. G. Koch erinnern: ,,Der Grad
der Wissenschaftlichkeit von Einzel- und
Universaltheorien bemif3t sich danach, wie
weit sie sich der ihnen zugrundeliegenden
Interessen bewuflt werden und sie reflektie-
ren.“2 Ist es so gesehen nicht legitim, sich zu
freuen, wenn man feststellt, daB sich Interes-
sen damals und heute decken — vorausge-
setzt, daB sie bewuBt und reflektiert werden?
Ist es nicht legitim, das aus der Bibel heraus-
zunehmen, was den Interessen des Gottes-
volkes heute niitzt?

— Nun, in der Praxis sieht die Sache doch
ganz anders aus. Wenigstens zwei Uberle-
gungen miissen hier angeschlossen werden:
a) Es mag richtig sein, das aus der Bibel her-
auszunehmen, was den Interessen des Got-
tesvolkes heute niitzt. Es stellt sich nur die
Frage, wer denn diese Interessen bestimmt.
In unseren Breitengraden wird in seltensten
Fallen das Gottesvolk um seine Meinung ge-
fragt, um festzustellen, welches seine Inter-
2 Leitfaden Theologie. Eine Einfiihrung in die Ar-

beitstechniken, Methoden und Probleme der Theo-
logie, Einsiedeln — Ziirich — K6ln, 21979, 67.



essen seien und was ihm niitzen konnte.
Schon lingst hat dieses Gottesvolk seine
Stimme an die Kirchenleitungen abgegeben
bzw. abgeben miissen. Ich méchte auf dieses
Problem nicht weiter eingehen. Aber in
Klammer nur so viel: Daf3 die Theologen den
Kirchenleitungen die Kompetenz, die Stim-
me des Gottesvolkes zu interpretieren, strei-
tig machen, hilft dem Gottesvolk so lange
recht wenig, als es selbst keine Stimme hat.
Es ist fast belustigend zuzusehen, daf} sich
plotzlich Kirchenleitungen und Theologen
zu Sprachrohren der Sprachlosen aufspie-
len; religios verschleiernd nennen sie sie die
»Armen‘. Die Sprachlosen brauchen aber
keine Sprecher, sie brauchen keine Sprach-
rohre, sie brauchen keine Anwiélte in diesem
bevormundenden Sinn. Was die Sprachlosen
brauchen, ist die Sprache, ihre ureigene
Sprache, deren man sie beraubt hat.

b) Den liberalen Pluralismus, der zur Legiti-
mation verschiedener Stellungnahmen her-
aufbeschworen wird, gibt es in der Praxis so
nicht. Besonders Theologen, die die ganze
Weltkirche vor Augen habens3, sind geneigt,
ihre Vorstellung bzw. ihre Definition von
Kirche fiir alle Zeit und fiir allerorts so abso-
lut zu setzen, daB es fiir weitere oder andere
Entwiirfe kaum noch Platz gibt; derjenige,
der weitere oder andere Entwiirfe oder Mo-
delle vorschligt, gerit leicht unter Haresie-
verdacht.

— Umgekehrt mufl man sich fragen, ob der
Pluralismus, der ja dann auch mehr oder we-
niger strenger Partikularismus sein kann, so
ohne weiteres von der Bibel, von der Tradi-
tion oder auch von den Interessen des Got-
tesvolkes her gerechtfertigt werden kann.
Diese sehr schwierigen Fragen mochte ich
einstweilen unbeantwortet lassen. Dafur
wollen wir ein bichen ndher hinsehen, wie
die genannten Theologen mit der Bibel iiber-
haupt umgehen. Hier zeigen sich namlich
ganz erhebliche Unterschiede. Am besten
wird der Umgang mit der Bibel dort festge-
stellt, wo die drei die Methode aufdecken,
mit der sie ans Werk gehen.

3 Das geben sie zwar nur vor; de facto beschéftigen
sie sich mit der Kirche und deren Geschichte in den
westlichen Industrienationen; aber diese sind ja fur
alle anderen auch mafBgebend.

6. Zum Umgang mit der Bibel im einzelnen

—Darfman das Geschichtliche zugunsten der
Ideen ausklammern? Greshake legt seine
Absicht deutlich dar: es geht ihm ,,nicht um
eine ,Rekonstruktion‘ des historischen Wer-
dens eines besonderen Kkirchlichen Amtes,
sondern es sollen die durchgehenden bleiben-
den theologischen Anliegen und Ideen, die
hinter dem neutestamentlichen Amtsver-
standnis stehen, sichtbar gemacht werden*
(31). Es ware dieser Satz gewif iiberinterpre-
tiert, wenn ich sagen wiirde, Greshake wolle
das Geschichtliche aus der Bibel ausklam-
mern. In der Tat ist es aber so. Das erstaunt
nicht, geht es ihm doch (nur) darum, die
durchgehenden bleibenden theologischen
Anliegen und Ideen . . . sichtbar zu machen.
Daf das Historische, das Werden, die Aktua-
lisierungen in diesem Zusammenhang nur
etwas Zweitrangiges sind, etwas, das sich
nicht lohnt, dafl man langer dabei verweilt,
sei nur nebenbei gesagt, geht aber aus seinen
Ausfiihrungen gut hervor. Der Methode ge-
maf kann dann der Leser zusehen, wie dann
doch alle geschichtlich gewordenen Auspra-
gungen den ,,durchgehenden bleibenden
theologischen Anliegen und Ideen unterge-
ordnet werden und darum iiberhaupt nicht
zur Sprache kommen. Die Bibel wird so zu
einem Buch bleibender theologischer Anlie-
gen und Ideen, die dann eben zu Wesensaus-
sagen gemacht werden, d. h. die dann eben
Giiltigkeit haben miissen fiir alle Zeiten und
fur alle Orte. Interessant und von Belang ist
nicht das Historische, nicht das Konkrete,
nicht das Leibhafte, nicht das Zeitliche, nicht
das Irdische; interessant und von Belang
sind die Ideen, das Abstrakte, das Uberzeitli-
che, das Stets-Giiltige, das Allgemeine, das
Einheitliche. Wichtig und interessant ist
nicht der ,,Unterbau®, sondern der ,,Uber-
bau®. Man muf} sich mindestens die Frage
stellen, ob hier der Bibel nicht Unrecht ge-
schieht, wenn sie so auf die dahinterstehen-
den bleibenden theologischen Anliegen und
Ideen hinterfragt wird. Es bleibt ja nicht
beim Hinterfragen; Hand in Hand mit diesem
Hinterfragen geht auch eine Reduktion ein-
her. — Auch bin ich besorgt um die Uberfor-
derung der Bibel, wenn man von ihr - einer
Sammlung von Biichern und dazu noch Ge-
legenheitsschriften! — verlangt, allgemein-
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giultige, bleibende und gewissermafien ewige
Wahrheiten herzugeben. Auf alle Falle ver-
mift der Bibliker bei der Lektiire des Buches
von Greshake die historisch-kritische Be-
trachtungsweise, flir die man doch so lange
gekampft hat und hinter die man nicht mehr
zuriickfallen solltet.

Kann die synoptische Tradition einem ein-
heitlichen Bild eingeordnet werden?

Anders ist der Umgang mit der Bibel bei Loh-
fink. Er kennt das Instrumentar wie kaum
jemand. Indessen komme ich auch hier um
den Verdacht nicht herum, daB sich das, was
Kirche sein soll, auf einen einheitlichen Nen-
ner zuriickfiihren lassen miisse, namlich auf
die Frage, ,,auf welche Weise Jesus Israel ge-
sammelt hat und wie er sich die Gemein-
schaft des wahren Israel vorgestellt hat® (7).
Die Frage ist verstdndlich; denn von Jesus
und seiner Absicht darf nicht abgesehen
werden, wenn man verantwortlich von Kir-
che sprechen will. Es fallt auf, dafl in Loh-
finks Buch Jesusworte viel mehr zum Zuge
kommen als Jesuserzahlungen. Auch das ist
verstindlich; denn in den Jesusworten
kommt das, was sich Jesus vorgestellt hat,
viel besser zum Ausdruck als in den Erzah-
lungen — wenigstens vermutet man es so.

Nachdem dann Lohfink in den beiden ersten
Teilen der Absicht Jesu nachgegangen ist
(,,Jesus in Israel*; ,,Jesus und seine Jiinger*‘),
fragt er: ,,Aber ist dieses ganze Bild, das sich
uns in den beiden ersten Teilen dieses Bu-
ches entfaltet hat, auch richtig?* Und er ant-

4 Im Buch Greshakes sieht das beispielsweise so
aus. Zur paulinischen Interpretation der Gemeinde
zu Korinth als soma Christou sagt der Verfasser
wortlich: ,, . . . dies ist nur ein Bild fir die Wirklich-
keit der Kirche. Sie ist nicht nur Leib Christi. . .,
sondern auch ,Braut Christi‘. . ., sie ist das Volk
Gottes . . ., sein Bauwerk . . .‘* (26) Die Bilder kom-
men so nicht zum Tragen. Das eine wird durch das
andere neutralisiert. Gut eingeebnet lassen sie sich
dann auch verhdltnismdBig miihelos in die ,,theolo-
gischen Anliegen und Ideen'' Greshakes einfiligen.
— Umgekehrt ist die ,,6ffentlich-amtliche Opferlei-
turgia®, ein Ausdruck, den Greshake mit Schlier
Phil 2, 17 interpretiert, ,,nicht nur ein Bild" (46). -
Selbst die Inkarnationsformel 1 Joh 4, 2 (,,Jesus
Christus als im Fleische gekommen bekennen‘)
muf} fir das Amt herhalten, wird doch der Begriff
, Fleisch* paraphrasiert als ,der iiberlieferte,
durch das Amt garantierte apostolische Glaube der
Kirche*, mit dem man iibereinstimmen miisse
(105). Hier wird die Bibel von der systematischen
Maschine plattgedriickt.
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wortet: ,,Das entscheidet sich letztlich daran,
ob es gelingt, alle Texte der synoptischen
Tradition immer wieder zwanglos in das hier
entworfene Bild einzuordnen.‘ (88)

Gegeniiber einem solchen Vorgehen ist zu-
mindest eine gewisse Skepsis am Platz. Es
geht von der Voraussetzung aus, daB sich al-
le synoptischen Texte in ein aus der Jesus-
tradition her entworfenes Bild einordnen
lassen. Daf3 bei der — warum denn so dringli-
chen? — Suche nach einer Einheit die Vielfalt,
die in anderen Texten und Schichten zum
Vorschein kommt, leiden muB, liegt auf der
Hand. Ganz abgesehen davon muf3 man sich
grundsatzlich fragen, ob so die Aufgabe des
Exegeten richtig gesehen wird. Der Bibliker
wird doch vor allem darauf aus sein, die gan-
ze Bibel zum Sprechen zu bringen, und er
wird sich immer wieder hiiten miissen,
durch bestimmte Fragestellungen bestimm-
te Aussagen unter den Tisch fallen zu lassen.
Und dann geht es zuerst nicht darum, aus
dieser Vielfalt heraus moglichst schnell eine
Einheit zu suchen, sondern es geht vielmehr
darum, Einheit und Vielfalt in eine standige
Dialektik zueinander zu bringen. So wenig
wie das, was historisch geworden ist, beden-
kenlos als normativ deklariert werden kann,
so wenig diurfen die verschiedenen ge-
schichtlichen Daten auf einen ideellen Nen-
ner zuriickgefiihrt werden, um diesen dann
als normativ zu erkldren. Irgendwie wird
auch hier das Historische dem Ideellen geop-
fert, das Konkrete dem Abstrakten, das Ein-
malige dem Allgemeinen, nur daf} es hier —
im Unterschied zu Greshake — innerhalb der
Bibel geschieht. Es werden dabei aber Kate-
gorien in die Bibel eingefiihrt, von denen ich
flurchte, daf} sie die Vielfalt der Bibel auf eine
normative Idee zurechtschneidern wollen,
so daB sich wesentliche Teile der Bibel dem
unterzuordnen haben oder einzufiigen ha-
ben, was in anderen Teilen oder Schichten
der Bibel als normativ oder gar als einzig
normativ herausgefunden worden ist.

Beiden genannten Autoren kann zudem der
Vorwurf nicht erspart werden, daf3 sie von
der Urkirche wie selbstverstandlich als von
einer harmonischen Grofle ausgehen und
daB sie vor den Konflikten in Gemeinden
und Gesellschaft damals — und heute — die
Augen verschliefen.



Wo bleibt die Verantwortung gegenuber
dem Pharao?

Natiirlich wird dem Neutestamentler man-
che Interpretation Dussels bzw. der Gemein-
den, die er referiert, suspekt erscheinen. An
die Interpretation von Kirche an Hand des
Exodus wird man etwa die Frage stellen, wo
denn die Verantwortung gegeniiber dem
Pharao geblieben sei, ob die Unterdriicker
fiir die Gemeinden uiberhaupt noch eine Be-
deutung haben oder ob sie ganz abzuschrei-
ben seien. Gegeniiber der Interpretation der
Gleichniserzdhlung vom Barmherzigen Sa-
maritan wire etwa die Frage zu stellen, ob
voreilige Identifikationen die Sicht fiir da-
mals wie fur heute nicht zu sehr einengen
konnten und ob es berechtigt sei, die Bedeu-
tung des Samaritans — erzdhlerisch bestimmt
die Schliisselfigur der Erzahlung — so knapp
einzuschétzen, dies umso mehr, als die Mog-
lichkeit nicht auszuschlieBen ist, daf in einer
urspriinglichen Fassung der Erzdhlung der
Barmherzige Samaritan auf Jesus bezogen
war. Und wenn die Rauber so klar identifi-
ziert werden, ware es dann nicht im Sinn des
Gleichnisses zu fragen, wie man denn diesen
zum Nachsten werden kann?

So groB} die Fragezeichen gegeniiber einzel-
nen dieser Interpretationen auch sind oder
sein mogen: als Bibliker habe ich gegeniiber
diesem Umgang mit der Bibel ein weniger
ungutes Gefiihl. Im Unterschied zu den bei-
den vorausgehend erwidhnten Vorgehen
wird hier — trotz des hier und dort erweckten
Anscheins eines gewissen Fundamentalis-
mus — die Differenz zwischen Bibel und Le-
ser deutlicher wahrgenommen. Die zugrun-
deliegenden Interessen werden hier deutli-
cher reflektiert. Wahrend die ersten beiden
den Anspruch erheben, die Bibel wissen-
schaftlich zu lesen, so, als ob sie ,,so und
nicht anders* interpretiert werden konne,
hat man beim Umgang mit der Bibel bei den
Befreiungstheologen diesen Eindruck nicht
in dem Ausmal. Die Bibel wird hier nicht
ideologisch ausgeprefit und verquantet. Der
Umgang mit der Bibel entstammt einer kon-
kreten Praxis und ist begleitet von einer
konkreten Praxis und flihrt auch zu einer
konkreten Praxis. Man fallt hier nicht uiber
die Bibel her, um sie auf ihren Lehrgehalt
hin auszusaugen, so dafl — weder fur sich

selbst noch fiir den anderen — etwas librig-
bleibt. Die Bibel sagt nie ,,alles*’; sie bleibt in
anregender, kritischer, weiterfithrender Di-
stanz. Der Bibel bleibt auch nach der Lekti-
re die Chance, etwas Neues zu sagen, neue
Impulse zu geben, neue Hoffnung zu stiften.
Das alles kommt — so scheint mir —daher, daf3
man sich mit der Bibel nicht nur intellektuell
auseinandersetzt, sondern radikal praxisbe-
zogen, und die Praxis bleibt eben nicht im-
mer die gleiche — im Unterschied zu den Defi-
nitionen und Wesensaussagen —; sie ist be-
stimmt durch die je neue Situation, in wel-
cher Christen ihre Verantwortung wahrneh-
men miissen.

Der Umgang mit der Bibel, wie ihn die Be-
freiungstheologen praktizieren, richtet sich
zudem mehr auf die Zukunft aus, wihrend
die vorgenannten Fragestellungen viel stir-
ker vergangenheitsorientiert sind. Die Off-
nung auf die Zukunft hin entspricht besser
der ,relecture‘, wie wir sie in der Bibel
selbst antreffen, wo festzustellen ist — um mit
Leonardo Boff zu sprechen —, ,,daf3 fiir Chri-
stus und die Urkirche das Entscheidende
nicht in der Reduktion der Botschaft auf sy-
stematische Kategorien fiir den Intellekt be-
stand, sondern in dem Bemiihen, neue Ver-
haltensmodelle fiir Handeln und Leben in
der Welt zu entwickeln‘‘s,

II. Zur Frage nach dem ,,Normativen‘
der Bibel

Nach diesen Hinweisen auf den Umgang mit
der Bibel bei drei zeitgendssischen katholi-
schen Theologen mochte ich versuchen, eini-
ge hermeneutische Uberlegungen vorzutra-
gen, die in bezug auf die leidige Frage nach
dem ,,Normativen der Bibel von Bedeutung
sein konnten.

1. Warnung vor verschiedenen Biblizismen

Zuerst mochte ich warnen vor den verschie-
denen Biblizismen. Da ist zuerst einmal der
,historische. Nachdem man festgestellt hat,
daB es in den biblischen Schriften verschie-
dene historische Schichten gebe, auch und
gerade in den Evangelien und in den Briefen,
ist man eifrig dazu libergegangen, die friithe-
5 L. Boff, Jesus Cristo Libertador, Ensaio, 57-78, zit.

bei Horst Goldstein, Brasilianische Christologie.
Jesus, der Severino heifit, Mettingen 1982, 48.

47



ste Schicht ausfindig zu machen und als die
authentische und normative zu erkldren.
Vielleicht war dabei auch die Terminologie
etwas miBlverstindlich. Wenn Bibelwissen-
schafter das Spitere, das Hinzugewachsene,
das Deutende in den Evangelien als ,,sekun-
dar* bezeichnen, liegt die Gefahr auf der
Hand, daBB man eben dieses Sekundéare als
weniger wichtig, als zweitrangig ansieht.
Eine solche Sicht hat verheerende Folgen.
Sie fuhrt dazu, dafl entscheidende Glaubens-
zeugnisse — und als solche sind die sekundé-
ren Zusatze anzusehen — aus der Bibel gestri-
chen werden. Der ,,Kanon im Kanon* wird
nicht von der Bibel aufgestellt, sondern von
dem, der ihn sucht . . . Das Schlagwort ,,Zu-
riick zum Ursprung* ist iberdies nicht ganz
frei vom Verdacht, daf} alles, was sich Kirche
nennen will, iiber eine einzige Urformel ge-
schlagen werden konne bzw. sich an einer
einzigen Kurzformel zu messen habe. Daf} so
die Kirche dann eben auch etwas Totalitares
erhilt oder wenigstens die Gefahr lauft, tota-
litar und elitdr zu werden, liegt auf der Hand
— ganz abgesehen von der Gefahr, dal} Kir-
che so einen aseptischen Anstrich erhilt.
Der ,.dogmatische® Biblizismus geht gerade
den umgekehrten Weg. MafBigebend sind die
spateren Passagen des Neuen Testaments,
denn diese verraten ein reiferes Stadium der
Uberlegung und der Theologie. Das Spitere
ist auch das Bessere, das alles Vorausgehen-
de in sich aufnimmt und aufhebt. In bezug
auf die Ekklesiologie wird das Matthaus-
evangelium dem Markusevangelium vorge-
zogen, nicht nur weil Matthdus quantitativ
reichhaltiger ist als Markus, nicht nur weil
Matthdaus das berithmte Wort an Petrus
bringt (Mt 16, 17-19), das wir bei Markus um-
sonst suchen, sondern auch, weil Matthaus
seine Perikopen viel stirker auf dem Hinter-
grund der Gemeinde reflektiert. Den Pasto-
ralbriefen wird gegeniiber den echten Pau-
lusbriefen der Vorzug gegeben. Korinth ist
eine Momentaufnahme, die keinesfalls ver-
allgemeinert werden darf; die Pastoralbriefe
hingegen bieten doch schon (fast) die ganze
Palette kirchlicher Amter.

2. Die damit verbundenen Mifverstandnisse

Auch dieser Sicht liegt eine ganze Reihe von
MiBverstiandnissen zugrunde. Die Ekklesio-
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logie des Matthéus ist weder eine notwendi-
ge, noch die einzige, noch die geradlinige
Entwicklung aus der Theologie des Markus-
evangeliums. Die Amter der Pastoralbriefe
entwickeln sich weder geradlinig noch not-
wendig noch einzig aus den paulinischen An-
satzen. Wieso sollte Markus ,,vorlaufiger*
sein als Matthaus? Wieso sollte der echte
Paulus ,,vorlaufiger* sein als die Pastoral-
briefe? Man ist spitestens dann mit dieser
Sicht der Dinge etwas in Bedringnis gekom-
men, als man feststellte, daB es mit der Am-
tertheologie der Pastoralbriefe und deren
Verbindlichkeit auch nicht gerade weit her
ists. Man ist dann dazu ubergegangen, den
1. Klemensbrief so gewissermafen als Apo-
theose der neutestamentlichen Amtertheo-
logie zu feiern, und als dann auch das nicht
verfing, muBte ein Ignatius dran glauben
usw.

Man ist schlecht beraten, die neutestamentli-
che Zeit als ,,eine Zeit des Versuchens und
Tastens zu deuten‘‘ (Greshake, 54). Freilich
scheint es so, dal} das ganze Neue Testament,
daf ein Paulus, ein Markus, ein Matthéus,
ein Lukas nur versucht und getastet haben -
bis dann der grofBle systematische Geist ge-
kommen ist und endlich die Fiille der Wahr-
heit brachte und dem Versuchen und Tasten
ein Ende setzte. Das war und ist dann jeweils
auch die Zeit, in der das Bibellesen verkiim-
mert. Was sollen wir denn in einem Buch le-
sen, in dem ,,versucht und getastet* wird,
wahrend wir die Fiille der Antwort schon
wissen . . .7

Gewi3 kann man sagen, der 1. Korinther-
brief sei eine Momentaufnahme der Situa-
tion der christlichen Gemeinde in Korinth;
aber wieso soll man das von den Pastoral-
briefen nicht auch sagen konnen?, oder von
den Ignatiusbriefen?, oder vom Konzil von
Trient?, oder vom 2. Vaticanum? Wichtig ist
doch hinzusehen, wie Menschen in dem je-
weiligen Moment, den wir durchaus als kai-
r6s bezeichnen durfen, ihren Glauben zum
Ausdruck gebracht haben. Wie Leute diesen
Kairos gelebt und geglaubt haben - das ist
fur uns interessant und hilfreich zu erfahren.
Moglich, dafl die Menschen z. Z. des Neuen

6 Vgl. u. a. G. Lohfink, Die Normalitat der Amtsvor-
stellungen in den Pastoralbriefen, in: ThQ@ 157
(1977) 93-106.



Testaments mehr versucht und getastet ha-
ben als wir heute, aber nicht deswegén, weil
ihre Zeit — im Unterschied zur unsrigen —
noch nicht reif gewesen wire, sondern wahr-
scheinlich deshalb, weil sie mehr Mut gehabt
haben als wir.

3. Keine Addition ekklesiologischer
»,Ansatze*

Man sollte sich auch hiiten, ekklesiologische
,,/Ansitze", die wir im Neuen Testament fin-
den, einfach zu addieren, um daraus ein ein-
heitliches Haus zu bauen, damit es fiir alle
Zeiten an allen Orten herhalten soll. So wie
wir jedem jeweiligen Kairos seine unver-
wechselbare Bedeutung lassen sollen, so
auch jedem Ort, jeder neutestamentlichen
Gemeinde, jeder Situation, jeder Bedrang-
nis, jeder soziokulturellen Gegebenheit, je-
dem Aufbruch. Das Neue Testament, insbe-
sondere die Evangelien und die Apostelge-
schichte in ihren unterschiedlichen Schich-
ten, dann aber auch manche Teile der Briefe
erzdhlen von je ganz verschiedenem Kirche-
sein. Und diese Erzdhlungen sind zuerst ein-
mal zu horen und zu lesen und weiterzuer-
zihlen, auf die Moglichkeiten des Mitspie-
lens und der Interaktion hin zu untersuchen
und nicht gleich auf Systeme und Formeln
zuriickzustutzen und einzuengen. Was uns
meines Wissens fast ganz abgeht, ist eine
,harrative Ekklesiologie‘‘ bzw. das narrative
Element in unseren Ekklesiologien. — Die
Darlegungen Dussels und anderer Be-
freiungstheologen scheinen mir einsame
Ausnahmen zu sein. Vom Neuen Testament
koénnten wir diesbeziiglich viel lernen. Der
Totalititsanspruch der Systematisierungen
hat es dagegen in sich, die Bibel zum Ver-
stummen zu bringen. Es beruht auf Gegen-
seitigkeit: die eigene konkrete kirchliche
VerfaBtheit, den eigenen kirchlichen Kairos
kann ich nur ernst nehmen, wenn ich die bi-
blischen Geschichten als narrative Beschrei-
bung damaliger kirchlicher Konkretheit hin-
nehme und umgekehrt: insofern ich die bi-
blischen Geschichten als konkrete Zeugnis-
se des damalig gelebten Kairos entgegen-
nehme, gelingt es mir auch, die eigene, heuti-
ge Geschichte der Kirche als den eigenen
kirchlichen Kairos zu erkennen und zu prak-
tizieren.

4. Anerkennung eines theologischen
Pluralismus

Ich hoffe, dafl aus dem Gesagten zur Geniige
hervorgeht, daf die Bibel, auch und beson-
ders das Neue Testament, fiir die Anerken-
nung eines geschichtlichen und theologi-
schen Pluralismus wirbt. Die theologischen
Ansitze, die wir in der paulinischen Deu-
tung der Gemeinde von Korinth finden oder
in den lukanischen Erzdhlungen von der
christlichen Gemeinde in Antiochien oder in
den Briefen der Johannesoffenbarung, sind
nicht Teile eines einzigen grofen Ganzen,
das vom Systematiker hergestellt werden
miiBte, sondern je authentische Zeugnisse
eines je authentischen Glaubens in einer je
verschiedenen theologischen Form; davon
haben wir zuerst einmal Kenntnis zu neh-
men. Das heiBt fiir heute: Weder die einzel-
nen christlichen Gemeinden noch die Ge-
samtkirche sollen fiir sich in Anspruch neh-
men, alle und jede einzelnen theologischen
Deutungen und Momente, die sich im Neuen
Testament ganz zerstreut finden, verwirkli-
chen zu miissen. Ahnliches gilt auch fiir die
Kirchenorganisation. Die jeweiligen Ele-
mente einer Kirchenorganisation, wie wir sie
in den verschiedenen Schriften des Neuen
Testaments finden, geben zuerst einmal
Zeugnis von der Art und Weise, wie man Kir-
che in Korinth, in Jerusalem, in Antiochien
usw. organisiert hat, und sind als solche in
ihrer je eigenen Situation stehen zu lassen.
Es sind nicht Elemente eines grofleren Sy-
stems, das von einem spéteren Systematiker
hergestellt werden miifite. Das heif3t fiir heu-
te: Weder die einzelne christliche Gemeinde
noch die Gesamtkirche sollen fiir sich den
Anspruch erheben, das ganze organisatori-
sche Potential zu heben, das man in der Bibel
findet. Die Strukturen der verschiedenen
neutestamentlichen Gemeinden brauchen
nicht ,,vorldufiger*‘ zu sein als die Struktu-
ren, die wir heute haben. Die Gemeinde-
interpretationen eines Paulus oder Lukas
brauchen nicht ,,vorlaufiger® zu sein als die
Ekklesiologie des 2. Vaticanums.

Natiirlich stellt sich bei all dem immer wie-
der die Frage nach der Einheit der Kirche.
Von der Einheit der Kirche vermag aber nur
der verantwortlich zu sprechen, der den
Pluralismus ernst nimmt,.
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5. Die Ruckbindung an Jesus Christus

- Als Ergianzung zu dem eben Gesagten ist
noch folgender Hinweis notig. Jeder ekkle-
siologische Entwurf des Neuen Testaments
ist mehr oder weniger explizit, aber jeweils
doch ganz unverkennbar an Jesus Christus
zurliickgebunden.

—Fiir die Evangelien geht das von selbst. Die
Jesuserzdahlungen, die Matthdus dem Mar-
kusevangelium entnimmt, werden von Mat-
thaus so umgestaltet, daB sie je fiir sich ge-
wissermallen zum Spiegel der Gemeinde
werden, in welchem sich die Gemeinde neu
verstehen und zurechtmachen kann. Begrif-
fe wie ,,Junger*, ,,Nachfolge* u. a. sind — wie
das schon langst festgestellt werden konnte —
auf ihre ekklesiologische Relevanz hin zu
untersuchen.

— Paulus interpretiert die Gemeinde in Ko-
rinth — und nicht nur sie — als soma Christou,
als leibhafter Christus. Es mufl daran festge-
halten werden, daB ,,Christos‘* fur Paulus
nicht eine Formel ist, durch die er von woher
auch kommende Gegebenheiten ,tauft®.
Der Christus hat bei Paulus eine grofe Le-
bendigkeit; ist Paulus doch dem Auferstan-
denen begegnet und konnte doch Paulus
selbst die Erfahrung einer lebendigen Ge-
meinde machen. Wenn fiir Paulus die Ge-
meinde in Korinth der leibhafte Christus ist —
wie man soma Christou auch Ubersetzen
konnte —, dann sind wir berechtigt, diese
Vorstellung zu jenem Jesus Christus in Be-
zug zu setzen, von dem wir auch von den
Evangelien her wissen.

— Es ist richtig, daf z. B. in den Pastoralbrie-
fen der Bezug zu Jesus Christus weniger of-
fensichtlich zutage liegt. Die beiden Norm-
begriffe parathéke und didaskalia jedoch, in
deren Dienst die kirchlichen Amter stehen,
haben ausdriicklich mit dem ,,Evangelium*
zu tun, wie Paulus es formulieren wirde,
und zwar mit dem ,,Evangelium Jesu Chri-
sti. Man lese diesbeziiglich nur einmal
2 Tim 1, 6-14, und erlaube mir, hier nur gera-
de V. 13 zu zitieren: ,,Als ein Beispiel rechter
Predigt halte fest, was du von mir gehort
hast, im Glauben und in der Liebe, die ihren
Grund in Jesus Christus haben. Bewahre das
herrliche anvertraute Gut durch den heili-
gen Geist, der in uns wohnt.*

50

Es diirfte so kein Zweifel bestehen, dall Ge-
meinde, Kirche, in was fiir organisatorischen
Auspriagungen sie uns im Neuen Testament
auch immer entgegentritt, ihr Maf3 an Jesus
Christus nimmt.

III. Was die Bibel an Verbindlichem und
Konkretem enthdlt

Ich komme zum letzten Teil, in dem ich mich
kurz fassen mochte. Wenn sich der Bibliker
dagegen wehren muB, dafi die Bibel als Alibi
fur mangelnden Einfallsreichtum genom-
men wird, weil man meint, es diirfe nichts
»erfunden* werden, was nicht bereits in der
Bibel stehe oder wenigstens in der Bibel an-
gelegt sei; und wenn sich der Bibliker dage-
gen wehren muf}, da3 die Bibel als Rezept-
buch genommen wird, um anachronistische
Strukturen zu repristinieren, die fiir die heu-
tige Zeit keine Bedeutung mehr haben; und
wenn sich der Bibliker dagegen wehren
mul3, dafB} die Bibel als Steinbruch behandelt
wird, der als Lieferant fiir ein systematisches
Gebilde herhalten muf8; und wenn sich der
Bibliker dagegen wehren muf}, dal im Na-
men der Bibel ein theologischer Imperialis-
mus und Totalitarismus betrieben wird, so
ist der Bibliker aber doch herausgefordert, in
etwa anzugeben, was die Bibel zu unserem
Thema an Verbindlichem und Konkretem zu
sagen hat. Hier mochte ich auf drei Dinge
hinweisen, die voneinander nicht getrennt
werden dirfen.

1. Die ,,Sache Jesu‘*

Verbindlich und konkret ist die ,,Sache
Jesu‘‘. Ich weiB3, daf} dieser Ausdruck nicht
iiberall eitel Freude ausldst, aber wir ahnen,
um was es geht. Es sei hier nur darauf hinge-
wiesen — und deswegen hat dieser Ausdruck
eben auch seine gute und richtige Seite —,
daf} die ,,Sache Jesu“ nun eben nicht wieder
auf eine Formel oder auf eine ,,Lehre* ge-
bracht werden darf. Ich habe nichts gegen
Formeln und Definitionen; sie sind nétig,
auch und gerade dort, wo es — wie bei der
Kirche — um ein gesellschaftliches Phéno-
men geht. Ich mochte aber doch darauf be-
harren, dal3 man Definitionen der ,,Sache Je-
su‘* duBerst skeptisch gegeniiberstehen soll-
te. Die Bibel ist kein Buch von Definitionen;
viel eher ist die Bibel ein Erzahlbuch — gera-



de wenn es um die ,,Sache Jesu‘* geht. Und
dem sollten wir mehr Rechnung tragen.
Noch einmal mochte ich mit allem Nach-
druck ein Pladoyer halten fiir das Narrative.
Jesus selbst hat von der Herrschaft Gottes
oder vom Reich Gottes auch nirgends eine
Definition gegeben. Vielleicht hat er es nicht
gekonnt. Vielleicht wuBte er aber auch, da}
mit Definitionen hier nichts herauszuholen
ist.

Wenn wir nicht nur Definitionen, sondern
eben auch die Erzdhlungen, die Gleichnisse,
Hymnen und Lieder im Neuen Testament als
das nehmen, was sie sind, dann werden wir
auch leicht zugeben kénnen, dal weder jede
Gemeinde fur sich noch die Gesamtkirche
als ganze zu jedem Zeitpunkt ihres Lebens
und Bestehens die ganze Fiille dessen zu ver-
wirklichen vermag, was Jesus gewollt hat
und was Gott mit diesem Jesus, dem Chri-
stus, will.

.,Sache Jesu* bedeutet in diesem Sinn Viel-
falt und Offenheit. Der Evangelist Matthaus
scheute sich nicht, an Hand einer einzigen
Jesuserziahlung (Jesu Umgang mit Siindern
und Zollnern, Mt 9, 9-13) eine, wenn auch
nur ,,tastende®, so doch richtiggehende Ek-
klesiologie zu entwerfen. Was sich Gemeinde
Jesu nennen will, wird auch nicht darum
herumkommen, das ganze Potential dessen,
was Jesus gesagt und gelebt hat, immer wie-
der je neu zu heben und sich so von der ,,Sa-
che Jesu‘‘ immer je neu inspirieren zu lassen.

2. Die Freiheit fir die Gestaltung der Kirche
gemil der Sache Jesu

Die ,,Sache Jesu‘ und die Gestalt der Kirche
lassen sich nicht auseinanderreilen. Aus
dem Vorausgehenden darf nicht der Schlufl
gezogen werden: ,Die Hauptsache ist, daf
die ,Sache Jesu' ,stimmt‘; was die Kirche an-
belangt, sind uns die Hénde gebunden oder
konnen wir basteln, wie wir wollen. Das
Neue Testament gibt Zeugnis von verschie-
denen Modellen von Gemeindebildungen
und Kirchenleitungen. Von ihnen darf nicht
abgesehen werden. Sie geben uns beredtes
Zeugnis dafiir, daB die Gemeinden zur Zeit
des Neuen Testaments frei und angstlos nach
Moglichkeiten suchten, die ,,Sache Jesu*
leibhaft werden zu lassen. Und gerade das ist
der springende Punkt. Nicht die Modelle

sind maBgebend und verbindlich, nicht die
Einrichtungen und Amtsbezeichnungen.
MaBgebend und verbindlich fiir uns ist die
von der ,,Sache Jesu‘‘ her erdffnete Freiheit,
mit der wir fiir unsere Zeit nach Mitteln und
Wegen suchen sollen, damit die ,,Sache Je-
su* in unserer Zeit Gestalt annehme, damit
sich Kirche heute und morgen verwirklichen
kann. Eben diese Freiheit 14t es nicht zu,
daB wir uns untatig hinter der Bibel ver-
schanzen oder nur das als giiltig ansehen,
was die Bibel in neutestamentlicher Zeit an
Amtern und Strukturen erwahnt. Die Frei-
heit, zu der uns das Neue Testament ermach-
tigt und verpflichtet, ist eine kreative Frei-
heit, die sich nur im Glauben an Jesus, den
Christus und in der Auseinandersetzung mit
der Welt heute verwirklichen 1aBt.

3. Die der Bibel kongeniale Option

Der Illusion, Indikativ und Imperativ ausein-
anderdividieren zu koOnnen, werden sich
hochstens gutbestallte Theologen unserer
Breitengrade hingeben. Mit anderen Wor-
ten: Indikativ und Imperativ lassen sich von-
einander nicht trennen. Oder auch so: Den
Indikativ gibt es nur im Eingehen auf den
Imperativ. Jesus 148t sich nicht ,,haben*, es
sei denn in der konkreten Nachfolge. Frei-
heit 148t sich nicht ,,haben*, es sei denn in
ihrem konkreten Vollzug. Das diirfte wohl
das Verstindnis der biblischen Nachfolgeer-
zahlungen sein. Kirche 146t sich nicht orga-
nisieren und konzipieren, es sei denn in der
konkreten Praxis Jesu. Diese Praxis ist nicht
eine Praxis, die der Lektiire der Bibel mehr
oder weniger konsequent folgt, sondern jene
der Bibel kongeniale Option, die die Lektiire
der Bibel bestimmt und mit der Lektiire der
Bibel einhergeht. Fiir Fernando Belo hat die
Praxis Jesu drei Formen:

— Es ist die Praxis der Hande, die die Giiter
dieser Welt so verteilt, dafl es nicht mehr lan-
ger Reich und Arm gibt; die Praxis der Liebe
in ihrer 6konomischen Dimension.

— Es ist die Praxis der FiiBe, die Tabus und
Vorurteile tiberschreiten 146t und eine brii-
derliche und schwesterliche Welt schafft; die
Praxis der Hoffnung in ihrer gesellschaftli-
chen Dimension.

— Es ist die Praxis der Augen, die durch die
Schleier von Illusionen und Slogans bis zur
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Klarheit der Dinge durchdringt, die hinter
die Dekorationen und Masken schaut und
die die verborgenen Moglichkeiten in jedem
Menschen zum Guten fiir alle befreit, so daf3
alle einander in der Wahrheit begegnen kon-
nen; die Praxis des Glaubens, wie sie auf
ideologischer Ebene wirksam wird?.

DaB hinter diesen drei Formen die Praxis Je-
su steht, die immer auch und vor allem ge-
meinschaftsstiftend ist, ist uniibersehbar. Es
ist zudem eine Praxis, die die einzelnen Ge-
meinden wie die Kirche als ganze wahrend
ihrer Pilgerschaft nie einzuholen vermégen.

Rudolf Schmid

Warum sie Priester werden wollen

Man hort bisweilen, daf3 Priesteramtskandi-
daten und jiingere Priester sich zum Teil eher
wieder zu ,klerikalen’ Priesterbildern hin-
wenden. Wir fragten daher einen Regens,
welche Beweggriinde seiner Erfahrung nach
junge Menschen heute veranlassen, Priester
zu werden. Schmid kann ein ermutigendes
Bild zeichnen. red.

So leicht sich die Frage stellt, so schwierig
diirfte eine giiltige Antwort sein; denn wo ein
junger Mensch seine berufliche Zukunft
wahlt, spielt weit mehr mit, als was er be-
wullt durchschaut. Dies gilt erst recht, wo
wir beim Priesterberuf auch heute ganz we-
sentlich mit dem Element der Berufung zu
rechnen haben, somit mit dem Gnadenge-
schenk. Wenn Edith Stein feststellt: ,,Der
Mensch kann die Gnade nur ergreifen, so-
fern die Gnade ihn ergreift*, so stehen wir
gerade beim Priesterberuf ganz hart und
deutlich vor den Fragen: Warum ergreift sie
diesen und nicht jenen? und: Warum ergreift
dieser das Angebot und jener nicht? — Fra-
gen, deren Beantwortung dem Unfafibaren
einen gebiihrenden Spielraum belassen
mufl. Dazu kommt, daf3 der einzelne im Lau-
fe des Studiums und seines Priesterlebens
den verschiedenen Beweggriinden unter-
schiedliches Gewicht beimif3t. Das zeigt sich
wihrend der Ausbildungszeit wohl bei jenen
Studenten am deutlichsten, die ihr Berufs-

7 Nach R. Rivoir, in: Neue Exegese, Stuttgart 1978,
51.
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ziel wechseln. So kann bei manchem Stu-
denten bei Studienbeginn die Suche nach
einem tieferen Lebenssinn im Vordergrund
stehen, wofiir er im Theologiestudium eine
Hilfe in seinem — unter Umstanden unterent-
wickelten — Glauben erhofft, oder er beginnt
mit der Absicht, als verheirateter Pastoralas-
sistent (-referent) in den kirchlichen Dienst
zu treten; aber es wichst die Entscheidung
zum Priesterberuf. Auf der anderen Seite
konnen die Griinde fur ein Leben in eheli-
cher Partnerschaft so gewichtig werden, daB
seine Motive, Priester zu werden, bei der ge-
genwartigen Gesetzgebung der katholischen
Kirche in den Hintergrund treten miissen.
Trotz dieser Vorbehalte zeigen sich bei den
Studierenden menschlich faBbare Griinde,
die eine Entscheidung zum Priesteramt be-
gunstigen. Die einen liegen starker in ihrer
Herkunft, die anderen eher im angestrebten
Ziel.

1. Entscheidende Impulse fiir den Aufbruch
ins Priestertum stammen vor allem aus drei
Bereichen:

a) Ein klares und leidenschaftliches Ja zum
Glauben, das in einer verantwortungsvol-
len Familie grundgelegt wird.

b) Der erste Einsatz eines jungen Menschen
fiir den Glauben in einer Jugendarbeit der
konkreten Heimatpfarrei.

c¢) Entscheide fiir einen Dienst als Priester,
die allmahlich herauswachsen aus einer
Gruppierung, die sich entweder spontan
fuir einen Einsatz an dieser Welt engagiert
oder sich als Glaubensgemeinschaft einer
vertiefteren Bewegung auf Gott hin ver-
bunden weil.

2. Andere Beweggriinde liegen stiarker bei
den Anziehungspunkten, die zugleich einen
Hinweis auf das Priesterbild der Kandidaten
geben. Sie lassen sich etwa um folgende
Kennzeichen gruppieren:

a) Der Priester — ein Mann in Rang und
Wiirde (Sozialprestige)

Mit diesem Motiv 148t sich heute keine Maus
mehr aus dem Loch locken, und die gesell-
schaftliche Entwicklung tragt — Gott sei
Dank —das Ihre dazu bei. Die Allergie gegen-
iiber derartigen AuBerungen, auch wenn sie
in kirchlichen Dokumenten vorkommen,
spiegelt ein anderes Denken: Auch als Prie-



ster und gerade als Priester will der Student
einmal Mensch unter Menschen sein. Das be-
deutet indessen nicht, daBl nicht auch beim
einen und anderen Studenten die Aussicht,
als Priester Verantwortung fiir andere Men-
schen und fiir eine Gemeinde zu haben, an-
ziehende Kraft ausiibt. Es ware gefahrlich,
dies zu libersehen; denn Freude an Verant-
wortung konnte ohne selbstkritische Kon-
trolle unter der Hand zu jenem Herrschen
entarten, das dem Dienen Christi wider-
spricht.

b) Der Priester — ein Mensch im Dienst fiir
Menschen

..Jech mochte einen Beruf, der mir den Kon-
takt mit Menschen moglich macht.“ Dieser
Satz umschreibt recht oft die Absicht des
Theologiestudenten. Dabei spricht fiir den
Priesterberuf die Moglichkeit, mit vielen
Menschen in verschiedensten Lebenslagen,
in Freud und Leid, von der Geburt bis zum
Begréabnis im Kontakt stehen zu konnen. Ge-
geniiber Berufen wie dem eines Sozialarbei-
ters, Arztes, Psychologen u. a. sehen solche
Studenten beim Priester die Mdaglichkeit,
den Menschen zu begleiten in seinem Su-
chen nach einem letzten Sinn des Lebens, in
seinem personlichsten Bereich des Glau-
bens, an den Grenzen jeglicher menschlicher
Hilfe (unabwendbare Not, Tod). Bisweilen
liegt in diesem Bereich auch ein entschei-
dendes Motiv fiir die Ehelosigkeit als Frei-
heit und Solidaritit gegeniiber Menschen,
fiir die niemand Zeit und sorgende Aufmerk-
samkeit hat.

¢) Der Priester — ein Zeichen fuir Christi
Wirken in dieser Welt

Die Frohbotschaft Christi ndher kennenler-
nen zu konnen und sie weiterzutragen in
Wort und Tat, legt manchem Studenten den
Priesterberuf nahe. Dazu gehort auch die
Vermittlung des Wirkens Christi in der Sa-
kramentenspendung. Die tatkriaftige Hilfe
im konkreten Alltagsleben erfahrt dadurch
ein zusatzliches Motiv aus dem Glauben. Das
Reich Gottes soll in dieser Welt erfahrbar
werden. Dabei ist es den so Motivierten ein
grofBes Anliegen, dal man den Priester als
ein Zeichen fiir Christi Wirken sieht, aber
nicht als einziges Zeichen.

d) Der Priester — ein Mensch im Auftrag
Gottes und der Kirche

Wo das Bewulltsein um den Auftrag Gottes
bewegt, lassen sich auch heute die unter-
schiedlichen Reaktionen feststellen, wie sie
die Bibel etwa mit der Freude eines Jesaja
oder dem Zuriickschrecken eines Jeremia
umschreibt. Bisweilen bewegt auch die
niuchterne Einsicht, daf die Kirche Priester
braucht. Manchen jungen Menschen, dem
das Weiterleben und -wirken dieser Kirche
trotz ihrer Mingel ein Anliegen bedeutet,
1aBt diese Einsicht die Frage ,,Warum nicht
ich?“ positiv beantworten.

e) Der Priester — ein Zeichen der Alternative
Gottes

Die gegenwirtige Zeit 1463t junge Menschen
sehr deutlich neben den Verlockungen zu
,,unbegrenzten‘ Moglichkeiten auch die har-
te Bedrohung unserer Welt — besonders
durch das ungeheure Vernichtungspotential
der Waffen - und der Umwelt erleben.
Bedenken und auch Angst zeichnen oft die
Zukunftsaussichten der heranwachsenden
Generation. Neben der Wahl technischer Ab-
hilfen und wirtschaftlicher Aufstiegsmog-
lichkeiten liegt fiir manchen auch die Alter-
native des Priesters nahe, wo nadmlich der
Student in der christlichen Weltschau die Al-
ternative erkennt. Fiir manchen Studenten
leuchtet im Priester der deutlichste Expo-
nent dafur auf. Bisweilen sieht er in der Ehe-
losigkeit eine Moglichkeit, ohne Sorgen fiir
eine Familie auch den Einsatz in Heimat und
Dritter Welt leisten zu konnen. Andere
mochten durch ihren Verzicht ein Zeichen
der Herausforderung an die Umwelt setzen
und ihre Mitmenschen durch diesen unge-
wohnlichen Weg auf die Dimension des
Glaubens aufmerksam machen, zumal er ih-
nen die Mdglichkeit erschliefit, auf Gottes
ungewohnliche Liebe mit einem nicht selbst-
verstindlichen Zeichen der Antwort zu
reagieren.

f) Der Priester — von Beruf dem Glauben
verpflichtet

Der junge Mensch, der in der Glaubenswelt
den tieferen Lebenssinn sucht oder ihn be-
reits anfangsweise gefunden hat, sieht im
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Priesterberuf, den er erstrebt, auch die Mog-
lichkeit, in seinem Berufsleben sich Zeit neh-
men zu konnen, ja zu missen fiir die Vertie-
fung im Glauben, fiir Gebet und liturgische
Feier. Feiern des Glaubens selber gestalten
und anderen den Zugang zu dieser Glau-
benswelt erschliefen zu durfen, kann die
Entscheidung fiir das Priesteramt beeinflus-
sen.

Wer haufig im Gesprich mit Studenten
steht, die sich auf den Priesterberuf vorbe-
reiten, wird immer wieder spiiren, wie viel-
filtig die Beweggriinde verwoben sind. Da-
bei ist besonders zu beachten, dafl solche
Griinde fur die Berufswahl und damit Ele-
mente des Priesterbildes normalerweise
nicht aus der eigenen Uberlegung aufsteigen
und selten durch Lektlire erworben werden.
Es ist und bleibt das iiberzeugend gelebte
Vorbild der Priester im Einsatz, das solche
Gedanken, in den gelebten Alltag iibersetzt,
dem Menschen in der Berufsentscheidung
vorlegen, d. h. vorleben mufl. Der junge
Priester im unmittelbaren Lebenskontakt
mit den jungen Menschen wie der altere,
vielleicht stillere Priester haben dabei ihre je
eigene Chance, die es aber zu niitzen gilt,
wenn der Funke springen soll.

Wolfgang BuBller

Kann ich meinen Beruf jungen
Menschen empfehlen?

Wenn ein engagierter Pfarrer zdgert, diese
Frage mit einem uneingeschrdnkten Ja zu be-
antworten, dann wohl vor allem aus Anteil-
nahme an Mitbriidern, die in threr zélibatd-
ren Lebensform oder gar in ihrem Leben ge-
scheitert sind, und aus Angst und Sorge, daf3
ein von ihm auf den Weg des Priestertums
gefiihrter junger Mensch ein dhnliches
Schicksal erleiden kinnte. Nun ist Scheitern —
auch lebensbedrohendes Scheitern! — in je-
dem Beruf, Lebensstand und -alter maéglich.
Bugler beklagt aber besonders, daf3 iiber das
Scheitern von Priestern einfach nicht gespro-
chen wird. red

Ein Freund von mir, vor 11 Jahren zum Prie-
ster geweiht, sagt heute: ,Ich habe einen
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schonen Beruf, ich kann ihn jederzeit weiter-
empfehlen.” Und er tut das auch. Drei junge
Mainner aus seinen beiden Gemeinden mit
2000 Katholiken studieren Theologie als
Priesteramtskandidaten, eine junge Frau ist
ins Kloster eingetreten. Habe ich auch den
Mut, meinen Beruf weiterzuempfehlen? Ich
habe Angst, daB der Angesprochene un-
gliicklich werden kann.

Vor einigen Jahren erlebte ich im Kreis mei-
ner nachsten Mitbriider ein Scheitern ihrer
Lebensform, ja oft ein lebensbedrohendes
Scheitern: Ein fritherer priesterlicher
Freund beendete sein Leben durch Selbst-
mord. Es wurden Namen anderer Mitbriider
genannt, die ihr Leben beendeten. In dieser
Zeit wurden zwei Mitbriider angeklagt we-
gen sexueller Vergehen an Minderjahrigen.
Von einigen Mitbriidern weil man, daB sie
sich als Alkoholiker einer Kur unterzogen
haben, andere befinden sich in psychothera-
peutischer Behandlung. Zu diesen Mitbri-
dern zahlen auch Spéatberufene, die ja als be-
sonders entschiedene Leute gelten.

Ich iibertreibe nicht mit diesen Schicksalen.
Jetzt ist es ruhiger geworden in unserem Bis-
tum. Auch meine Erschiitterung ist verflo-
gen. Das bringt die Zeit mit. Ich mochte aber
diese Schicksale nicht vergessen, ich mochte
die Frage nicht verdrangen: Waren das alles
Einzelfdlle? Natuirlich konnen die Bistumer
keine Zahlen veroffentlichen iiber den seeli-
schen und korperlichen Gesundheitszustand
des Klerus. Aber auch die Schicksale, die be-
kannt werden, bilden kein Thema. Uber le-
bensgefiahrliches Scheitern spricht man in
unseren Kreisen nicht. Es ist hchstens The-
ma fiir die Geruchtekiiche beim Konveniat.
Ich méchte und kann zu diesem Problemfeld
keine Erhebung und keine Analyse bieten.
Ich frage nur: Erlebte ich in meinem engsten
Bekanntenkreis Einzelfille, die es in allen
Berufen gibt, oder produziert unsere Le-
bensform und unsere Arbeit seelisch kranke
Menschen? Ich habe hier Falle von Krank-
heiten genannt. Die nicht wenigen Mitbru-
der, die auch heute noch aus dem Dienst
scheiden, weil sie nicht mehr ehelos leben
wollen, die Mitbriider, die eine Freundin ha-
ben, sie alle kommen mir noch zuséatzlich ins
Gedichtnis bei der Frage: ,,Kann ich meinen
Beruf jungen Menschen empfehlen?



Forum

Alfons Beil

,,Die Kirche als priesterliche
Gesellschaft‘

Die Beitrdge dieses Forums sollen vor allem
jiingeren Priestern und anderen pastoralen
Mitarbeitern zeigen, welche wverschiedenen
Priesterbilder auch bei sehr aufgeschlosse-
nen Seelsorgern im Laufe thres Lebens vor-
handen waren und wie die Priester mit ih-
rem Priestersein und ihren pastoralen Auf-
gaben zurechtkamen und -kommen. Die vier
Fragen, die den Pfarren gestellt wurden,
sind die Untertitel dieses Forumbeitrages.
Das Forum wird noch fortgesetzt. Wir laden
unsere Leser ein, sich an diesem Forum zu
beiteiligen oder mit Leserbriefen zu anderen
Beitrdgen dieses Heftes Stellung zu nehmen.
red

1. Warum bin ich Priester?

Mein Wunsch, Priester zu werden, geweckt
durch den Heimatpfarrer, der fur den An-
fang des Jahrhunderts ein erstaunliches Ver-
hiltnis zur Liturgie hatte — zu meinen schon-
sten Erinnerungen aus der frithen Jugend
gehort, wie er am Karsamstagmorgen sich
bemiihte, die Osternachtfeier (!) zu gestalten
—, geweckt auch durch die Niahe des Klosters
Beuron, bezog sich noch fast ausschliefllich
auf die sakrale Seite des Priestertums: Feier
der hl. Messe und Spendung der Sakramen-
te. Durch den Militardienst im Ersten Welt-
krieg, der mich im Wunsch, Priester zu wer-
den, eher noch bestirkte, lernte ich, neben
der vorherrschenden vertikalen Dimension
des Priesterdienstes die horizontale mehr zu
beachten und zu werten, namentlich als
Nachfolge Jesu in der liebenden Sorge fiir die
Armen, Schwachen und Unterdriickten.

Unter dem Einflu8 Friedrich Wilhelm Foer-
sters erkannte ich gegen Ende des Krieges je
linger je mehr die politische Dimension der
christlichen Liebe als Bereitschaft zum
Kampf fiir den Frieden im umfassenden Sinn
des Wortes. Das von Papst Benedikt XV. ver-
anlaBte Requiem zum Gedenken an die im
Krieg Gefallenen aller Volker am Allersee-

lentag 1919 in der Laterankirche, gefeiert
von den Seminaristen der vielen in Rom be-
stehenden nationalen Kollegien, bestarkte
jene Bereitschaft betriachtlich.

Das etwa war mein Bild vom Priester bei
meiner Weihe am 28. Oktober 1924. Bald aber
las ich in ,,Religion — Christentum — Kirche",
was Stanislaus von Dunin-Borkowski SJ (im
II. Band, S. 413ff.) iiber ,,Die Kirche als prie-
sterliche Gesellschaft‘ schreibt. Das war er-
staunlich. Der Band war 1921 in 4. Auflage
erschienen; das Imprimatur war von 1912 (!).
Spiter konnte Joseph A. Jungmann in ,,Die
liturgische Feier*, S. 27ff., auf Dunin-Bor-
kowski zuriickgreifen. So wurde mir immer
klarer — einen kriftigen Anstofl gab auch
wihrend des Konzils der melchitische Erzbi-
schof Edelby mit seinem humorvollen Refe-
rat am 24. Oktober 1963 iiber den Gegensatz
zwischen ost- und westkirchlicher Auffas-
sung von der Entstehung und Konstitution
der Kirche —, dafl das allgemeine Priester-
tum, aufruhend auf Taufe - Firmung, am An-
fang steht, das besondere ihm nachgeordnet
ist. Das brachte es mit sich, daB ich die hori-
zontale Komponente im Dienst des Priesters
noch starker betonte als frither und mich von
der Vorstellung, die Priester bildeten eine
Art Kaste, vollig befreit habe.

Wenn heute kirchenamtlicherseits mit Nach-
druck das Verhiltnis umgekehrt gesehen
und eingeschérft wird, so sehe ich das als
Teilaspekt der weitverbreiteten Nostalgie,
die sich weniger auf Argumente als auf Ge-
flihle und Wiinsche — Streben nach Macht! —
stiitzt, als Teilaspekt der allgemeinen Wende
nach riickwarts. Wenn auch wider Hoffnung,
d. h. gegen alle natiirliche Erwartung, hoffe
ich: was sich zur Zeit da tut, dieser massive
Riickschlag auf das II. Vatikanische Konzil,
ist — denken wir an Lateinamerika — letztlich
eine Wachstumskrise der Kirche.

2. Wie bewdltige ich mein Leben als Priester?

Ich versuche, aus Schrift und guter Tradition
ein geistliches Leben zu filihren — nicht zu-
letzt durch Einiibung in das christliche Ster-
ben, womit erfahrungsgemiafl gerade wir
Priester uns aus verschiedenen Griinden be-
sonders schwertun —, um es auch, soweit das
im Ruhestand in Frage kommt (ich bin in ei-
ner Gemeinde ,,Subsidiarius‘‘), in Verkiindi-
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gung und Feier der Liturgie fruchtbar wer-
den zu lassen. Ich verfolge, was sich in der
Gegenwart geistlich, geistig, kulturell und
soziopolitisch tut, namentlich an Hand der
nach meinem Dafiirhalten besten Zeitschrif-
ten und Zeitungen. Ich miifite mich dabei je-
doch, um mehr Mufle zu haben, merklich
einschrianken; das fallt mir aber sehr schwer.
Ich pflege die Freundschaft und betrachte es
als vordringliche Aufgabe, mich der Notlei-
denden anzunehmen, wie sie mir Gott gera-
de in den Weg schickt.

3. Was bedeutet fiir mich
die Priestergemeinschaft?

Die Priestergemeinschaft betrachte ich als
hochst bedeutsam, ja notwendig, zumal fiir
den =zolibatdren Priester. Vielleicht sollte
dieser iiberhaupt in einer Gemeinschaft wie
etwa der des Oratoriums nach dem hl. Phil-
ipp Neri leben. Ich sehe davon ab, wie die
Priesterschaft in der Kirche der Zukunft hin-
sichtlich des Familienstands wohl gegliedert
sein sollte und vielleicht gegliedert sein
wird.

Jedenfalls sollte jede Priestergemeinschaft
kein geschlossener, sondern ein offener
Kreis sein. Das erlebte ich in dem Dekanat,
dem ich als Jungpriester angehorte, nahezu
vorbildlich. Der wochentliche ,,Dies be-
gann um 15.30 Uhr. Gegen 17 Uhr kamen re-
gelmiBig Laien, und es kam zwischen Prie-
stern und Laien zu regem Gesprich. Dieses
wurde freilich meist einseitig politisch im
Sinne der Zentrumspartei. Gegen 19 Uhr
muBten die Pfarrer vom Land gehen, um
noch den letzten Zug zu erreichen. Die Un-
terstiitzung (und Beeintrachtigung) der
Seelsorge durch das Auto gab es damals ja
noch nicht! Ich sehe heute noch, wie ungern
die Mitbrider vom Land weggingen. — Ich
mubB berichtigen: Ich erinnere mich, wie ein
Herr, Laie, der in einer bestimmten Angele-
genheit viel herumkam, mir, ohne zu
,schimpfen*, klagte, daf3 er, wenn er in ei-
nem Pfarrhaus vorsprechen wollte, oft hore,
,,der Herr sei ausgefahren*. Das war Ende
der zwanziger Jahre.

4, Worauf leg(t)e ich in meiner Arbeit als
Seelsorger das Schwergewicht?

Solange ich als Pfarrer im Dienst war, legte
ich den Nachdruck auf Verkiindigung, sinn-
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volle Gestaltung der Liturgie, Unterweisung
und Bildung der Kinder und Jugendlichen,
geistliche Anregung fiir Manner- und Frau-
en-Gemeinschaften und Gesprachskreise.
,,Schleifen* liel ich, soweit es pastoral an-
ging, die sogenannten Vereine und Aufga-
ben, fur die Laien primar zustindig sind.

Giinther Grothe

,»Schlift ein Lied in allen Dingen . . .*

Beidem Versuch, mitten im Alltag den Wur-
zeln meines eigenen flinfzehnjihrigen Prie-
sterseins nachzugehen, stofle ich immer wie-
der auf die Worte des wunderbaren Eichen-
dorffgedichtes ,, Winschelrute‘:

,,Schlift ein Lied in allen Dingen,

die da traumen fort und fort,

und die Welt hebt an zu singen,

triffst du nur das Zauberwort.‘

1. ,,Ich brauche dich!*“ — sprach mich mit 17
Jahren der Jugendkaplan an mit der Bitte,
mich maBgeblich einzusetzen fiir den Auf-
bau einer Jugendchoralschola in der Ge-
meinde. ,Introduxit Dominus in terram
fluentem lac et mel‘ (,,der Herr fiihrte mich
in ein Land, das von Milch und Honig strom-
te*, Introitus vom 2. Ostertag) — war der erste
Choral, den wir damals selbstidndig erarbei-
teten. Aus meiner eigenen Welt wurde ich
erstmals herausgefiihrt in ein Feld eigener
Verantwortung und in die herbe Tonland-
schaft der Gregorianik mit ihren verschlun-
genen Pfaden. Unser Singen schwang iiber
in das Singen einer grolen Gemeinde, und
ich glaube, wir haben damals — mehr als uns
bewuflit war — Gottes Geheimnis darin ent-
deckt.

2. Das eckige ,,Ich-brauche-dich* des Ka-
plans sollte damals recht bald in Konflikt ge-
raten mit dem Zauberwort, das den jungen
Menschen gefangen hélt und ihm eine ganz
neue Welt verheiB3t, das zu Fleisch und Blut
wird in dem Schwarm vom Madchengymna-
sium. ,,Brauchst du mich wirklich, Gott?* —
hieB es dann fiir mich in der Zeit der Studien-
wahl. ,,Brauchst du mich so ausschlieBlich,
daB sie darin keinen Platz hat? An einer
ganz verwundbaren Stelle meines Innern



hatte es mich getroffen und eine Wunde ge-
rissen. Und diese ist bis heute nicht geheilt,
die Antwort nicht gefunden, es sei denn in all
den unvollkommenen Versuchen und An-
laufen meines bisherigen Lebens.

3. Filnfmal habe ich bis jetzt meinen Fuf} ge-
setzt in das Land einer immer wieder neuen
Gemeinde, als Diakon, Kaplan und als Pfar-
rer. Nach wie vor fehlt mir das Zauberwort,
das meine Rolle und Aufgabe in der Gemein-
de als Priester zutreffend beschriebe. Blaf
und abgenutzt erscheinen mir Worte wie
,Dienst* und ,,Leitung®. Gefiillt sind fir
mich Worte und Bilder wie ,,Gartner*, ,,Bau-
meister'‘, selbst das Fernsehwort ,,Modera-
tor* hat fiir mich Realitdatsbezug. Bei dem
Wort ,,Motor‘ wird mir das Quentchen Uber-
anstrengung bewult, das ich mir aus irgend-
einer unerklarlichen Unruhe heraus fast
stindig zugemutet habe. Alle Worte aber las-
sen zu wenig jenes Zauberwort durchklin-
gen, das mich in dem Dienst festgehalten hat.
Ich glaube, es gibt so etwas wie eine Freund-
schaft, wie eine brautliche Liebe zur Ge-
meinde, die ja ein Antlitz, eine Seele hat. Je-
denfalls sehe ich einen Weg, der vom anféng-
lichen, zogernden Vertrautwerden, vom
Umwerben und Umworbenwerden, von Fas-
zination iiber Zeiten der Erniichterung und
Enttiduschung, Krise, Norgelei hinfiihrt bis
zu der Zeit des Abschiednehmens. Den Ab-
schied habe ich immer wieder als eine Zeit
echter Trauer erlebt. Er traf mich genau an
jener verwundbaren Stelle, von der schon
die Rede war. So ist fiir mich Priestersein so
etwas wie das stdndige Ringen um ein ,,Zau-
berwort*, das die Menschen ins Herz trifft
und sie immer wieder in ein neues Land ge-
leitet, in der Sprache Jesu: das Reich Gottes,
das ja schon anfanghaft unter uns ist.

4., Wenn einer allein traumt, dann bleibt es
nur ein Traum . . .*“ Seit meiner Priesterwei-
he arbeite ich nicht allein, gliicklicherweise,
zur Zeit zum Beispiel mit zwei pastoralen
Mitarbeiterinnen und mit einer grof3en Zahl
von ehrenamtlichen Verantwortlichen (fehlt
fiir beide nicht auch das rechte Wort, ihre
Rolle zutreffend zu kennzeichnen?!). Ich fiir
meinen Teil kann ihre Arbeit nicht anders
als ,,priesterlich® bezeichnen, somit keine
fundamentalen Grenzen zwischen ihrer und
meiner, auBer denen, die die Kirche selbst —

noch? — gesetzt hat: Sakramentenspendung
und Eucharistiefeier. Hingeordnet fiihle ich
mich auf das Priestertum aller Gldubigen
und mochte dies zutiefst moglich machen,
Schritt fiir Schritt. Verkennen will ich nicht,
daB mich die Notwendigkeit einer echten,
partnerschaftlichen Zuammenarbeit — auch
tiber die Pfarrei hinaus — auch immer wieder
aus manchen Traumen ,,fur mich allein*
herausgerissen und auf den Boden der Wirk-
lichkeit gestellt hat.

5. Wer von uns erfahrt nicht, daf in der Wirk-
lichkeit von heute, in der Welt voller politi-
scher und gesellschaftlicher Konflikte, 6ko-
logischer Hiobsbotschaften, in einem Klima
depressiv wirkender Berichterstattung in
den Medien, in einem Seelsorgealltag, ge-
spickt mit Terminen, Zeit und Gelegenheit
zum Traumen rar wird? Ermiidung, Routine
und Resignation lauern als todliche Berufs-
gefahr vor der Tir. Das Lied zu verlieren,
stumm zu werden vor Gott und den Men-
schen und nur noch leere Worte zu machen,
das gehort zu den Alptrdumen meines
Berufes.

Ist es wieder einmal fast so weit, dann nehme
ich mir den Spaten und geh’ in den Pfarrgar-
ten, um das kleine Stiickchen Schopfung zu
veriandern, da wo ich’s noch wachsen sehen
kann. Die Kirche miifite etwas von diesem
Geheimnis des Gartens haben, eine Erinne-
rung an das Paradies und zugleich eine Vor-
wegnahme jener Welt Gottes, in der das Le-
benswasser stromt, der Lebensraum zwolf-
mal im Jahr Friichte triagt und seine Blatter
die Menschheit heilen (Offb 22). Und im Blick
darauf wiinsche ich mir, da} auch unsere
schlichte und arme Pfarrkirche ihre Tore
einladend gedffnet halt und so empfunden
wird, wie Christine Heuser in ihrem Jerusa-
lem-Lied singt: ,,In deinen Toren kann ich
atmen, erwacht mein Lied.

Franz Jantsch

»Seelsorge im Aufbruch*

Die Fragen nach unserem Selbstverstdndnis
als Priester sind mir von Herzen zuwider. Al-
le Antworten, die ich hore und lese, befriedi-
gen mich nicht. Wir sind ratlos, das ist die
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Wahrheit. Das Wort Priester als solches mag
ich nicht. Der alte Presbyter wird halt der
Gemeindevorsteher gewesen oder geworden
sein. Wer am Anfang die Messe gefeiert hat,
wissen wir nicht. Pfarrer und Manager sind
nicht dasselbe, aber sehr dhnlich. Man hat
uns oder wir haben uns zu hoch hinaufgeho-
ben, jetzt steigen wir herunter bzw. werden
heruntergeschoben. Mein Leben als Priester
brauche ich nicht zu bewaltigen, das lebe ich
unreflektiert wie sonst ein Familienvater
oder Werkmann.

Wichtiger als Priestergemeinschaft ist mir
die Gemeinschaft mit vielen Pfarrangehori-
gen in den Gruppen, dem Pfarrgemeinderat,
den Familienrunden, der Basisgemeinde.
Natiirlich treffe ich mich mit ausgewéhlten
Kollegen zu Gespriach und Anregung. Das ist
sehr wichtig, aber in einer Priestergemein-
schaft méchte ich nicht leben, weil ich Ein-
zelginger bin und an den Klostergemein-
schaften sehe, was herauskommt, wenn das
institutionalisiert wird.

Meine Hauptarbeit sehe ich im Gemeinde-
gottesdienst, wo ich die meisten Glaubigen
um mich habe. Messe und Predigt anregend
und anziehend zu machen, erscheint mir als
das wichtigste. Dann kommt die Gruppenar-
beit. Hernach das, was man Individualseel-
sorge nennen konnte. Einzelne ruf ich zu
mir, oder sie kommen selber, ich 1af sie re-
den und bete mit ihnen. Ich versuche, die
Gruppen und die einzelnen zur Offnung des
Herzens und des Mundes zu fiihren, was heu-
te nicht so schwer ist wie frither, weil wir uns
selber verdndert haben und weil die Men-
schen anders sind. Was und wie ich es jetzt
mache, hat mich kein Pastoralprofessor der
Vergangenheit und der Gegenwart gelehrt,
das habe ich woanders gelernt, und es hat
sich bewéhrt. Es tut mir leid, daB ich es nicht
frither wuf3te und kannte.

Die wesentliche Erkenntnis ist, dafl wir alle
geistlich sind, d. h. die spirituelle Dimension
haben und wahrnehmen konnen. Die soge-
nannten Laien gehen leichter drauf ein als
die sogenannten Geistlichen. Hochstens zu
den ganz Jungen wage ich es zu sagen: Und
jetzt gehen wir in die Kapelle hiniiber und
wollen miteinander beten! Selbst ein geistli-
ches Gesprich ist mit jedem andern leichter
zu fihren als mit einem Berufsgeistlichen.
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Vielleicht ist das gar nicht richtig katho-
lisch.

Was ich vernachléssige, ist z. B. die tagliche
Messe mit den paar braven Leuten, die das
wollen. Lieber halte ich Abendmahlfeiern
mit ,,Wilden*, d. h. mit solchen, die es nicht
mehr gewohnt sind oder es bei unseren offi-
ziellen Messen nicht aushalten. Lieber feiere
ich die Messe mit einem Schwerkranken
oder in den Hausern. Ich laf3 die Kinder- und
Jugendarbeit von anderen machen, ich ver-
nachlassige die Kanzlei und Verwaltung. Fi-
nanzen und Bauten delegiere ich, sobald ich
sie initiiert und im wesentlichen abgesichert
habe. Ich lauf nicht jedem Kranken und
Sterbenden nach. Ich glaube, daf} sie auch so
gerettet werden, wenn sie wollen. Friither ha-
be ich alle Wirtshauser abgeklappert. Das tu
ich nicht mehr. Es ist nur eine kleine und
nicht reprasentative Schicht, die man dort
trifft. Ich laB} statt der Hausbesuche die Leute
(in Gruppen oder einzeln) zu mir kommen.
Und es kommen tausend in einem Jahr. Ich
mag auch das Wort Seelsorger nicht. Fur das
Volk bei uns sind wir alle Pfarrer. Das Wort
sagt etwas und nichts, lassen wir es dabei.
Etwas und nichts ist wahrscheinlich auch
das, was wir tun und von dem wir reden*.

Hans Schwegler

smJeder Tag ist eine neue Berufung*

1. Warum bin ich Priester?

Weil mich das Leben (und, wie ich glaube,
somit auch Gott) dahin gefiihrt hat. Mein
Weg zum Priestertum ist untypisch: Berufs-
lehre, Krankheit und interessante Berufsar-
beit sind dem Gymnasium und Theologiestu-
dium vorangegangen. An Wendepunkten
haben Menschen mit Hoffnung und Glauben
mir den niachsten Schritt ermoglicht. Das
Theologiestudium hat mich fasziniert. Daf3
ich den Weg zum Priestersein vollzog, ver-
danke ich nicht zuletzt auch jenen Men-
schen, die an mich geglaubt und fiir mich ge-
betet haben.

* Mehr dariiber in: F. Jantsch, Seelsorge im Auf-
bruch. Ein Pfarrer erzihlt, Graz 1983.



Selbstverstandlich hat sich die Motivation
meines Priesterseins in den 15 Jahren etwas
gewandelt. Gleich geblieben sind jedoch
zwei Grundmotive:

— Die Erfahrung von der Nahe, Geborgen-
heit und GroBe Gottes; von Befreiung und
Ermutigung durch die Erzdhlungen im Al-
ten und Neuen Testament. Die Bibel ist
mein Lebenselixier. Diese Erfahrung
mochte ich mit all jenen teilen, die es wiin-
schen.

— Ein zweites wichtiges Motiv sind mir die
Menschen. Uberzeugt davon, daB der
Mensch nicht vom Brot allein lebt, fiihle
ich mich innerlich gedringt, der Gemein-
de und dem einzelnen zu helfen, den Hun-
ger nach dem ,,Mehr als Brot allein® zu er-
kennen und zu stillen.

2. Wie bewdltige ich mein Leben als Priester?

Ich versuche es nicht zu bewiltigen, sondern
zu leben. Leitmotiv ist mir dabei ein Wort
von Martin Buber: ,,Jeder Tag ist eine neue
Berufung. Wenn ich an die Probleme unse-
rer Erde, aber auch der Kirche und Religio-
nen in der modernen Welt denke, werde ich
ratlos und manchmal mutlos. Wenn ich aber
am Morgen mich erinnere an meine Beru-
fung fiir heute und Gott danke fiir den neuen
Tag, dann wird vieles anders. Und wunder-
bar ist die immer wieder neue Erfahrung,
daB ,,Menschen kommen und mich an der
Hand nehmen und wir so miteinander einen
Schritt weiterkommen*‘. Ich versuche, von
der Tiefe der Offenbarung her zu leben, nicht
vom duBeren Gerdusch des ,,kirchlichen Be-
triebs®. Von daher sind mir tagliches Studi-
um und Lektiire sehr wichtig. Ich werde in-
nerlich mit mir und meinem Leben unzufrie-
den, wenn ich mehrere Tage oder Wochen
nicht dazu komme, respektive mir nicht die
Zeit einrdume dafiir. Vorbereitungen von
Vortrigen, Unterricht und Predigt genligen
mir nicht. Rabbi Mosche Lob spricht mir mit
seinem chassidischen Wort direkt aus der
Seele: ,,Ein Mensch, dem nicht an jedem Tag
eine Stunde gehort, ist kein Mensch.* Mor-
gendliches Gebet und Studium gehoren fiir
mich zu dieser ,,Stunde*‘.

3. Was bedeutet fiir mich
die Priestergemeinschaft?

Sie ist mein Lebensbereich; sie ist meine Fa-
milie, mit allen Hoch und Tiefs. Sie gewahrt
uns die Freiheit, besondere Dinge in der
Seelsorge zu tun; sie erlaubt auch in einem
gewissen MaBe, uns gemall unseren Fahig-
keiten einzusetzen. Ich muf} nicht ein Alles-
konner sein. Was meinen Fiahigkeiten ab-
geht, kann der andere ersetzen. Ich kann
aber auch Aufgaben annehmen, die die or-
dentliche Pfarreiseelsorge nicht Ileisten
kann. Menschlich gibt es Wesentliches zu
lernen und zu pflegen: z. B. das gemeinsame
Gesprach, die theologische Auseinanderset-
zung, das gegenseitige Akzeptieren . . .

4, Worauf lege ich in meiner Arbeil
als Seelsorger den Schwerpunkt?

Zwei Brennpunkte blindeln meine Arbeit:

Die Bibel und der Mensch.

a) Die Arbeit an der Bibel, mit der Bibel, das
Betroffensein von der biblischen Erfah-
rung formt und bestimmt meine gesamte
Bildungsarbeit und auch die Predigt. Was
nicht in diesen Brennpunkt integriert
werden kann, lasse ich, wenn immer mog-
lich, weg.

Als Handwerker hatte ich Kénnen und Kom-

petenz in meinem Fach; noch heute muB ich

in einem Bereich einigermafBen zustidndig
sein, um zufrieden leben zu konnen. Die

Auseinandersetzung mit der Bibel ist vielfal-

tig und kreativ; immer wieder geschieht es,

daf die Schalen des dulleren Schutzpanzers
durchbrochen werden und das Wesen des

Menschen betroffen, aufgerichtet und befreit

wird.

b) Der konkrete Mensch hat Vorrang in mei-
nem Terminkalender. Ich gehe die Men-
schen zwar nicht suchen, aber da, wo ich
einen Anruf spiire, versuche ich da zu
sein fiirs Gesprich. Solche seelsorglichen
Einzelgespriche nehme ich wichtig und
fithre sie, wenn notig, iiber Jahre hin-
weg.

Es ist eine allgemeine Erfahrung und nicht

nur Konsequenz dieser Beschriankung, daf3

ich als Seelsorger den vielfaltigsten Ansprii-
chen nie voll gentigen kann. Auch mit dieser

Grenze versuche ich zu leben.
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Reinhold Waltermann

Einige Gedanken zu Schwerpunkten
meiner Arbeit als Gemeindepfarrer

1. Was mir vor 8 Jahren bei Ubernahme der
Gemeinde zunichst schmeichelte, wurde
mir sehr bald zur bedriickenden Last: die ho-
hen Erwartungen, die sich von seiten ver-
schiedenster Gruppierungen und Einzelper-
sonen in der Gemeinde auf mich als Pfarrer
richteten — und zum Teil noch richten. Wo
sollte der Pfarrer nicht alles sein, wo wurde
seine Gegenwart nicht iiberall erwartet, was
sollte er nicht alles leisten! Das Gefiihl, wich-
tig zu sein, wich bald einer gereizten Uber-
forderung. Unsere herkommlichen Gemein-
den sind in einem hohen Mafle , Pfarrer-
fixiert”, wohl die Folge eines langjahrigen
Stils unserer klerikalen Vorsorgungs-Pasto-
ral. Je aktiver, aufgeschlossener, , rihriger*
der Pfarrer, desto akzeptabler und lebendi-
ger erscheint die Gemeinde. Auch da, wo der
Pfarrer nicht alles machen kann, ist die ent-
scheidende Frage, wie er andere motivieren,
manchmal auch ,,einspannen‘ kann, damit
eine vermeintliche lebendige Gemeinde ent-
steht. Aber eine Gemeinde, in der viel los ist,
ist noch keine lebendige christliche Gemein-
de. Manchmal erscheint gar ein tlichtiger
und aktiver Pfarrer als ein nicht unbetracht-
liches Hindernis auf dem Weg zu einer leben-
digen Gemeinde.

Wie konnen die vielen Begabungen, auch
geistlichen Begabungen in einer Gemeinde
geweckt werden? Wie kann die tiefsitzende
Versorgungserwartung aufgebrochen wer-
den zugunsten von Mitverantwortung und
,,Sich-Einbringen‘‘? Wie kann ich als Pfarrer
meine Verantwortung so wahrnehmen, daf
sie die Verantwortung vieler in der Gemein-
de einbezieht? Wie entsteht eine lebendige
Gemeinde, deren Lebendigkeit nicht an der
Menge der Aktivitdten und Angebote gemes-
sen werden kann, sondern am Gelingen von
Gemeinschaft, Briiderlichkeit und Schwe-
sterlichkeit — und daran, wie sehr Menschen
sich in der Gemeinde und durch sie mensch-
lich und im Glauben mitgetragen erfahren? —
Dazu bedarf es der ,,Bekehrung*‘ auf beiden
Seiten, beim Pfarrer wie bei der Gemeinde.
Rollenverstandnisse miussen verdndert, Er-
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wartungshaltungen und Versorgungsden-
ken aufgegeben werden. Ein schwieriger
und langwieriger Prozef, wie ich an mir
selbst merke! Manchmal hilft die ,,Verweige-
rung. Uber ein Jahr gab es in unserer Ge-
meinde keine Mai- und Rosenkranzandach-
ten — bis die ersten Proteste kamen. Mul} ich
als Pfarrer und einziger Priester in einer
iilber 5000 Personen zdhlenden Gemeinde
auch die Volksfrommigkeit hochhalten?
Meine ,,Verweigerung® rief Leute auf den
Plan, die seitdem mit Sorgfalt und Geschick
diese Andachten vorbereiten und selbstén-
dig durchfithren. Sie verstehen es, viele ver-
schiedene Gruppen in der Gemeinde zur ge-
legentlichen Ubernahme und Gestaltung zu
motivieren. So frage ich mich immer wieder,
wieviel wohl in der Gemeinde nicht ,,zum
Zuge kommt* aufgrund der bestehenden Er-
wartungshaltungen in der Gemeinde oder
aufgrund meines All- und Letztverantwort-
lichkeitsverstandnisses. Aber ein verwei-
gernder Pfarrer allein macht auch noch kei-
ne Gemeinde lebendig. Wie lerne ich es zu
inspirieren, zu ermutigen, daf3 die Gemein-
demitglieder sich als wichtig und gefragt er-
leben und nicht nur als meine, des Pfarrers,
Hilfskrafte bei der zu bewiltigenden Arbeit?
Wie schaffe ich es, daf3 Initiativen und Grup-
pen in der Gemeinde Raum finden nicht
,,durch Pfarrers Gnaden‘, sondern in eige-
ner Verantwortung und doch auch offen und
ausgerichtet auf die Gemeinde? — Je langer
ich Gemeindepfarrer bin, desto mehr spiire
ich auch, daB eine lebendige Gemeinde nicht
ohne stdndige ,,Bekehrung* des Pfarrers
heranwichst.

2. Ein weiteres wichtiges Moment ist meine
Sorge, nicht zu ,,ver-pfarrern®. Irgendwo las
ich diesen Ausdruck, und ich verstehe dar-
unter die Gefahr, in den auf mich zukom-
menden Verpflichtungen und Aufgaben ei-
ner traditionellen Gemeinde stecken zu blei-
ben bzw. darin aufzugehen. Wieviel gibt es
nicht zu verwalten, von den zu vergebenden
Pldtzen auf dem Friedhof bis hin zu Erb-
bauangelegenheiten! Fiir solche mit den In-
stitutionen einer Gemeinde gegebene Aufga-
ben lassen sich noch relativ leicht Verant-
wortliche in der Gemeinde finden. Aber dar-
iiber hinaus wird ein Grofteil meiner Zeit
und Kraft in Anspruch genommen durch die
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auf mich zukommenden Aufgaben, die mir
einfach vorgegeben werden: im Zusammen-
hang mit Taufen, Sterbefdllen, Sakramen-
ten-Spendung, Gottesdiensten, Predigtvor-
bereitungen, Pfarrbiiro und manchem mehr.
Wenn ich all dies, was einfach auf mich zu-
kommt, einigermafien zu tun versuche und
allen, die auf mich zukommen, einigerma-
Ben gerecht zu werden versuche, bin ich
schon ausgelastet. Ich mufl manches schlei-
fen lassen. Ich muf3 geistliche Funktionen
,umverteilen‘“. So haben z. B. in unserer Ge-
meinde Kommunionhelfer die regelmafBigen
Besuche bei den alten und kranken Gemein-
demitgliedern iibernommen. Sie bringen die
hl. Kommunion ins Haus. Als Pfarrer mache
ich gelegentlich Gesprachsbesuche. ,,Ver-
pfarrern‘* wiirde ich, wenn ich nur den ,,lau-
fenden Betrieb‘ aufrechterhielte. Als Pfar-
rer verstehe ich mich auch als ,,Wecker*. Da-
bei geht es nicht um vordergriindige Aktivie-
rung. Eine ,,aufgeweckte” Gemeinde ent-
steht, wo der Umkehr- und Nachfolgeruf Je-
su das herkommliche Leben der Gemeinde
und ihr Selbstverstindnis ,,aufstort”, wo
Einlassung und Auseinandersetzung mit
dem Evangelium gesucht werden und sich
ereignen. Wie kann der Ruf Jesu zur Armut,
zur Solidaritit, zum Engagement fiir Frieden
in Gewaltfreiheit und Jesu Ruf zum Gebet
ilber die Verbalisierung in Predigt und Kate-
chese hinaus in einer Gemeinde wenigstens
anfanghaft gelebt und bezeugt werden?
Gruppen und Initiativen dieser Art bediirfen
einer vorrangigen Unterstutzung. Nicht zu
,ver-pfarrern bedeutet auch, daB ich mich
in meinen seelsorglichen Bemiihungen nicht
eingrenzen lasse auf den Kreis der ,,Mitma-
chenden*. Der ,,tagliche Andrang* verfiihrt
dazu. Wie aber kann die Gemeinde sich o6ff-
nen — fur die Teilidentifizierten in unserer
Umgebung wie auch fiir die jungen Kirchen
in der sogenannten Dritten Welt? Die Part-
nerschaften unserer Gemeinde zu einer ar-
men Landgemeinde im Nordosten Brasiliens
und zu einer Gemeinde im Osten Polens sind
uns sehr wichtig geworden, nicht nur um der
notwendigen Hilfeleistungen willen, son-
dern um der Offnung, der Katholizitat unse-
rer eigenen Gemeinde willen.

Praxis

Charles Muller

Meine Erfahrungen in chilenischen
Basisgemeinden

Ldngere Zeit vor seinem Tod sandte uns Karl
Rahner einen Brief seines Freundes Charles
Muller tiber seine Tditigkeit in Basisgemein-
schajften von Santiago, und Rahner meinte,
bestimmte Teile des Briefes wdren wert, ins
Deutsche tibersetzt und abgedruckt zu wer-
den. Wir verdffentlichen vor allem jene Teile
des Briefes, die von neuen Wegen der Pasto-
ral erzdhlen und aus denen deutlich wird,
wie Glaube und Kirche auch in Menschen
wieder Kraft gewinnen kdnnen, die ihnen
vollig entfremdet waren. red

Sie erwarten wahrscheinlich von mir, daf}
ich {iber die Situation in Chile berichte. Die
innere Lage des Landes 14t keine bedeuten-
de Anderung erkennen, auch wenn sich poli-
tisch einiges zum Besseren zu wenden
scheint. Das Problem von 700 Verschwunde-
nen bleibt zwar eine schmerzliche Wunde im
sozialen Geflige, aber es gibt keine neuen
Falle mehr. Die Falle von Folterung sind we-
niger haufig und werden nachdriicklich ver-
urteilt. Was unverdndert bleibt, ist die wirt-
schaftliche Lage, die teilweise auf die Weltre-
zession, aber teilweise auch auf die ultralibe-
rale Wirtschaftspolitik unseres autoritiren
Regimes zuriickzufiithren ist, mit ihren Kon-
sequenzen: schockierende Ungleichheiten,
Arbeitslosigkeit, niedrige Gehalter, Betteln.
Die gewerkschaftlichen Organisationen ver-
suchen, mit Streiks Anderungen herbeizu-
fuhren. Gleichzeitig gibt es eine neue
Jugend, die keine andere Sorge hat als zu
studieren, Erfolg zu haben und sich zu
unterhalten.

Die Beisetzung des ehemaligen Prasidenten
Frei hatte zu machtvollen Kundgebungen
gegen das Regime auf dem Platz vor der Ka-
thedrale gefiihrt. Morde an Gewerkschafts-
fithrern und anderen Mitgliedern der Oppo-
sition, zum Teil durch die Ordnungspolizei
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selbst, fanden die scharfe Kritik von Kardi-
nal Silva Henriquez, der von ,,moralischer
Verwesung‘‘ sprach und der immer wieder
zur nationalen Versohnung in Wahrheit und
Gerechtigkeit aufrief. Durch den frithen Tod
von Msgr. Alvear, einem der Weihbischofe
von Santiago, verlor die Kirche einen beson-
ders mutigen Verteidiger der Armen und der
Menschenrechte wie auch einen grofien
Seelsorger. Sein Grab ist schon heute ein
Wallfahrtsort.

Die Kirche Chiles wurde es verdienen, in
Europa besser bekannt zu werden — wegen
ihrer inneren Vitalitdt in verschiedenen Be-
reichen, insbesondere im Bereich der Kate-
chese in all ihren Formen: Katechese in der
Familie, im Rahmen der Vorbereitung auf
die Erstkommunion, Katechese fur Jugend-
liche, die sich auf die Firmung vorbereiten,
Katechese vor der Taufe und vor der Heirat,
Katechumenat von Erwachsenen; ebenso

wegen ihrer briiderlichen Hilfe und Solidari-

tit, die sie mit vielfachen und einfallsreichen
Initiativen durchfiihrt. Eine zwei Jahre dau-
ernde Aktion zur Stirkung des Glaubens
junger Glaubiger fiihrte zur Bildung zahlrei-
cher christlicher Gemeinschaften fiir Ju-
gendliche und wandte sich im zweiten Jahr
vor allem an Jugendliche, die Glaube und
Kirche kaum kannten.

Neben den iiblichen Mitteln ihrer Pastoral
(Predigt und Katechismus, Liturgie, Basisge-
meinschaften) verfiigt die Kirche Chiles tiber
Zeitschriften, Radios und (in beschrinktem
Umfang) Fernsehen, um die Stimme des
Evangeliums und der Kirche in Fragen des
menschlichen Lebens und der Einhaltung
der Menschenrechte horen zu lassen. Die
Zahl von Theologen im Seminar von Santia-
go belduft sich dieses Jahr auf 120 und
wichst stindig. AuBerdem gibt es zur Zeit
eine Wiederbelebung der Seminare in den
Provinzen. Insgesamt bereiten sich 350 junge
Leute auf das Priesteramt als Didzesanprie-
ster vor. Bei den religiosen Mannerorden,
vor allem den Jesuiten und den Salesianern,
steht es dhnlich giinstig. Im ganzen Land gibt
es 180 stiindige Diakone, die fast alle verhei-
ratet sind. Auf der 4. nationalen Zusammen-
kunft dieser Institution wurden auch kriti-
sche Aspekte diskutiert: die Enge des dia-
konalen Horizontes, der sich zu sehr auf
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kirchliche Aufgaben beschriankt, die nicht-
geniigende Integrierung des Ehe- und Fami-
lienlebens in das ,,diakonale Bewultsein‘
und schlieBlich die Weiterbildung dieser
Minner, deren Verantwortung oft sehr weit-
gehend ist. Die globale Bilanz ist aber sehr
positiv. Erwidhnenswert ist auch die Ent-
wicklung der Dienstiamter, die einfachen
Laien fir eine bestimmte Zeit anvertraut
werden und die manchmal durch eine Zere-
monie iibertragen werden, so z. B. fiir Ver-
antwortliche der Katechismuslehre auf ho-
herer Ebene, fiir Manner und Frauen, die vor
allem am Sonntag den Kranken die Kom-
munion bringen, fiir Verantwortliche der Fa-
milienpastoral, der Jugend, der ,,Solidaritat*
oder ,,der briiderlichen Hilfe*. Seit einigen
Jahren arbeite ich an einem Erwachsenen-
katechismus mit, der vor allem fur die Kate-
chisten eine Hilfe bei ihrer Tatigkeit sein
soll.

Um mich von dieser intellektuellen Arbeit
zu erholen, bin ich Seelsorger einer Bevolke-
rung von etwa 400 meist kinderreichen Fa-
milien. Das groBe Ereignis des letzten Jahres
war die feierliche Segnung unserer Kapelle
und deren Nebengebiude durch den bischof-
lichen Vikar unserer groBen Pastoralzone
am FuB der Kordilleren (eine Million Ein-
wohner und nur 70 bis 80 aktive Priester, die
zum GroBteil Auslinder sind). Die zahlrei-
chen Glaubigen waren besonders ergriffen
bei der Firmung von sieben Erwachsenen,
was daher sicher Nachahmung finden wird.
Am groBen Volksfest am Abend (mit Ge-
meindeorchester, Musikshow, die von einer
Jugendgruppe veranstaltet wurde, und ei-
nem groBen Volkstanzwettbewerb) nahmen
zahlreiche Menschen teil, die sonst keinen
Kontakt zur Gemeinde haben.

Kapelle und Gemeinschaftsrdaume beginsti-
gen die Gemeinschaft in der Liturgie und bei
verschiedensten Anldssen. Ein grofer In-
nenhof erleichtert Begegnungen und Ge-
spriche nach der Sonntagsmesse, Spiele von
Kindern und groBere Versammlungen,
Theaterauffithrungen von Kindern und Ju-
gendlichen (z. B. ,Jesus Christ — Super-
star).

Unsere Gemeinde, die von nun an iiber eine
Kapelle und iiber die Gesamtheit der norma-
len Dienste einer Pfarrgemeinde verfiigt, ist



in Wirklichkeit keine Pfarrgemeinde, son-
dern eine der sieben Diakonien, die sich in
den letzten zehn Jahren spontan in einem
groflen Viereck gebildet haben, wo vor 20
Jahren die Kiithe weideten und wo jetzt etwa
25.000 Einwohner leben. Man sagt Diako-
nien, weil sie keinen ansassigen Priester ha-
ben; in Ermangelung von Diakonen stehen
sie unter der unmittelbaren Verantwortung
eines Triumvirates von ,,pastoralen Koordi-
natoren‘’ (Mianner oder Frauen, die fur zwei
Jahre gewiahlt werden). Die Gesamtheit die-
ser Diakonien wurde zu einer Pfarrgemein-
de erhoben unter dem Schutzpatron des hl.
Thomas Morus, dem englischen Finanzmini-
ster, der auf Geheill Konig Heinrichs VIII.
wegen seiner Kirchentreue enthauptet wur-
de und der wegen der starken Beteiligung
von Laien im Leben dieser Diakonien zum
Patron gewahlt wurde. Ich bin Vikar des
neuen zustdndigen Pfarrers dieser groBen
Pfarrgemeinde und muf} stark in der Ge-
samtpfarre mitwirken, da wir dafiir nur drei
Priester sind; ich behalte aber eine besonde-
re Bindung mit der Bevilkerung, mit der ich
seit zehn Jahren arbeite.

Als ich in diese Gegend kam, war sie eine
echte geistliche Wiiste, und manchmal wuf3-
te man nicht einmal, zu welcher Pfarrge-
meinde die Leute (theoretisch) gehorten.
Heute ist die Kirche sichtbar und lebendig.
Ich habe den Eindruck, die Kirche der ersten
Zeit zu erleben mit ihrer Dynamik, ihrer
Kreativitdt, dem Uberfluf an Charismen und
Initiativen. Zwar muf3 man diese Aufbriiche
des Lebens kontrollieren, bremsen und vor
allem lenken; es ist fiir mich aber ein haufi-
ges Thema der Danksagung, die Wirkung
des Geistes in diesem Milieu zu erleben, das
zu 90 Prozent der Volksschicht angehort. Die
sieben Kapellen sind am Sonntag uiberfullt,
mit einem hohen Anteil an Mannern. Das
Wort Gottes und das Wort des Seelsorgers
werden aullerst hochgeschatzt. Es gibt eine
sehr gemeinschaftliche, frohliche, manch-
mal iberstromende Liturgie und eine grofle
Liebe zur Kirche und viel Vertrauen zu ihren
Dienern. Fur viele, auch wenn sie weit weg
vom religiosen Glauben leben, ist sie der pri-
vilegierte Ort, wo jeder sich selbst erfahrt,
mit der Freiheit sich auszudriicken, mit dem
Geflihl, wie ein Mensch aufgenommen und

behandelt zu werden und eine Rolle inmitten
der menschlichen oder kirchlichen Gemein-
schaft zu spielen.

Es gibt jedoch auch zahlreiche Schatten. Eine
der grof3en Plagen Lateinamerikas ist die Si-
tuation der Familie, wie es die Versammlung
von Puebla hervorhob: frithzeitige Freund-
schaften und Ehen, viele blof3 zivil Getraute,
Trennungen, Scheidungen und Wiederhei-
rat. Ein weiteres Problem ist die Notwendig-
keit einer besseren wissensméaBigen und
geistlichen Ausbildung von Menschen, die
bis vor kurzem nur eine Fassade des Chri-
stentums kannten und die jetzt zuweilen
wichtige Verantwortung iibernehmen sol-
len. Fr sie gibt es Kurse, die bis spit in die
Nacht dauern, ganztigige pastorale Orien-
tierungen mit Andachten u. dgl. Besorgnis-
erregend sind auch die Unbestandigkeit der
Engagements, die ungeniigende Vorberei-
tung der Zusammenkiinfte, der Mangel an
Organisationsmethoden zur Durchfiihrung
der Entscheidungen u. a.

Die Erneuerung des Koordinatorenteams ge-
schieht durch demokratische Wahlen, die
nicht immer ohne ,,esprit partisan‘’ verlau-
fen, die aber in einem Land der Diktatur mit
besonderer Freude durchgefihrt werden.
Bis jetzt sind die Wahler ausschlieBlich Mit-
glieder der Basisgemeinschaften und die
Verantwortlichen von Diensten. Man muf
gegen die natiirliche Neigung ankampfen,
vor allem fur einen Kandidaten der eigenen
Gemeinschaft zu stimmen. Das letzte Wort
gehort allerdings der Gruppe von Priestern,
die das Leitungsgremium der sieben Diako-
nien sind und die die drei Verantwortlichen
fur jede Diakonie aus einer Liste von fiinf
Namen, die das Ergebnis der Wahlen sind,
auswahlt. Jeden Monat tritt ein ,,Rat der Dia-
konie‘ zusammen, der ein richtiges kleines
Parlament ist. Dort herrscht totale Offen-
heit, aber auch ein sehr briiderlicher Geist,
und die Zusammenkunft, die drei bis vier
Stunden dauert, wird mit einer frohlichen
»convivencia“ beendet. Die Basisgemein-
schaften bleiben der Grundstein der Pasto-
ral. In der Bevilkerung, fur die ich speziell
verantwortlich bin, weisen sie auf eine be-
merkenswerte Kontinuitat hin, neigen je-
doch dazu, sich auf sich selbst zurtickzuzie-
hen. Die Stunde des Evangeliums bietet im-
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mer einen Anlaf zur Verwunderung, was
seinen Inhalt (vor allem die Betrachtung der
Person Gottes) und seine Anwendung auf
das konkrete Leben betrifft. So erleben wir
ein allmiahliches Umdenken in unserem Le-
ben. Das Schluligebet fafit spontan zusam-
men, was im Laufe der Zusammenkunft ge-
sagt worden ist. Man fiirchtet sich nicht
mehr, vom Evangelium ausgehend auf heik-
le Themen einzugehen, die das soziale und
offentliche Leben betreffen (man vermeidet
es, das Wort Politik zu benutzen), trotz der
Vielfalt der Meinungen und Richtungen.
Schlieflich entstehen tiefe und solide
Freundschaften, auch zwischen Menschen
unterschiedlichen Standes. Es ist ein Zeug-
nis, das die Jugend beeindruckt.

Insgesamt haben wir in einigen Jahren eine
lange Strecke zuriickgelegt, von einem Chri-
stentum der Anpassung und der Frommig-
keit zu einem Glauben, der in der Bibel und
im Leben verwurzelt ist; von einem langlebi-
gen Individualismus zum gemeinschaftli-
chen und solidarischen Geist; von einer ehr-
flirchtigen Passivitdt dem Klerus gegeniuiber
zum Gefiihl der Mitverantwortung des gan-
zen Volkes Gottes.

Heinz Schiirmann
Diozesanpriester als Weltpriester

Wie Karl Rahner als Dogmatiker immer
auch die Praxis der Kirche vor Augen hatte,
so stellt Schiirmann seine exegetische und bi-
beltheologische Arbeit ganz in den Dienst der
heutigen Christen. Im folgenden werden zu-
ndchst zehn Leitsdtze abgedruckt, die hdufig
als Unterlage fiir Gesprdchsrunden mit
geistlichen Mitbriidern dienten!. Schiirmann
geht es besonders darum, das Proprium des
Diozesan- und Weltpriesters herauszuarbei-

1 Breitere Ausfiihrungen finden sich im Beitrag von
H. Schiirmann, Die zwei unterschiedlichen Beru-
fungen. Dienste und Lebensweisen in einem Pres-
byterium, in: Die Mitte des Lebens finden, Freiburg
— Basel — Wien 1979, 11-40. Zur Thematik vgl. auch
ders., ,,. . . und Lehrer*. Die geistliche Eigenart des
Lehrdienstes und sein Verhaltnis zu anderen geist-
lichen Diensten im neutestamentlichen Zeitalter,
in: Orientierungen am Neuen Testament. Exegeti-
sche Aufsdtze III, Dusseldorf 1978, 116-156, darin
bes. II. B: ,,Hirten und Lehrer* (143-156). Vgl. auch
die Skizze: Weltpriestertum und Rétestand, in:
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ten, der immer wieder in der Geschichte vom
Ordensstand tiberformt worden ist. Der II.
Teil soll als Anregung fiir Weltpriester und
andere unverheiratete pastorale Mitarbeiter
(Diakone, Pastoralassistenten) dienen, die in
einer groflen Pfarre oder in einem Dekanat
in einer strukturierten Hausgemeinschaft
zusammenleben und -arbeiten wollen. Mit
gewissen Modifikationen scheint gerade
auch der neue CIC solche Formen zu ermdgli-
chen. red

I. Presbyter heute — gesehen im Lichte des
Ursprungs

1. Unter den ,,geistlichen Diensten‘ der er-
sten Gemeinden fallen zwei Gruppen mit un-
terschiedlicher Lebensweise auf: wandernde
(,,hauslose) und ortsansassige (,,hausli-
che*). Die andersartige Lebensweise ist ver-
ursacht durch die ihnen aufgetragenen un-
terschiedlichen Dienste (otkonomiai): als
,,Verwalter des Evangeliums* (so Apostel
und Wanderpropheten u. a.) oder als ,,Haus-
verwalter (ortsansissige Propheten und
Lehrer, Presbyter u. a.).

2. Hinter den beiden unterschiedlichen Le-
bensweisen und Dienstaufgaben werden
verschiedenartige Berufungen sichtbar, die
sich durch die Art der Indienstnahme (advo-
catio), den Dienstwillen (intentio) und die
Dienstbefahigung (idoneitas) unterscheiden,
zu vergleichen mit unfreiwillig und unbe-
grenzt horigen ,,Sklaven‘ (dotiloi) oder mit
,,Dienern‘* (didkonoi), die ihre Arbeitskraft
frei und begrenzt verdingen.

3. Die als ,,treue und kluge Hausverwalter®
(Lk 12, 42-46) ihre begrenzte ,,Hausverwal-
tung* (,,hduslich*‘) dienend (diakonon) und
firsorglich, als ,,Hirten* (z. B. 1 Petr 1, 1-4)
ausiiben, verdienen dafiir Anerkennung und
Lohn. Die ,,hauslose® Lebensweise sowie die
Indienstnahme und Verfugbarkeit eines
»Sklaven Christi“ ist von diesen ,,Dienern
Christi* an sich nicht verlangt.

Verbum caro factum est (Festschrift Weihbischof
Alois Stoger), St. Polten — Wien 1984, 28-54, die aus-
fihrlich unter dem Titel ,,Der Weltpriester unter
dem Anruf der evangelischen Rite* als selbstandi-
ge Veroffentlichung in der ,,GroBen theologischen
Meditationsreihe im Verlag Herder erscheinen
soll.



4. Die Horigkeit und Indifferenz eines ,,Skla-
ven*, die grundsétzlich von jedem ,,Jiinger*
Jesu verlangt ist (vgl. 1 Kor 7, 29ff), aktuali-
siert sich in emphatischer Weise in der Beru-
fung zum ,,Sklaven (dotilos) Christi, der mit
der ,,Verwaltung des Evangeliums* (vgl.
1 Kor 4, 1f) beauftragt werden kann und in
solchem Auftrag in die ,,Hauslosigkeit* (in
Armut und Ehelosigkeit) gerat.

5.Die in der ,,werdenden Kirche‘ meist noch
neben- und miteinander begegnenden geist-
lichen Dienste kumulieren in der ,,geworde-
nen Kirche* nach dem Zeugnis der ntl. Spat-
schriften mit ihren Geistesgaben gehauft in
den Presbyterkollegien, obgleich sie auch au-
Berhalb derselben eigenstindig weiterleben.
In einem (kollegialen) Presbyterium finden
sich seitdem zwei unterschiedliche Berufun-
gen, Dienste und Lebensweisen legitim bei-
einander.

6. Besonders seitdem die Presbyterkollegien
nicht mehr Ortsgemeinden, sondern Dioze-
sangebieten zugeordnet sind, und wo immer
diese einen seelsorglich angespannten und
missionarischen Einsatz verlangen, bendti-
gen die Presbyterien nicht nur als ,,Diener
Christi” hauslich lebende ,,Hausverwalter,
sondern die als ,,Sklaven Christi” hauslos
lebenden ,,Verwalter des Evangeliums®. (Es
geht nicht an, die beiden unterschiedlichen
Berufungen auf den Stand der Welt- und der
Ordenskleriker zu verteilen, da sich auch im
Weltklerus zum Ritestand berufene ,,Skla-
ven Christi‘ finden, bzw. weil der regulierte
Ordensstand fiir manche nur Schule und In-
strumentarium zur Einlibung in die geratene
Lebensweise ist.)

7. Die romische Kirche 148t sich von dem Ur-
teil leiten, daB3 Mitglieder von Diozesanpres-
byterien extensiv diozesanweit verflighar
sein miissen und daf die seelsorglich-missio-
narisch angespannte Situation bzw. die Be-
drangnis der Kirche verlangt, daf3 alle Pres-
byter ,,leibeigen‘ die Berufung eines ,,Skla-
ven Christi“ leben. Wenn es — wie heute —
nicht geniigend Kandidaten mit dieser Beru-
fung gibt, wohl aber solche mit der Dienst-
fahigkeit eines ,,hiuslichen* Dieners Christi,
miissen notwendig die Funktionen der
Eucharistiefeier, der Wortverkiindigung und
Seelsorge in ihren unterschiedlichen For-

men starker entflochten und auf unterschied-
liche geistige Dienste verteilt werden.

8. Bei einer derartigen Entflechtung werden
den zu ,,Verwaltern des Evangeliums*‘‘ beru-
fenen hauslosen ,,Sklaven Christi*“ sachge-
recht tibergeordnete Leitungs- und Verkiin-
digungsaufgaben zufallen. Wenn hier und da
fur die ortsgebundene Eucharistiefeier und
Sakramentenspendung ,,viri probati‘‘ disku-
tiert werden, wird man diese sich eher ne-
benamtlich bzw. als beigeordnete Helfer
(presbyteri cooperatores) vorstellen konnen,
da ihnen im allgemeinen infolge ihrer fami-
lidren Gebundenheit die extensive und in-
tensive Verfligbarkeit fiir einen weitraumi-
gen und intensiveren Didzesandienst fehlen
wird.

9. ,,Diener* und ,,Sklaven Christi‘ konnen
durch auBere Bedrangnisse (unterschiedli-
cher Art) zu ,,Gefangenen im Herrn* (Eph 4,
1) sowie durch innere Begnadigung als ,,Ge-
fangene Jesu Christi® (désmioi) (Eph 3, 1; vgl.
Phlm 1, 1) berufen und befahigt werden. Eine
solche Konfessorsituation aktualisiert in ih-
rer Weise die grundsatzlich jedem Junger Je-
su eignende innere Doulosexistenz. Eine
derartige situationsbedingte Aktualisierung
transformiert und relativiert zugleich den
Unterschied zwischen den ,,Sklaven‘ und
,,Dienern‘ Christi, weil in der Bereitschaft
zum Martyrium der Ratestand uberboten
wird. Man wird darauf vertrauen diirfen, daf
in bedrangter Lage neuartige geistliche
Dienstfahigkeiten geschenkt werden (vgl.
Lk 12, 12).

10. Die Situation des Presbyters hier und
heute ist in besonderer Weise die des ,,Gefan-
genen im Herrn*, der verurteilt ist zu einem
Leben der Kontaktbehinderung ,hinter
Mauern‘‘ und der Funktionsbehinderung ,,in
Fesseln*. Solche Kontaktbehinderung kann
von einem gedankenlos sdkularisierten oder
von einem atheistisch-kampferischen Milieu
ausgehen, Funktionsbehinderung von der
~fesselnden‘ Produktions- und Konsumge-
sellschaft und ihren maichtigen Establish-
ments der verschiedensten Art. Wer in sol-
cher Weise innerlich vom Geist ,,gebunden®
auch auBerlich ,,gebunden‘ wird (vgl. Apg
20, 22f.), dessen Wirken bekommt ,,martyro-
logisch** eine eigene Fruchtbarkeit; die des
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geistmichtigen Wortes oder eines zeugnis-
haften Schweigens, die stellvertretender
Siihne (vgl. Eph 3, 1 mit Kol 1, 24).

II. Direktorium fir eine freiwillige Haus-
und Wirkgemeinschaft von Welt- und Didze-
sangeistlichen?

1. Begriff und Name:

Das Kollegiat St. . . . ist eine Haus- und Wirk-
gemeinschaft in der Pfarrgemeinde ... im
Dekanat. . ., in der Presbyter mit hauptamt-
lichen Diakonen und anderen (unverheirate-
ten) Pastoralhelfern im Einvernehmen mit
ihrem Bischof als Welt- und Diozesanprie-
ster freiwillig gemeinsam leben und wirken.

2. Das Ziel der Gemeinschaft:

Ziel der Gemeinschaft ist das gemeinsame
Leben und Wirken in und mit der ganzen
Pfarrgemeinde und im Raum des Dekanats
nach dem Vorbild der Urgemeinde (Apg 2,
42-47; 4, 32-37): das bestandige Ausharren in
der Lehre der Apostel und in der Gemein-
schaft, im Brotbrechen und in gemeinsamem
Beten.

3. Begriindung dieser Lebensweise in Schrift
und Tradition:

Die Gemeinschaft hat keine Regel. Vielmehr
sollen in aller Schlichtheit die Worte des
Herrn und die Unterweisungen der Apostel
uber das gemeinsame Leben befolgt werden,
die uns in der Heiligen Schrift? zur Beherzi-
gung vorgelegt sind.

2 Dieses ,,Direktorium* wurde 1951 von Geistlichen
der Ditzese Paderborn entworfen, die sich zur
Teamarbeit in einer Grofistadtgemeinde entschlos-
sen hatten und dafiir eine mogliche welt- und di-
6zesanpriesterliche (nicht religiose) Form suchten.
Als Vorbild diente ihnen in etwa die kirchenrechtli-
che Moglichkeit der ,,Honorarkapitel®, die Nach-
fahren der Stiftskapitel fritherer Jahrhunderte
(wobei deren juridisch erstarrte Form vermieden
werden sollte). Als die Notwendigkeit der Teamar-
beit auf Dekanatsebene und die Zusammenarbeit
mit Diakonen und Laienhelfern stirker in den
Blick kam, wurde der Entwurf leicht ergénzt. — Der
CIC 1983 regelt die Kollegiatskapitel neu (can. 503—
510); mit einem Kanonikerkapitel diirfen nach can.
510§ 1, ,kiinftig Pfarreien nicht mehr vereinigt wer-
den*‘. Neu zu bedenken aber wiren die can. 517,§1;
542-544, iiber die solidarische Ubertragung von
Pfarreien an mehrere Priester. Auch can. 278 liber
das Recht der Weltkleriker zu Zusammenschliissen
wire zu beachten.

3Vgl. auBBer Apg 2, 42-47; 4, 32-37 noch Mt 18, 5-35;
23, 8-12; Lk 6, 21-49; Gal 5, 13-6, 10; Eph 4, 17-5, 20;
Phil 1, 27-2, 11; Kol 3, 1-17; 1 Thess 4, 9-12; 5, 12-21; 2
Thess 3, 6-16; Hebr 13, 2-17; Jak 2, 1-13; 3, 1-17; 5,
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4. Der weltpriesterliche Status:

Die Mitglieder der Gemeinschaft bleiben
Weltgeistliche bzw. Weltchristen: Obgleich
sie die Evangelischen Réte in ihrer Bedeu-
tung fur das eigene geistliche und apostoli-
sche Leben hochschitzen, darf ihnen iiber
ihr Zolibatsversprechen hinaus aus der Mit-
gliedschaft in der Gemeinschaft keine priva-
te oder offentliche juridische Verpflichtung
auf die drei Evangelischen Rate erwachsen.

5. Der diozesanpriesterliche Status:

Die Presbyter und Diakone des Kollegiats
sind und bleiben ochne Einschrinkung Ditze-
sankleriker, auch insofern sie ihr Amt und
ihre Berufsauftriage nicht von der Gemein-
schaft, sondern vom Ortsbischof oder, mit
seiner Erlaubnis, von anderen Vorgesetzten
empfangen.

Von sich aus aber und ohne Zustimmung der
Gemeinschaft wird kein Mitglied Amt oder
Aufgaben anstreben, die das gemeinsame
Leben und Wirken unmoglich machen oder
dem Ziel der Gemeinschaft hinderlich sind.
Kein Mitglied des Kollegiats darf sich aber
mit Riucksicht auf das gemeinsame Leben ei-
ner wichtigen seelsorglichen Anforderung,
die von auflen kommt, gegen sein Gewissen
entziehen. Jedoch soll ein jeder bei solchen
Entscheidungen das Urteil der Gemeinschaft
horen und beriicksichtigen.

6. Die Bindung an Gemeinde und Dekanat:
Die Glieder des Kollegiats wollen nicht nur
in der Pfarrgemeinde das Gemeindeleben zu
eigenem Nutzen und zum Wohl der ganzen
Gemeinde mitleben, sondern auch am Auf-
bau der Gemeinde und des Dekanats zum
Nutzen ihrer Diozese in Gottesdienst, Wort-
verkiindigung und seelsorglichen Diensten
tatig mitwirken.

7. Das Sola-Caritas-Prinzip:

Die Glieder der Gemeinschaft wollen ihr ge-
meinsames Leben und Wirken allein aus den
Kriften der Bruderliebe flihren und ihr per-
sonliches und berufliches Leben der Ge-

7-20; 1 Petr 4, 7-11; 5, 1-11; 1 Joh 4, 1-21. Vorbilder
und Helfer der hier gewihlten Lebensweise seien
die heiligen Eusebius von Vercelli, Augustinus,
Gregor von Tours, Rigobert von Reims, Chrode-
gang von Metz, Philipp Neri, Bartholomaus Holz-
hauser, soweit diese in heiligméBiger Weise als
Welt- und Didzesanpriester freiwillig ein gemeinsa-
mes Leben in einer Pfarrgemeinde gefiihrt haben.



meinschaft um des gemeinsamen Lebens
und Wirkens willen in Freiheit ein- und un-
terordnen.

Darum darf niemand durch rechtliche Ver-
pflichtungen (6ffentliche oder private Ge-
lilbde, eidliche Bindungen oder Verspre-
chen) an die Gemeinschaft und ihre Ordnung
gebunden werden.

Die Ordnung der Gemeinschaft, welche er-
probte Gewohnheiten sammelt, soll nur we-
nige, fir das gemeinsame Leben und Wirken
notwendige Regelungen geben.

8. Der demokratische Aufbau:

In der Gemeinschaft gibt es keine hausherr-
liche (potestas dominativa), sondern nur eine
hiausliche Gewalt (potestas domestica), die
bei der Gesamtheit der Mitglieder ruht. Alle
Amter und Auftrige in der Gemeinschaft
sind Dienste, die im Namen der ganzen Ge-
meinschaft ausgeiibt werden. Die Ordnung
der Gemeinschaft bleibt immer dem gemein-
samen Beschlufl unterworfen.

9. Die Formen der Mitgliedschaft:

Das Kollegiat besteht aus den eigentlichen
Mitgliedern, die in vollem Sinn das gemein-
same Leben und Wirken der Gemeinschaft
mittragen, und aus einem assoziierten
Freundeskreis von Priestern, Diakonen und
Pfarrhelfern sowie von ehemaligen Mitglie-
dern und anderen Freunden, die je nach den
Umstanden und den gemeinsamen Be-
schliissen am Leben der Gemeinschaft teil-
nehmen konnen.

10. Das Freiwilligkeitsprinzip:

Die Gemeinschaft bestimmt auf Grund eines
freien Gemeinschaftsbeschlusses selbst dar-
itber, wer nach einjdhriger Erprobung als
Mitglied in die Kollegiatsgemeinschaft auf-
genommen werden kann.

Der Eintritt in die Gemeinschaft und der
Austritt geschehen mit Wissen und Erlaub-
nis des Ortsbischofs, miissen aber jederzeit
vollig freiwillig moglich sein.

Die Mitglieder des Kollegiats haben den Wil-
len und den Wunsch, ihre Mitgliedschaft in
der Kollegiatsgemeinschaft fiir einen Zeit-
raum von funf Jahren nicht aufgeben zu
miissen. Vor Aufnahme soll der Ortsbischof
gefragt werden, ob eine notwendig werden-
de vorzeitige Versetzung eines Mitgliedes
vorher mit der Gemeinschaft ernstlich tiber-

legt werden kann. Wo diese Stabilitat nicht
gesichert ist, ist nur eine Assoziation mog-
lich.

11. Die innere Autonomie:
Die Gemeinschaft ordnet ihre inneren und
auBleren Angelegenheiten im Rahmen der
kirchenrechtlichen Moglichkeiten und Be-
stimmungen selbstandig.

12. Die dufere Autonomie:

Es darf nie und unter keinen Umstanden zu-
gelassen werden, dafl das Kollegiat mit Ge-
meinschaften gleicher oder dhnlicher Art in
rechtlicher oder auch in moralischer Weise,
aus der rechtliche Wirkungen hervorgehen,
irgendwie zusammengeschlossen wird.

13. Die kirchenrechtliche Stellung:

Das Kollegiat St. ... ist eine freie Vereini-
gung, die nicht kirchenrechtlich errichtet ist
und keine approbierten Statuten hat. Eine
eventuelle spitere kirchenrechtliche Errich-
tung (etwa nach dem kirchlichen Vereins-
recht oder als Honorarkapitel) diirfte den im-
merwahrenden Aufbau und seine arteigene
Gestalt, die das vorstehende Direktorium
sichern und gegen andersartige Gemein-
schaftsformen abgrenzen will, nicht andern.
Daher kann die in ihrem Kern betont welt-
priesterliche Gemeinschaft kirchenrechtlich
niemals als Orden, Kongregation, Sozietadt
ohne Geluibde oder weltliches Institut errich-
tet oder irgendwie der Religiosenkongrega-
tion unterstellt werden.

Wolfgang Trilling

Du sollst eine Erquickung sein
Eine Primizpredigt* am Herz-Jesu-Fest

Lieber Joachim, liebe Gemeinde!

Du hast mich gebeten, Dir an diesem Tage
zur ersten Feier der Eucharistie mit der Ge-
meinde die Predigt zu halten. Wir feiern das
Fest des Herzens Jesu. Im ersten Augenblick
war ich erschrocken: Wie sollte man den In-
halt dieses Festes und Deine Primiz zusam-
menbringen? Im nichsten Augenblick war
* Predigt zur Primiz von Hans-Joachim Brand am

1. Juli 1984 in der Liebfrauenkirche Leipzig (zu
Mt 11, 25-30).

67



ich begeistert: Das scheint doch genau fur
Dich und fiir diesen Tag zu passen, fiir den
Anfang Deines Weges im priesterlichen
Dienst.

Gott hat ein Herz — ein Herz, das im Herzen
Jesu offenbar ist! Was konnten wir GroBeres
von ihm sagen? Und was Genaueres iiber un-
seren Auftrag, da wir doch im Dienst dieses
Gottes und eines solchen Herrn stehen?
Gott hat ein Herz, ein Herz, das sich den Klei-
nen oOffnet und zuneigt. Aus der Mitte der
groflen und machtigen Volker hat Gott das
kleine Volk Israel erwahlt, wie wir gerade
horten. ,,Nicht weil ihr zahlreicher seid als
die anderen Volker, habe ich dich begehrt
und erkoren, nein, ihr seid das kleinste aller
Volker.” Ein Volk, gering und schwach an
militarischer, an politischer und wirtschaftli-
cher Macht, dieses kleine Volk gewann Gott
lieb und schlof3 es in sein Herz. ,,Gottes erste
Liebe' heifit ein Buch unserer Tage. Und
noch mehr ist dariiber zu sagen. Gestern
abend fand ich einen Satz von Kurt Marti,
einem Pfarrer und Dichter aus Bern: ,,Jahwe
macht die Sache hebridischer Sklaven in
Agypten zu seiner eigenen: der erste Gott,
der sich mit Sklaven und Arbeitern anstatt,
wie bisher tiblich, mit Fiirsten und Priestern
verblindet!*

Das Herz Gottes ist im Herzen Jesu offenbar,
einem Herzen, das dem Kleinen zugewendet
ist und ihm gehort. Wohl sein erstes Wort gilt
den ,,Armen‘‘: Selig ihr Armen, denn euer ist
das Reich Gottes. Und dann beginnt eine
wundersame Geschichte, in der dieses Wort
eingelost wird. Eine grof3e Geschichte, die in
vielen kleinen Geschichten iiberliefert ist,
Geschichten des, wie wir im Jargon sagen,
,,Kleinen Mannes‘‘. Da ist der blinde Bettler
am Wege, den Jesus aufmerksam wahr-
nimmt, dem er sich zuneigt, dem er Heilung
schenkt. Da horen wir von der aberglaubi-
schen Frau, die von hinten herantritt und
nur den Saum seines Gewandes zu beriihren
sucht, weil sie denkt, dadurch Heilung von
ihrem Leiden, dem BlutfluB3, zu erlangen. Je-
sus wendet sich um und schaut sie giitig an,
gewahrt ihr, was sie begehrte, und verurteilt
sie nicht. Wir horen von seiner Einladung an
die Kinder: Die Kinder laf3t zu mir kommen,
und hindert sie nicht daran, fir solche ist das
Reich Gottes namlich. Und das dunkle Wort
der Drohung: Wer einem von diesen Kleinen

68

Argernis gibt, dem wiire es besser, ein Miihl-
stein werde um seinen Hals gehangt und er
in die Tiefe des Meeres gesenkt. Wir horen
von der Sunderin, einer ortsbekannten Dir-
ne, von der Jesus sich die Fiile waschen 1at,
und von der anderen Frau, die auf frischer
Tat beim Ehebruch ertappt wurde: Man
schleppt sie vor Jesus hin, um zu priifen, wie
er sich aus der Schlinge ziehen wird. Aber er
fragt diese arme Frau: Hat dich keiner verur-
teilt? Dann will auch ich dich nicht verurtei-
len. Geschichten von dem ,,kleinen Mann",
Geschichten teilweise auch von solchen, die
wir Asoziale nennen, um die wir einen Bogen
machen und von denen wir schnell loszu-
kommen suchen. ,,Jesus in schlechter Ge-
sellschaft®, so hief3 ein Buch, das vor einigen
Jahren erschien.

Ja, Gott scheint geradezu verliebt in das
Kleine und in die Kleinen — gewif} nicht, weil
ihm dieser Typ liegt, sondern weil jene die
Zuwendung am notigsten haben.

Zu all denen spricht er: Kommt zu mir, die
ihr euch plagt und unter Lasten stohnt. Pla-
ge und Lasten, das bestimmte den Tag so vie-
ler Menschen in seinem Lebenskreis. Da-
mals waren dies vor allem schwere tégliche
Arbeit, um sein Brot zu verdienen, und dazu
noch ein mithsamer Gesetzesdienst, der ge-
rade den Armsten abverlangt wurde, Heute
sind es auch die tagliche Plage und der
Druck von auflen und von oben.

Unsere Plage mit dem Einkaufen, dem An-
stehen, jeden Tag kochen und abspiilen zu
miissen, zu waschen und zu flicken, reparie-
ren, organisieren, tidglicher Arger in der Ar-
beit, manchmal auch zu Hause, verbunden
mit soviel Unfreundlichkeit, auch in den Ge-
schaften, Uninteressiertheit, Mutlosigkeit, ja
Resignation, wie sie schon fast sprichwort-
lich unter uns geworden ist, eine miide und
6de Unlust. Dazu haufig Verantwortungslo-
sigkeit, die uns an die Nerven geht, liber die
wir den Kopf schiitteln oder auch mal im
Zorn die Fauste ballen.

Und dazu kommt der Druck von auBlen und
oben: die Not, so oft schweigen zu miissen,
die Angst, ein Wort zuviel zu sagen, die 6den
und verlogenen Parolen ringsum, Erpres-
sung unserer Arbeitskraft, MiBbrauch des
guten Willens, unserer Bereitschaft zum
Frieden, manchmal der Kampf mit der
Schule.
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Soviel Druck und Last und Herzlosigkeit! Er
sagt: Die ihr euch plagt und unter Lasten
stohnt, alle kommt zu mir. Ich will euch Ru-
he verschaffen. Denn ich habe keine neue
Last aufzubinden, komme nicht mit harten
Forderungen, habe keine neuen und schar-
fen Gesetze zu verkiinden, nicht mit Parolen
aufzupeitschen, ich treibe nicht an. Dafur
sollt ihr aufatmen diirfen, Ruhe gewinnen
und Frieden, ja Erquickung. Ihr sollt heiter
und frei leben diirfen, auch dort, wo mein
Wille euch vielleicht hart ankommt. ,,Mein
Joch driickt nicht und meine Last ist leicht.*
Welch ein Wort — bedenken wir, dal wir
manchmal héren und vielleicht auch sagen,
daf} das Christsein schwer sei und besonders
katholisches Christsein! Die Einladung eines
groBen, weit aufgetanen Herzens ergeht an
uns alle, des Herzens Gottes, das im Herzen
Jesu offenbar ist.

Lieber Joachim, damit ist eigentlich alles ge-
sagt. In dem Dienst, den Du beginnst, sollst
Du eine Erquickung sein und diese Einla-
dung weitergeben. Die Erwartungen an ei-
nen Priester sind hoch: Er soll lieb und ver-
standnisvoll zu Kindern sein, er mochte die
Jugend begeistern und ihnen Ziele zeigen, er
soll Zeit haben fiir die alten Leute und ihnen
in ihren vielen kleinen und groBen Noten
Trost geben, er soll auch mal einen Vortrag
halten, studieren, in vielen Fragen Rat wis-
sen. Er soll natiirlich, und das ist das wichtig-
ste, gut predigen. Er mochte ein wiirdiger Li-
turge sein — und, wenn moglich, auch gut sin-
gen! Keiner kann alles, auch Du nicht, die
Gaben sind verteilt. Doch entscheidend ist
wohl eins, daf} er all dies mit dem Herzen tut.
Mit dem Herzen, das besonders fiir den ,,klei-
nen Mann*‘ offen sein soll, so wie bei Jesus,
vielleicht gar eins, das sich verliebt in die
Kleinen. Dazu kann gehoren, daB man
manchmal Torichtes macht, das belacht wird
oder wortber man den Kopf schiittelt — wie
es bei St. Philipp war. Es kann dazu fuhren,
da} Du Zeit verschwendest, wie man meint,
vielleicht auch Geld. LaB Dich in all dem
nicht beirren. Das Urteil am Ende Deines
Weges steht allein bei Gott.

Ich wiinsche Dir sehr, da3 Du mit Freude be-
ginnst, und daf3 Du Dein ganzes Herz hinein-
gibst. Gelingt es Dir, Herzen aufzuschlieBen,
dann wirst Du auch das Echo von ihnen er-
fahren konnen. Amen.

Bucher

Die geistliche Berufung — oder:
Ist das Priestertum das ,,Hohere‘‘?

Norbert Lohfink, Der Geschmack der Hoff-
nung, Christsein und Christliche Orden, Ver-
lag Herder, Freiburg 1983, 128 Seiten.

Dem Alttestamentler Norbert Lohfink geht
es um den Atem der Hoffnung, um das Neue,
was mit Jesus Christus in unserer Gesell-
schaft angebrochen ist. Nichts lehnt Lohfink
so sehr ab wie eine sog. Zwei-Welten-Theo-
rie: eine religiose, liturgische ,,Scheinoffent-
lichkeit*, die sich in Kirchen oder Ordensge-
meinschaften abspielt, und eine Wirklichkeit
des Alltags, die langst nicht mehr von der
Sprache der Bibel, der Botschaft Jesu an die
Welt, erfait wird. ,,Dennoch, die Verande-
rung ist jetzt schon im Gang, und sie erfaB3t
nicht nur die Seelen, sondern auch die Lei-
ber und die menschliche Gesellschaft. Des-
halb diirfen wir, wenn wir die christliche
Hoffnung mit der Sprache von heute be-
schreiben wollen, nicht davor zuriickschrek-
ken, Worter in den Mund zu nehmen wie
Veranderung der Gesellschaft, neue Gesell-
schaft, Kontrastgesellschaft, Aufhebung der
Klassen, unbegrenzte Kommunikationsge-
meinschaft. Die christlichen Gemeinden
und Orden sollen nach Lohfink eine ,,Gegen-
offentlichkeit** bilden, nicht im Sinne eines
elitdren Abhebens, sondern als Zeichen der
Hoffnung. Christliche Hoffnung hat auch im-
mer etwas mit Gesellschaftskritik zu tun.
Das betrifft auch die Kirche, soweit sie sich
blof3 als Teil der Gesellschaft darstellt. Wer
denkt z. B. noch heute daran, sagt Lohfink,
daB3 Ordensgewidnder frither Zeichen der
Hoffnung waren, Hinweis darauf, da3 eine
Gemeinschaft auf Hoffnung hin lebt? Diesen
Geschmack der Hoffnung miissen wir wie-
derentdecken. Orden sollen nicht eine abge-
standene Wahrheit verkiinden, sondern den
lebendigen Christus in der heutigen Gesell-
schaft. Religion und Lebenswirklichkeit
konnen sich neu durchdringen, wenn aus
vereinzelten Frauen und Méannern ein ,,Netz
der Hoffnung wird*.
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Hans Rotter, Die Berufung, Elemente christ-
licher Spiritualitit, Verlag Herold, Wien —
Miinchen 1983, 128 Seiten.

Hans Rotter, Vorstand des Instituts fir Mo-
raltheologie und Gesellschaftslehre an der
Universitdat Innsbruck, spricht tiber Grund-
dimensionen des Glaubens, Nachfolge Jesu,
Kriterien der geistlichen Berufung. Er hat
vor allem Priesteramtskandidaten im Auge
und Menschen, die sich in den Ratestand ge-
rufen wissen. Die Spiritualitdt christlicher
Ehelosigkeit nimmt daher den breitesten
Raum ein. Rotter behandelt Fragen wie: Prii-
fung und Entscheidung, Psychologie des Ge-
horsams, christlicher Fiihrungsstil, Gemein-
schaftsleben, Gebet, Leitlinien fiir eine spiri-
tuelle Theologie. Rotter packt auch heifle Ei-
sen an, wenn er die Kritik am zolibatiren Le-
ben behandelt oder der Abwertung des Un-
verheirateten in der Gesellschaft entgegen-
tritt. Jahrhundertelang stand die Ehe im
Schatten der christlichen Ehelosigkeit, heu-
te ist nach Rotter eine Uberbewertung der
Ehe festzustellen, die den geistlichen Wert
zolibatiren Lebens nicht mehr einsichtig
macht. Rotter wiinscht sich fiir Menschen,
die geistliche Fithrung in der Kirche iiber-
nehmen, eine tiefe Fundierung im Gebet und
Fahigkeit zur Gemeinschaft.

Fragen bleiben offen. Das Bild der Frau als
gleichwertiger Partnerin in Ehe und kirchli-
chem Dienst wird kaum angesprochen.
Nicht alles, was der Feminismus erarbeitet,
ist marxistischer oder materialistischer Her-
kunft. Es hitte vielleicht gesagt werden
miissen, daB christliche Ehelosigkeit ein
Weg der Nachfolge ist.

Viele Menschen sehen in ihr nicht unbedingt
schon eine groflere Nihe zu Gott. Der Ma§f-
stab der Nichstenliebe entscheidet iiber
christlich gelebte Ehe oder Ehelosigkeit. Fur
viele Menschen ist heute eine radikale Jesus-
Nachfolge auch in der Ehe moglich. Die neue
Sicht des Laien seit dem 2. Vatikanischen
Konzil wird zu wenig gesehen. Man hat den
Eindruck, daf3 das Priestertum immer noch
das ,,Hohere* ist gegeniiber dem Diakonat
und anderen kirchlichen Berufen.

Yvette und Jean-Jacques Antier, Flucht aus
der Welt? Wie Menschen heute im Kloster
leben, Verlag Herder, Freiburg 1981, 192 Sei-
ten.
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Die beiden Autoren haben in Frankreich und
Belgien zahlreiche kontemplative Kloster
aufgesucht, um mit jlingeren oder &lteren
Nonnen und Monchen Gesprache zu fihren
uiber ihre geistliche Berufung, tiber Sinn und
Erfahrung in einem Ordensleben. Sie begeg-
neten vor allem Angehorigen des Benedikti-
ner- und Zisterzienserordens, so dafl nur ein
gewisser Ausschnitt der Ordensberufung an-
gesprochen wird. Trotzdem hat man den
Eindruck, daf viele Erfahrungen repriasen-
tativ stehen fur alle Orden. Gefragt wird, ob
Werte wie Armut, Ehelosigkeit, Gehorsam
ohne menschliche Gefidhrdung in einem Klo-
ster gelebt werden konnen. Im Mittelalter
standen die Kloster mitten in der Gesell-
schaft, jeder wufite, um was es dort ging.
Heute erscheinen vor allem kontemplative
Kloster als Randsiedler oder werden einfach
abgeschrieben. Das 2. Vatikanische Konzil
hat die Entwicklung aufgezeigt, in der wir
uns alle befinden. Es beruhrt sympathisch,
daB die interviewten Kloster gelernt haben,
im Sinne dieses Konzils wach zu werden fiir
die Note und Bediirfnisse des heutigen Men-
schen. Sie offnen sich in eine Welt, in der
Gott oft nur noch ein mythologischer Begriff
ist, ohne Wesentliches ihrer Traditionen
preiszugeben. Fragen wie Gehorsam, Erzie-
hung im Orden, Autoritit, Leben in Gemein-
schaft, Zolibat, Askese, Zartlichkeit, Stel-
lung der Frau in der Kirche werden im Sinn
heutiger Anthropologie und Ordenstheolo-
gie behandelt. Leben in Ordensgemeinschaf-
ten gelingt auch heute, wenn echte Werte
vergangener Zeiten in ein Gespréach eintre-
ten zu existentiellen Bedurfnissen und Er-
kenntnissen unserer Zeit.

Beeindruckend ist, wie viele suchende Men-
schen heute Schwestern und Briider in kon-
templativen Orden aufsuchen, um gemein-
sam zu beten, Zeiten der Stille, der person-
lichen Einiibung in Glaubensvollziige zu
finden.

Johannes Bours — Franz Kamphaus, Leiden-
schaft fiir Gott, Ehelosigkeit — Armut — Ge-
horsam, Verlag Herder, Freiburg 1981, 192
Seiten.

Die Ausfiihrungen des langjahrigen Spiri-
tuals im Priesterseminar Miinster, Johannes
Bours, sowie des Bischofs von Limburg,



Franz Kamphaus (bis zur Berufung zum Bi-
schof Regens in Miinster), sind ein Pladoyer
fur reife, engagierte Christlichkeit. Bours
geht es um die Frage: Wie kann Kirche in ei-
ner sakularisierten Welt von Christus Zeug-
nis ablegen? Mit Bernhard Welte ist er der
Ansicht, dafl Kirche ihren Minderheitensta-
tus sehen muf} sowie ihre relative Einfluf3lo-
sigkeit. Kirche in der Diaspora soll sich nicht
an die Michtigen dieser Welt anpassen, son-
dern ihren eigenen, unverauflerlichen Weg
gehen. Sie soll der Welt sagen, was diese von
sich aus gerade nicht sagen kann. Das gibt
ihr Unabhingigkeit und Selbstbewuf3tsein.
Wie Franz von Assisi sollen die Glaubenden
immer neu ,,unter allen Machtverfremdun-
gen den Entwurf Gottes* sehen. Bours ver-
sucht eine Anthropologie der Ehelosigkeit
um des Himmelreiches willen zu entwickeln.
Er raumt zwar ein, daf} fiir manche Priester
die Ruckbindung an eine Familie sie freier
und fahiger machen wiirde fiir den Dienst in
der Gemeinde. Aber Bours’ Vorliebe gehort
dem Charisma der Ehelosigkeit im Zusam-
menhang mit dem priesterlichen Dienst.
Themen wie ,,Gott setzt im Leeren an',
sleilnahme an der Kenosis Christi sind
Hilfen auf dem Weg.

Im 2. Teil des Buches versucht Franz Kamp-
haus Jesus-Nachfolge und kirchliche Bin-
dung vor allem in den beiden Themen brii-
derliche Armut und Gehorsam zu durch-
leuchten. In einer Zeit, ,,in der Sprache im-
mer mehr zur technischen Information er-
starrt, sollten wir als christlich Glaubende
»im Horen-Sagen® Kommunikation unter-
einander ermdoglichen. Kamphaus kampft
gegen Divinisierung kirchlicher Autoritats-
und Gehorsamspraxis. Nach ihm hat nur ei-
ner in der Kirche Autoritit, der Herr selbst.
Kirchliche Gehorsamspraxis mul} ,,Signale
der Freiheit setzen, darf Menschen nicht
einengen, kleinhalten. Kamphaus argumen-
tiert radikal. Fiir eine Leserin ist die Sprache
etwas mannlich-abrupt. Im ganzen Buch
wird irgendwie spiirbar, da Kirche in ihrem
Besten, in ihrer geistlichen Berufung und
Beauftragung, hinkt, ein-seitig bleiben mu8,
wenn zu diesen Themen Frauen nicht aus
Erfahrung im kirchlichen Dienst ihre Ant-
wort einbringen diirfen.

Waltraud Herbstrith, Tibingen

Markus Vinzent, Die Freude wagen. Mein
Weg zum Priestertum, Matthias-Griinewald-
Verlag, Mainz 1984, 152 Seiten.

Der Autor, im Juni 1984 zum Priester ge-
weiht, 146t uns an seinem Weg zum Priester-
tum teilnehmen. Das Buch bringt eine Verof-
fentlichung seiner Tagebuchnotizen aus den
letzten sieben Jahren. Die erste Reaktion auf
dieses Buch kann angesichts des privaten
Charakters dieser Aufzeichnungen eher zu-
riickhaltend sein. Fiir mich legte sich der
Vergleich mit eigenen Erfahrungen nahe.
Vieles wiirde ich dhnlich schreiben. Manch-
mal treten die personlichen Erfahrungen zu-
gunsten von Glaubensiuiberzeugungen in den
Hintergrund. Aus eigener Erfahrung weil3
ich, wie wichtig es sein kann, die Kernsatze
seiner personlichen Christusbeziehung nie-
derzuschreiben, um sie selber wieder deut-
lich vor Augen zu haben. Das Schone an die-
sem Buch ist seine Unfertigkeit. Das Leben
des Autors geht weiter, seine Erfahrungen
haben sich schon wahrend der Jahre, die er
mit uns teilt, immer wieder vertieft, veran-
dert. Das ist deutlich zu spiiren. So scheint es
mir nicht angemessen, einzelne Aufzeichun-
gen zu kritisieren. Sie zeigen die Begrenzt-
heit eines menschlichen Lebens. Viele Fra-
gen bleiben offen.

Die Auseinandersetzung mit dem Leben im
Priesterseminar und die Suche nach einer
addquaten Verwirklichung der Ehelosigkeit
sind durchgehende Themen. Gerade die Kri-
tik an der Einseitigkeit der Seminarerzie-
hung mochte ich unterstreichen. Dieses
Zeugnis ist sicher nicht der einzige Hinweis,
der dafiir spricht, endlich kreativer in der
Priesterausbildung zu werden. Manche dra-
stische Formulierungen (z. B. ,,die Massen-
griaber der Grof3seminare*) verraten, wie
wichtig fiir ihn Veranderungen in diesem
Bereich waren. Zum Zolibat sagt er viel Ehr-
liches. Er spiirt den Mangel dieser Lebens-
form und versteht sie als der Ehe zu- und un-
tergeordnet. Die Schilderung seiner Freund-
schaft mit Christine wird vielleicht manchen
argern. Ich freue mich liber seine Offenheit.

Wer Einblick in die Situation der Priester-
amtskandidaten und ihre Erfahrungen be-
kommen mochte, ist mit diesem Buch gut be-
raten. Martin Schreihans, Wien
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Wann kann man von
»,Gemeindebildung‘ sprechen?

Norbert Mette (Hrsg.), Wie wir Gemeinde
wurden. Lernerfahrungen und Erneue-
rungsprozesse in der Volkskirche, Matthias-
Griinewald-Verlag — Christian-Kaiser-Ver-
lag 1982, 212 Seiten.

Das Buch versucht eine ,,Praxistheorie zu
konzipieren. Es geht um die Frage, ,,wie man
ilberhaupt zu einem theologisch verantwort-
baren, anderseits auf die vorfindbare Situa-
tion angemessene Riicksicht nehmenden
Konzept von Gemeinde gelangen kann‘‘. Die
Arbeitsgruppe geht dabei einen sehr anspre-
chenden Weg, den man ,,erzidhlende Pasto-
raltheologie‘‘ nennen konnte. Das geht dort
am besten, wo von einem konkreten Prozef3
der Gemeindewerdung erzdhlt und dariiber
reflektiert wird. Bekannte Namen wie
Heinz-Manfred Schulz, Werenfried Wessel
und Paul Well begegnen uns und erzahlen
von ihrem Weg und dem Bewulitseinsprozefl
in ihren Gemeinden. Auch ein Arbeitspapier
von Rolf ZerfaB ,,zur Aktivierung basiskirch-
lichen BewuBtseins in unseren Pfarren bzw.
Kirchengemeinden® bringt sehr brauchbare,
methodische Uberlegungen als Unterlage
fur die praktische Arbeit. Die kiirzeste Be-
schreibung dessen, worauf es bei der Ge-
meindebildung ankommt, gibt Heinz-Man-
fred Schulz, wenn er am Ende seines Beitra-
ges schreibt, dafl die Gemeinde auf ihrem
Weg zu einem Stiick Subjekt ihrer eigenen
Geschichte wurde. Was das in der Praxis
heil3t, wird immer wieder in den verschiede-
nen Beitriagen aufgezeigt.

Im zweiten Kapitel ist dann von einem neu-
en ,,Umgangsstil“ die Rede, durch den sich
Betreuer und Betreute verandern konnen.
Das wird am Beispiel der Jugendarbeit von
Wolfgang Giinther aufgezeigt. In einem
hochinteressanten Bericht erzahlt Georg H.
Vischer von einem ,,pfarrerlosen‘ Jahr in
zwel Gemeinden im Kanton Basel-Land und
den Erfahrungen und Initiativen der Ge-
meindemitglieder. Etwas schwieriger wird
es dann bei den Themen: ,,Gemeinde und
Gemeinwesen’, ,,Gerechtigkeit und Frie-
den“ und ,Integration gesellschaftlicher
Randgruppen®. Es ist nicht leicht, das alles
unter den einen ,,Hut‘‘ — Gemeindebildung —
zu bringen.
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Man darf den Begriff Gemeinde sicher nicht
zu eng stecken. Es gibt viele Wege und
Schattierungen. Aber man sollte von Ge-
meinde dann nicht reden, wenn keine wirkli-
che Gemeinde dahintersteht. Ein hervorra-
gendes Team mit einer guten Organisation
von Mitarbeitern in einer Pfarre ist nicht au-
tomatisch ,,Gemeinde*‘. Es gibt in der Kirche
und in vielen Pfarren grofBartige Initiativen,
die nicht unbedingt mit Gemeindebildung zu
tun haben. Dann sollte man aber auch nicht
von Gemeindebildung reden.
Insgesamt, trotz dieser Einschrankung, ein
lesenswertes Buch — aus der Praxis und fiir
die Praxis geschrieben — mit vielen Anregun-
gen und viel Stoff zum Nachdenken.
Hermann Hofer, Wien-Rodaun
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25 Predigten

oo Hier spricht einer
aus seinem Glauben...

um Glauben zu wecken, zu stidrken, zu vertiefen. Auch um zu sagen, zu
welcher Freude der finden kann, der sich dem Wort Gottes anvertraut und
ihm folgt. So wird er selber wieder zum ,Wort Gottes* fiir andere werden.
Der Titel Uber-Setzung will sagen, daB Peter Hiinermann sehr wohl um die
Aufgabe weil}, den Text des Alten und des Neuen Testamentes aus dem
Damals ins Heute zu iiber-setzen und sich auch dieser Miihe unterzieht.
Nur so geschieht Verkiindigung, die einerseits den Zuhorer anspricht,
andererseits dem geoffenbarten Wort gerecht wird . .. Predigten, allen zu
empfehlen, die wissen, dal3 sie sie brauchen wie das tédgliche Brot“ (Christ in
der Gegenwart/Biicher der Gegenwart, Freiburg)

»Diese Predigten konnen wertvolle Anregungen vermitteln, nicht nur unter
inhaltlichem, sondern auch unter methodischem Aspekt. Sie zeigen, wie
man’s macht, wenn man gleichermaB3em dem Anspruch des Wortes Gottes
und den Menschen von heute gerecht werden mochte. Und ‘ ‘
welcher Mitbruder mochte das nicht® (Klerusblatt, Miinchen)

Uber-Setzung Peter Hiinermann
oder Der Glaube Dr. theol., Jahrgang 1929, Kaplan und Reli-

gionslehrer in Monchengladbach und Aa-

¥ chen, nach der Habilitation in Freiburg/
an dle Kraft Breisgau von 1971 bis 1982 Dogmatikprofes-

des Gotteswortes sor in Miinster, seit 1982 Ordinarius fiir

& % Dogmatik in Tiibingen.
in unserer Zeit .

Uber-Setzung. 151 Seiten, 4 Abbildungen,
Paperback, 19,80 DM,

Verlag Aschendorff Miinster

Bezug durch jede Buchhandlung

Aschendorff
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Gunter Biemer

Hilfe zum Christ-
werden als
Bereich eigener
Frommigkeit

1. Biographisch-kon-
krete Szenen der Hilfe
zum Christwerden

Leitartikel

Anstelle eines 1iblichen Leitartikels, der in das vorliegen-
de Schwerpunktheft einfiihren soll, bringen wir einen Me-
ditationstext, der Ausdruck des Suchens nach dem Inner-
sten des Menschen und der Begegnung mit Gott, also von
Frommigkeit ist. Die Meditation wurde in einem Gottes-
dienst mit vorwiegend jiingeren Menschen gehalten, die
sich auf den Dienst vorbereiten, anderen beim Christwer-
den zu helfen. Die Schrifttexte bei diesem Gottesdienst wa-
ren: Apg 11, 19-26, und Mt 28, 18-20. Wir denken, daf8 mit
diesem Text das Anliegen dieses Schwerpunktheftes recht
deutlich artikuliert wird. — Die langjdhrigen Leser
unserer Zeitschrift diirfen daran erinnert werden, daf3
Heft 2/80 dem wverwandten Thema ,Beten des Volkes
Gottes“ gewidmet war. red

Der ProzeB des Christwerdens vollzieht sich in vielen
Situationen und unter unterschiedlichsten Bedingungen.
Welche Elemente haben in meinem, in Threm Leben das
Christwerden ausgelost und bewirkt?

Es gibt familidre Situationen: die Mutter beim Abend-
gebet mit dem Jiingsten; der gemeinsame Kirchgang am
Sonntag; die Feier der Kirchenfeste in der héuslichen
Gemeinschaft: Weihnachten, Ostern, Taufe, Weiler
Sonntag, Firmfeier . . .

Aber Christwerden in sdkularisierter Gesellschaft kann
auch anders ansetzen: Wie zufillig entdecken 9jahrige
heutzutage, daB ihre katholischen Altersgenossen,
Freundinnen oder Freunde, sich zur Erstkommunion vor-
bereiten — und ihre Eltern gehen auf ihren Wunsch ein
mitzumachen. Katechese, Taufe und Erstkommunion
riicken in eine zeitliche Einheit.

Gibt es Prozesse des Christwerdens im Religionsunter-
richt der Schule? GewiB dann, wenn Unterricht und Leh-
rer eine Qualitdt haben, die Schiilerinnen und Schiiler
noch iiber die Unterrichtszeit hinaus beschaftigt. Aber oft
bleibt es in der Schule beim Schlagabtausch — doch auch
dies ist fiir manchen eine Hilfe, ein Sich-Abreagieren, um
mit sich, mit Gott und der Welt weiterzukommen.
Christwerden im Jugendalter hingt stirker von den Leu-
ten ab, mit denen die Gleichaltrigen zusammenkommen,
als von der Familie.

Christwerden im Erwachsenenalter verlauft im Sog der
Alltagsatmosphire, im Sog des Abdriftens in die Vorder-
griindigkeit und Oberflachlichkeit. Wieviel Lebenshilfe
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AuBerordentliche
Situationen
des Christwerdens

II. Die Reflexion
der Sache
des Christwerdens
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geht von der Verkiindigung des Evangeliums aus und
vom sozialen Kontaktkreis der Christengemeinde? Wie
sehr wird jemand dort in seiner Eigenart angenommen
und kann er sich selbst einbringen? Wieviel soziale Osmo-
se gibt es fiir einen im Kontaktkreis der Christengemein-
de: Geben, Akzeptiertwerden und Nehmen? So ist fiir das
Christwerden die Erfahrung wichtig, daBl das Wort, sie
seien alle ,,ein Leib mit vielen Gliedern‘, nicht Gerede ist,
sondern die Wirklichkeit und das Wirken dessen vermit-
telt, der alle und alles durchdringt. Ihn erfahren, das ist
das Christwerden.

Als der junge Pfarrer scharfsichtig erkannt hatte, daf3 die
ungiiltige Ehe kirchenrechtlich nicht zu sanieren sei, aber
der Wunsch des Elternpaares legitim, im Rahmen der
Erstkommunionvorbereitung ihrer Tochter lebendige
Kontakte zur Kirchengemeinde aufzunehmen; als er
nach dem Grundsatz verfuhr: cura animarum suprema
lex — die Heilssorge fiir den Menschen ist das hochste Ge-
bot, da ermoglichte sein personlicher Kontakt zur Familie
ihre Eingliederung in einen Familienkreis und ihre regel-
maBige Teilnahme an den Gottesdiensten, ein Christwer-
den, das nicht in der liblichen kirchlichen Praxisform ver-
lief und doch Glaubens- und Lebenshilfe vermittelte bis
zum allzufrithen Tod des einen Ehepartners.

Hilfe zum Christwerden leistete jener Pfarrer, der den un-
heilbar und todkranken achtjdhrigen Jungen, der aus der
Klinik heimgeholt worden war, auf den Empfang der Eu-
charistie und auf das Sterben vorbereitete, wobei die
kindliche Ausstrahlung des Jungen alle an diesem Prozef
Beteiligten, Eltern und Pfarrer, betroffen machte und be-
zauberte und ihnen ein Stiick Christwerden vermittelte.
Hilfe zum Christwerden geschah an jenem Weihnachts-
abend, an dem ein Gemeindepfarrer zu einer ihm be-
freundeten Familie in der Pfarrei gerufen wurde, um der
jungen Mutter Sterbehilfe zu leisten und den Mann und
die drei Kinder zu trésten. Auf dem Nachhauseweg, als
die Weihnachtsglocken zur Christmette lauteten, habe er
noch einmal ganz anders als bisher erfahren, was es mit
dem Christsein auf sich habe, so berichtete er mir.

Hilfe zum Christwerden ist ein ProzeB, der in kein Sche-
ma paBt, weil das Leben groBer ist als die Logik. Das zei-
gen die biographisch-konkreten Szenen und Situationen.
Und doch ist die Frage unentbehrlich, worum es bei der
Hilfe zum Christwerden geht.

Warum sich Miihe geben als Vater oder Mutter, als Leh-
rer oder Pfarrer, als Gemeindeleiter oder Gemeindemit-
glied, daB andere Menschen Christen werden? Was heift
Christwerden, was ist Christsein?



Ein Weg ins Innerste
des Menschen

Erinnern wir uns: ,,In Antiochia nannte man die Jiinger
zum ersten Mal Christen.” (Apg 11, 26) Hatte sich die
hebriisch-aramaéische Version aus der Sprechweise Jesu
und seiner Freunde durchgesetzt, so hatte man die Jiin-
ger Jesu wohl nach dem Begriff des Maschiach als messia-
nische Menschen bezeichnet. Also sind sie jedenfalls in
der Glaubenstradition Juden oder Israeliten in modifi-
zierter Art. Gliaubige, die ihren Namen von Jakob-Israel
herleiten. Israel aber heiflt: ,,Du hast mit Gott und
Mensch gerungen und hast gewonnen.* (Gen 32, 29)

Christen sind solche, die den Lebensweg in der Auseinan-
dersetzung mit Gott und Menschen gehen und sich darauf
einlassen und verlassen, daf} letzten Endes der Gott, der
dich erschaffen hat, dich auch auslost; ja dich schon im
vorhinein ausgelost hat (vgl. Jes 43, 1ff). Dafiir steht
Gottes Sohn selbst: der Menschensohn.

Zum Christwerden helfen fiihrt also nicht in eine exoti-
sche Gruppe, in eine esoterische Gemeinschaft, in eine
unter vielen Weltanschauungen oder Religionen, sondern
zum Christwerden helfen fiithrt ins Allerinnerste jedes
Menschen, dahin, wo sich der Prozef3 von Leben und Tod,
von Freud und Leid, von Liebe und Hal} abspielt, der Pro-
zel3 von Sinn oder Verzweiflung, zwischen mir selbst und
meinem Schopfer.

DaB sich darin, in deinem Herzen, trotz aller Ambivalen-
zen, eine eindeutige Richtung ergibt, daB du ein messiani-
scher Mensch wirst, ein Christ, ein Israel, der mit Gott
und Menschen ringt und nicht aufgibt, ein Jesus-Jiinger,
fiir den Gott selbst das Ringen mit Tod und Siinde durch-
gestanden hat, darin zeigt sich dein Christwerden.

Mit einem Aufforderungssatz heif3t das: Hab keine Angst,
dich herzugeben in der Weise, wie Jesus der Sohn Gottes
sich hergegeben hat; denn du wirst nicht verloren gehen
oder dich verlieren oder deine Sache, um die es dir geht.
Du wirst vielmehr die umgekehrte Erfahrung machen: du
wirst du selbst, findest dich, erfahrst, wer du bist, wer du
sein willst und sein sollst — letzten Endes und zusammen
mit allen andern.

Christwerden ist der Prozel3, in dem der Mensch sich ver-
14Bt, um sich auf Gott einzulassen; ist der Vorgang des
Ringens in diesem Leben mit dem Ursprung des Lebens
und seinem Sinn und mit den Menschen, die in die eigene
Lebensbiographie mit verwickelt sind. Dazu helfen und
anstiften, das zu wagen heilt Verkiinder des Evange-
liums sein, Lehrer des Christseins, Religionspadagoge,
Pastoralreferent, Kindergértnerin, Christ als Vater und
Mutter und anderes mehr.
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III. Christwerden
als unabschlieBbarer
Prozel3

IV. Auf dem Weg
zum Geheimnis
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Treten wir zuriick und lassen die Gedanken sich beruhi-
gen und kliaren. So erkennen wir: Christwerden ist ein
Weg und ein ProzeB, auf dem ein jeder, der sich darauf
eingelassen hat, unterwegs bleibt. Keiner ist angekom-
men. Auch erfahrene Weggefahrten sind noch unter-
wegs.

Das heif3t, dafl keiner davor geschiitzt ist, erneut in die
Gefiihle der Naturwiichsigkeit zuriickzufallen: haben
wollen, gelten wollen, sich durchsetzen wollen. Abdriften
zum Uberkonsum, zur Ubersittigung, zur Herzverfet-
tung, zur Trunkenheit einerseits oder zur Magersucht
und psycho-physischen Erpressung andererseits. Zu Ge-
waltmaBnahmen im eigenen Namen oder im Namen der
Religion gegeniiber Andersdenkenden und Andersleben-
den.

Beim Christwerden bleibe ich einer, der immer neu zu
lernen hat, dal Vertrauen — Hingabe — Sich-Hergeben
keinen Status erreichen. Der existentielle Prozel3 wird zu
keiner Habe und zu keinem Besitz. Vielmehr geht es da-
bei jeweils um ein Fortschreiten und um ein Vertiefen. Es
gibt den Vorlaufer und die Nachfolger in der Nachfolge
Christi. ,,Seid untereinander so gesinnt, wie es dem Le-
ben in Christus Jesus entspricht: ,Er war Gott gleich, hielt
aber nicht daran fest .. ., sondern entduBerte sich .. .‘*
(Phil 2, 5f)

Auf diesem Weg gibt es allerdings Gesprichspartner, die
schon iiber die Briicke gegangen sind und vom anderen
Ufer anrufbar bleiben. Sie zeigen an, was es heiBt, sich
hergegeben zu haben, leergeschopft worden zu sein, er-
schopft zu sein, sich im Dunkel zu fiihlen. ,,In jener Nacht,
da er verraten wurde‘: Popieluszko, Romero, Kolbe . . .
Edith Stein, Max Metzger, Alfred Delp . . .

Ist es der maltratierte Korper, der verkorpert, was Christ-
geworden-Sein als Vollendung des Ringens mit Gott und
Mensch anzielt?

Zwei Sprachebenen sind es, die unser Nachsinnen be-
schaftigt haben: Die biographisch-konkrete Ebene und
die nachsinnend-reflektierende, also begrifflich-theologi-
sche Ebene. Beide Ebenen zu kennen, ist fiir den Helfer
zum Christwerden unentbehrlich. Doch das Letzte, um
das es bei der Hilfe zum Christwerden geht, besteht darin,
daf sich der Helfer iiberfliissig macht. Denn alles, was er
zu sagen hat, ist nur ein Behelf fiir das Unsagbare. Er
kann nur indirekt, symbolweise reden und handeln. Sei-
ne Worte stehen fiir das Schweigen, in dem sich eigentlich
das eine und einzige Wort zusagt. Hier enden Rede und
Gedanke und beginnen Feier, Begegnung und Frommig-
keit.




Der Schnittpunkt des eigenen Zugehens auf das Geheim-
nis des Lebens und dessen Zuneigung zum Leben des ein-
zelnen ist das Symbol, das Sakrament.

Das Streiten mit Gott und der Welt bleibt uns nicht er-
spart, sondern ist uns als Lebensaufgabe gestellt. Wir sind
Israel. Doch in der Feier des Sakraments erhilt unser
Christsein bereits die Zuneigung, die Zusage, den Segen
dessen, mit dem Jakob gerungen hat, und in dessen Hin-
de Jesus Christus am Kreuz seinen Geist befohlen hat. —
Mitten im Leben erhalten wir fiir einen Augenblick das
Vollendetsein unserer Wegsituation durch die Begeg-
nung und Starkung im Sakrament. Wir erfahren, was
Elija erfahren hatte: ,,In der Kraft dieser Speise kannst du
weitergehen bis zum Gottesberg.

Dieser Unterbrechung unseres Unterwegsseins wenden
wir uns als Christen bei der Feier seiner Zuneigung und
Zusage zu. Wir lassen das, worauf es ankommt, an uns
geschehen: den Ein-Druck in die Seele, der unsagbar
schon ist und unaussagbar, und der vom Geheimnis Got-
tes selbst kommt, das uns so be-eindruckt, daB unser gan-
zes Leben nicht ausreichen wird, davon zu kiinden, dar-
uiber zu lehren, darauf zuzuleben und andere auf den Weg
dahin mitzunehmen.
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Heinz Schuster

Stationen
und Motive
einer neuen
Frommigkeit

1. Ende einer
Durststrecke?

Verstandnis fiir sehn-
siichtige Gefiihle
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Artikel

Das Phdnomen einer neuen Frommigkeit griindet nach
Schuster in Vorgdngen wie der liturgischen und Bibel-Be-
wegung, durch die viele Christen ein neues Verstdndnis
der Freiheit der Kinder Gottes und einen neuen Zugang
zu Jesus gewonnen haben. Was hier neu aufgebrochen ist,
hétte man sich aber nicht ,,ersparen’ kénnen und darf
auch nicht einfach von jenen vereinnahmt werden, die
gar nicht den Aufbruch gewagt haben. Das Besondere der
heutigen Frommigkeit liegt darin, daf3 die Christen aus
dieser Frommigkeit heraus thre Weltverantwortung
wahrnehmen und ithre Moral gestalten. red

Man sagt, jede christliche Generation miisse von neuem
beten lernen. Das mag richtig sein, denn die Christen ha-
ben im Lauf ihrer Geschichte eine Vielzahl von Frommig-
keiten und Liturgien entwickelt. Sie haben, getreu ihrem
Anfang, immer wieder den Mut zu einem neuen Gebet
und einem neuen Lied gehabt. Der Satz bringt auch einen
gewissen Trost fiir den, der verzweifelt vor der Tatsache
steht, daB er mit den Gebeten seiner Kindheit nicht mehr
zurecht kommt.

Der Satz gilt aber wohl nicht fiir jede christliche Genera-
tion. Unter den heutigen Christen gibt es nicht wenige,
die teils sehnsiichtig, teils neidisch zuriickschauen auf
eine Epoche, in der es noch eine stabile Art christkatholi-
scher Frommigkeit gegeben hat, mit einem bestimmten
Fundus von Gebeten, die wirklich alle kannten; mit einer
bestimmten Art, das Kirchenjahr und seine Feste zu fei-
ern; mit einem festen Ritual fir den Gottesdienst, die
Volksandacht, die Prozession, die Wallfahrt usw. In dieser
Epoche, so scheint es uns wenigstens, hat nicht jede
Generation bei dem Punkt Null angefangen. Man hat
nicht eigentlich das Beten, sondern Gebete lernen miis-
sen. Das, was wir heute christliches Ethos oder christliche
Praxis nennen, war nicht das Resultat eines miihseligen
Lernprozesses, sondern das Endprodukt der ,,richtigen
Einiibung in das christliche Leben‘ — und daran waren
Kirche, Schule und Familie in gleicher Weise, ohne Un-
terschied in Methode, Ziel und Inhalt, beteiligt.

Ein solcher Blick zuriick weckt nicht nur bei stockkon-
servativen Christen sehnsiichtige Gefithle. Wer einmal in
seiner jugendlichen Begeisterung gemeint hatte, der Weg
in eine neue Frommigkeit sei eine einfache Sache, wenn
man nur einmal den Ballast der alten Gewohnheiten ab-



Hatte man sich die
»mithselige
Geschichte*
ersparen konnen?

geworfen habe, der irrt gewaltig. Der weifl noch nicht,
wie grof3 nach jahrelangem Diskutieren, Probieren und
Suchen die Sehnsucht nach einem alten, vertrauten Lied,
nach einer Monchsvesper in Maria Laach, bei der man
nur stiller Mithorer zu sein brauchte, werden kann. Ich
kann den Pfarrer verstehen, der endlich einmal wieder
iiber Weihnachten und nicht nur iiber die ,,Menschwer-
dung des Menschen* predigen moéchte. Ich kann den Reli-
gionslehrer verstehen, der mit Schiilern die Heilige
Schrift lesen mochte ohne Riicksicht auf subtile Lernziele
und eine korrelative Didaktik.

Fiir unsere Generation trifft es sicher zu, dafl wir von
neuem haben beten lernen miissen. Es war eine lange,
miihselige Geschichte, die noch nicht zu Ende ist, obwohl
immer mehr Stimmen laut werden, die meinen, es ware
nun genug reformiert, kritisch hinterfragt und verdandert.
Scheinbar bestatigt wird diese Meinung durch eine Welle
,,heuer Frommigkeit*, wie sie sich in unseren Gemein-
den, nicht zuletzt in der Jugend, zeigt. Es fing damit an,
daB viele Gemeinden das Feiern neu gelernt haben; das
Feiern drauflen auf den Straflen, aber auch in der Kirche
selbst. Dann hatten plotzlich viele Christen Zeit und Sinn
zu meditieren. Auf den Kirchen- und Katholikentagen
wurde nicht mehr nur referiert und diskutiert, man sang,
man meditierte niachtelang, man ging auf eine wundersa-
me Weise auf Tuchfithlung mit dem anderen, dem Be-
nachteiligten, dem Sonderling. Junge Menschen versam-
melten sich zum Gottesdienst, ehe sie zur nidchsten De-
monstration losmarschierten. Und nun betet man wieder.
Zu Weihnachten versammelten sich in Koéln 20.000 junge
Menschen aller Nationen und Konfessionen, um stunden-
lang nichts mehr und nichts weniger zu tun als miteinan-
der zu beten.

Haben wir die Durststrecke hinter uns? Sind wir endlich
am Ende unseres miihseligen Lernprozesses angelangt?
Ist die Zeit, in der wir vor lauter Theoretisieren und
Theologisieren iiber die Schwierigkeiten und Grenzen
menschlicher Frommigkeit kaum zum Beten kamen,
endlich vorbei?

Viele Christen, Bischofe und Pfarrer zumal, mochten die-
se Frage heute mit einem jubelnden Ja beantworten. Sie
beschworen die Theologen, sie mochten diese neue
Chance nicht zerreden. Sie meinen, das Wichtigste sei
nun geduldiges Abwarten und ein geriittelt Ma an
Optimismus.

Daran mag manches richtig sein. Aber zunidchst kann
sich unsere Generation eine genaue Riickbesinnung nicht
ersparen. Es besteht sonst die grole Gefahr — und ihre

79



,,Stigmatisierte*
neue Frommigkeit

2. Die Revolution
durch das Evangelium

80

Signale sind schon hier und dort erkennbar —, dafl wir die
Lektion, die wir aus der zuriickliegenden Epoche unserer
Kirchen- und Frommigkeitsgeschichte gelernt haben
oder gelernt haben sollten, vergessen oder verdridngen.
Die Gefahr besteht vor allem darin, daf} einer meint, wir
hitten uns diese miihselige Geschichte ersparen konnen.
Das ganze sei ein unnotiger Umweg gewesen, zu dem uns
nur die Querulanten und die Theologen verfithrt hitten.
Mit ein bissel weniger kritisch-theologischer Hinterfra-
gung und ein wenig mehr Treue gegeniiber der Tradition
und der weisen Leitung der Kirchenfithrung hitte man
genauso weit, und dies viel frither, kommen konnen.
Das, was sich in ersten Konturen als neue Frommigkeit
ankiindigt, ist das Resultat einer sehr differenzierten und
z. T. auch sehr leidvollen Geschichte. Als solche ist diese
Frommigkeit gleichsam stigmatisiert — und unterscheidet
sich, wie sich in den folgenden Uberlegungen recht genau
zeigen 1dBt, eindeutig von solchen Programmen und
Praktiken, die die ,,neue Welle* lediglich ausnutzen
wollen, um eine fliichtig restaurierte alte Frommigkeit
wieder in Kraft zu setzen.

Wenn wir in den folgenden Uberlegungen die wichtigsten
Stationen und die entscheidenden theologischen Motive
der Frommigkeit des heutigen Christen zu beschreiben
versuchen, dann vor allem darum, weil gerade heute eine
,unterscheidung der Geister‘‘ nottut. Es ist einfach nicht
dasselbe, ob ein Pfarrer meint, man konne allméahlich der
Gemeinde wieder einen Rosenkranzmonat ,,zumuten®,
weil ja das Beten wieder in Mode sei, oder ob eine Ge-
meinde (zusammen mit ihrem Pfarrer — wie sonst?) sich
nach langer Suche und nach einer langen Durststrecke,
auf der eigentlich keiner richtig wuBlte, wie es weitergeht,
zu einer gemeinsamen ,,Nacht des Betens* entschlieft. Es
gibt ein Stiick neuer Frommigkeit, das zu miithsam erwor-
ben wurde, als dal3 es von denen vereinnahmt werden
darf, die meinten, man brauche nur am Ufer der Ge-
schichte sitzen zu bleiben und zu warten, bis die Uberre-
ste der ,,modernen Versuche*, der neuen Theologien und
Gebete, den Flu hinabgetrieben kommen.

Die Geschichte dessen, was wir ,,unsere‘ Frommigkeit
heute nennen (und hochstens in diesem Sinn rede ich von
einer ,neuen“ Frommigkeit), beginnt fraglos mit der
sogenannten , liturgischen Bewegung*. Sie ist ihrerseits
eingebunden in einen bestimmten kirchen- und kulturge-
schichtlichen Zusammenhang, iiber den wir uns hier aber
nicht weiter auslassen konnen. Sicher waren sich nur we-
nige der damals Beteiligten iiber das ganze Ausmal} und
die Konsequenzen der damaligen Bewegung im klaren.



2.1 Die Begegnung
mit der Freiheit
des Evangeliums

Die Idee der Beteiligung des Laien am Gottesdienst, zu-
mindest und vorerst nur insofern, dafl er wenigstens pho-
netisch verstehen sollte und wollte, um was es eigentlich
ging, ging nahtlos iiber in die Forderung nach der Mutter-
sprache fiir die Lesungen aus der Schrift. Die Bibel kam
damit in die Hand des Laien, und dies sollte die entschei-
dende und weitestreichende Revolution der neueren Kir-
chengeschichte werden. Wer einmal den Ersten Johan-
nesbrief, 1 Kor 13, oder das Hohelied gelesen hatte (Texte,
die damals ja in keinem Schulbuch, viel weniger noch in
einem Katechismus vorkamen), dem kamen Lieder wie
,,Zittern muB ich Herr vor Dir‘ nur noch schwer iiber die
Lippen. Der wurde aber in einem nichsten, zwangslaufi-
gen Schritt sehr skeptisch, ob er das ganze Evangelium
uilberhaupt richtig kenne; ob das, was er als ,,Christen-
tum‘‘ im Religionsunterricht gelernt hatte, ob sein Kir-
chengehorsam und die Sexualmoral das Um und Auf des
Willens Gottes sei.

Wie total der damalige Aufbruch war, hat sich erst in un-
serer Zeit, in der Zeit des II. Vatikanischen Konzils und
vor allem auch danach, gezeigt. Die entscheidende Dyna-
mik dieses Aufbruchs kam nicht, wie viele damals als
Vorwurf formulierten, von kritischen Theologen oder
Theologien, sondern von der zugleich brisanten und be-
freienden Begegnung der Christen mit der Schrift. Das
Interesse an der Theologie war erst ein nachster, wenn
auch konsequenter Schritt.

Wenn man versucht, die entscheidenden ,,Inhalte‘ des-
sen zu fassen, was die Erfahrung der damaligen und heu-
tigen christlichen Generation mit der Schrift ausmachte
und ausmacht, dann muf an erster Stelle die Begegnung
mit der Freiheit genannt werden, die das Evangelium ver-
kiindet. Dabei ging es selbstverstandlich zu Anfang kei-
nesfalls schon um so etwas wie eine ,,Theologie der Be-
freiung‘‘. Die ganze Breite der geschichtlichen und gesell-
schaftspolitischen Konsequenzen des Evangeliums wa-
ren allenfalls erahnt, aber keinesfalls genau gesehen. Es
ging zunichst um die Erfahrung, dafl das Evangelium Je-
su keinesfalls ein von diesem selbst gefiigtes System von
Normen und Gesetzen ist; daB das ,,Reich Gottes‘‘ nicht
identisch mit der Kirche, sondern die vergebende, men-
schenfreundliche Nihe dessen ist, den wir Menschen, ge-
rade auch insofern wir Siinder sind, Vater nennen diirfen;
daB dieser Vater die Freiheit seiner Tochter und Sohne
nicht nur respektiert, sondern in der Erlosung durch
Jesus, den Menschen- und Gottessohn, befreit hat.

Der Umgang mit dieser in der Heiligen Schrift eigentlich
neu gefundenen Freiheit war keinesfalls problemlos. Die
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Christen haben lernen miissen und sind eigentlich heute
noch dabei, daf} gerade diese Gnadengabe der Freiheit die
schwerste Biirde sein kann. Die Verantwortung wachst in
dem MaBl des BewuBtseins der eigenen Freiheit und der
daraus abgeleiteten Verpflichtung — und nicht mit der
Anzahl der von oben auferlegten Gebote.

Was aber fiir unsere Frage nach der heutigen Frommig-
keit entscheidend ist: Mit der Erfahrung der Freiheit als
Auf-Gabe fanden die Christen zu einem neuen, wirklich
existentialen Erlésungsverstindnis. Siinde und Schuld
waren nicht mehr nur Vorkommnisse, die man bereute,
aber in der Beichte ,,Joswurde*, sondern die konkrete Be-
gegnung mit der eigenen Erlésungsbedirftigkeit. Der
Christ verstand, daB er sich immer wieder verfehlte an
dem Plan, den Gott mit dem Menschen hatte und in dem
seine Freiheit eine entscheidende Rolle spielte.

Wenn heute immer noch manche meinen, der heutige
Christ habe weithin das klassische SiindenbewuBtsein
verloren und hier lage auch ein entscheidendes Defizit
seiner Frommigkeit, dann sind wir am Kern des Pro-
blems: Ja, viele Christen haben ein anderes Siindenbe-
wuBtsein als frither. Sie zittern und bangen nicht schon
deshalb, weil sie etwas getan haben, das ,,die Kirche*
eigentlich verbietet. Aber sie kennen ihre menschliche
Schwiche und Schuld. Sie wissen sich vielleicht intensi-
ver als eine frithere Generation angewiesen auf die Barm-
herzigkeit Gottes — und dies nicht nur wihrend der hal-
ben Stunde der Beichtvorbereitung. Und sie feiern, wie
viele Pfarrer bestatigen konnen, die Verséhnung und die
Vergebung der Siinden mitten in der Gemeinde mit einer
Betroffenheit und Dankbarkeit, die im Zusammenhang
mit der privaten Beichte nur selten zu sehen war bzw.
hinter Siindenangst und beklommener Befreiung von
dieser Angst zuriicktrat.

Die Frommigkeit des heutigen Christen ist also zu einem
entscheidenden Teil getragen von der Erfahrung der ,,er-
l6sten Freiheit* und der ,,Freiheit als Gnade‘‘. DaB} diese
Erfahrung zugleich auch eine Emanzipation von fritheren
Frommigkeitskriterien und -formen bedeutet oder zu ihr
hinfiihrte, liegt auf der Hand. Hier liegt aber nicht ohne
weiteres ein Defizit, sondern zunachst auch vor allem
eine neue Moglichkeit vor, die auch eine Moglichkeit der
Kirche als ganzer ist.

Das zweite Motiv, von dem zu sprechen ist, scheint zu-
néchst hoherrangig als das von uns zuerst genannte zu
sein. Tatsachlich aber war die neue Begegnung des Chri-
sten mit dem Jesus der Evangelien eine Folge und, wie
uns heute scheinen kénnte, notwendige Konsequenz aus
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der neu erfahrenen und erworbenen Freiheit. Man muB} ja
sehen, daB es bis in die jiingere Zeit keine wirklich eigen-
standige Begegnung der Christen mit dem Jesus der Hei-
ligen Schrift gab. Sie hatten zwar ein Christusbild, sie wa-
ren vielleicht auch eingeiibt in eine Christusfrommigkeit
(von der in damaliger Zeit viel die Rede war), aber dies
alles in der fiir die dreiBiger und vierziger Jahre typischen
neuscholastischen und — so haben Dogmatiker und Dog-
mengeschichtler wie K. Rahner und A. Grillmeier schon
frith beklagt — monophysitischen Art: Zwischen dem
,,Herrn‘ und ,,Gott* und ,,Christus‘‘ wurde kaum genau
unterschieden. Christus war vor allem der gottliche Sohn,
sein Wort gottliches Wort und seine Weisung gottliches
Gesetz. Von dem Bruder, dem Menschensohn (dem Wiir-
denamen, den Jesus wohl allein fiir sich beansprucht hat),
dem ,,Erstgeborenen vor aller Schopfung* (Kol 1, 15), der
unser menschliches Leben lebte und unseren sinnlosen,
absolut aus-sichtslos scheinenden Tod gestorben ist, war
nur wenig die Rede — weder auf den Kanzeln noch in den
Gebeten.

Uns ist heute klar, daB ein solches Christusbild immer
auch Ausdruck eines bestimmten Kirchenverstidndnisses
ist. Christus, der gottliche Sohn und Mittler, suggeriert
eine ganz andere Vollmacht, wenn er ,,seine‘‘ Kirche, das
hieB aber: die Trager des Amtes in der Kirche, mit diesen
und jenen Kompetenzen und Vollmachten ausstattet.
Man kann also verstehen, daB die Christen zuerst eine
Ahnung von ihrer genuin-christlichen Kompetenz, von
ihrer in Jesus befreiten Freiheit haben muBten, ehe sie die
Unbefangenheit gewinnen konnten, dem Jesus der Evan-
gelien zu begegnen. Es ist keine Frage, da} dieser ProzeR
ohne die Assistenz der jungeren Theologie, vor allem der
neuen Exegese, die es aber auBlerhalb des katholischen
Raums ja schon iiber hundert Jahre gab, nicht zustande
gekommen wire. Es ist auch keine Frage, daB bei der
Vermittlung der Theologie der Klerus eine entscheidende
Rolle gespielt hat. Aber das Ergebnis, namlich die eigen-
stindige und befreiende Begegnung mit Jesus von Naza-
ret, dem Menschensohn, der Gott seinen Vater nennt und
den der Vater seinen Sohn nennt, ist nicht einfach das
Produkt eines gezielten, somit in irgendeiner Weise doch
wieder tendenzitosen Lehrprozesses von oben, sondern
ein Stiick selbst erfahrener, miithsam erlittener Lernge-
schichte der Christen.

Die Spuren dieser Geschichte sind in der heutigen From-
migkeit deutlich zu erkennen. Immer wieder sind Chri-
sten bereit, in der Schrift zu lesen, miteinander Erfahrun-
gen und Betroffenheiten auszutauschen, nur um noch ein

83



2.3 Frommigkeit
in einer neuen
Gemeinschaft

84

wenig dichter an jenen Jesus von Nazaret heranzukom-
men und damit an den alles entscheidenden Anfang des
Christentums.

Fiir viele Menschen auBerhalb des Christentums ist Jesus
ein entscheidender Orientierungspunkt geworden, sein
Leben gibt dem menschlichen Leben einen'Sinn, seine
Ethik scheint in einem fundamentalen Sinn human. An-
hédnger einer klassischen Schuldogmatik mogen an die-
sem Jesusbild manches auszusetzen haben, sie diirfen
aber niemals vergessen, dafl der historische Jesus offen-
sichtlich selbst das Risiko von Mif3verstidndnissen einge-
gangen ist. Er hat mit seinem Wort und seinem Wirken
Vertrauen, Hoffnung, Nachsicht und Liebe unter den
Menschen auslésen wollen; auf eine genaue dogmatische
Definition seiner selbst und seines Wirkens hat er keinen
Wert gelegt.

Man kann also sagen, da3 es Zuginge zu Jesus und sei-
nem Evangelium gibt, die vor einiger Zeit vielen Chri-
sten, vor allem aber vielen, die sich fiir definitiv ungldu-
big und unchristlich hielten, verschlossen waren. Die Off-
nung konnte nicht mit einer neuen theologischen An-
strengung erreicht werden, sondern nur durch eine neue
ansteckende Uberzeugung. Nicht die formal-theologische
Glaubwiirdigkeit der Kirche als Institution, sondern die
uberzeugende Glaubwiirdigkeit glaubender Christen hat
hier zu einer entscheidenden Verdanderung gefiihrt.

- Zu den entscheidenden Motiven oder Grundeinstellun-

gen der neuen Frommigkeit ist ganz sicher ein neues Ge-
meinschafts- oder GemeindebewuBtsein zu rechnen.
Manche sind gerade an diesem Punkt sehr skeptisch. Sie
werfen der neuen Frommigkeit einen Zug zum Subjekti-
ven, zum Privaten, zum Riickzug in die Geborgenheit der
kleinen Gruppe, des Freundeskreises vor. Sie bedauern,
dal} es die Ansidtze, von denen wir hier reden, zwar wirk-
lich ,,irgendwo* gebe, daB sie aber ein Leben am Rande
der Gemeinde, ja am Rande der Kirche fristen. Die Ge-
meinde selbst sei davon wenig beriihrt, in ihr gebe es viel
weniger Initiativen und ,,neue Frommigkeit* als in den
Biichern behauptet wird.

Die Vorwiirfe sind, wie ich meine, nicht aus der Luft ge-
griffen, und sie sind auch grundsétzlich nicht bosartig. Sie
weisen aber auf ein Problem hin (und nur auf dieses
mochte ich im Zusammenhang mit unserem Thema zu
sprechen kommen), dem sich unsere Generation immer
weniger entziehen kann: Das Christentum ist seinem An-
fang und seiner Grundstruktur nach keine Angelegenheit
der Masse, sondern der Gemeinschaft bzw. Gemeinde
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von Schwestern und Briidern. Mit der Entfaltung der vie-
len kleinen Gemeinden zu einer Grof3- bzw. Volkskirche
hat das Christentum eine, wie ich meine: gott-gewollte,
nicht mehr abwailzbare ,,Last‘ iibernommen, unter der es
immer wieder zu zerbrechen droht. Aus dem Herrenmahl
,muBte die Messe und das Hochamt werden; die Tu-
gend- und Lastenkataloge der Urkirche ,,muBten‘ zu
einem Kirchenrecht fortgeschrieben werden; aus der
tibersichtlichen, darum zugleich rigorosen und grofBziigi-
gen Interaktion der frithen Gemeinden ,,muBte* man ein
System von Rechten, Zustindigkeiten und Ordnungen
machen.

Noch einmal: Es kann nicht darum gehen, diese histori-
sche ,,Last abzuwerfen durch einen rabiaten Marsch-zu-
riick-zu-den-Anfangen. Aber es steht jeder christlichen
Generation gut an, wenn sie sich jener Last, konkret also
der Differenz zwischen dem urspriinglichen Anspruch
und den aktuell-historischen Moglichkeiten, bewult
wird. Die Christen diirfen leiden an ihrer ureigenen Ge-
schichte. Sie diirfen traumen davon, daB3 es auch hitte
anders kommen konnen. Sie diirfen Sehnsucht haben
nach ihrem Anfang, an dem sie noch die Unschuld dessen
hatten, der sich aus der Geschichte heraushilt. Aber
dann, wenn sie getraumt haben, miissen sie sich daran
erinnern, daf} ihr Evangelium heif3t: Gott, der ,,an sich*
denkbar wire als einer, der sich aus den Niederungen und
Kompromissen menschlicher Geschichte heraushalt, hat
sich in die Geschichte des Menschen hineinbegeben. Er
tragt und leidet diese Geschichte mit uns. Welchen krum-
men Weg sie auch zu gehen scheint, sie ist und bleibt die
gemeinsame Geschichte von Gott und Mensch.

Ich bin iiberzeugt, die jiingste Entwicklung der christli-
chen Frommigkeit sei an den Punkt gekommen, da sich
die kritische Einsicht in den urspriinglichen Auftrag und
die damit gewonnene kritische Distanz gegeniiber vielen
,,uneigentlichen‘, historisch bedingten Strukturen und
Praktiken mit einem neuen Sinn fiir das Geschichtlich-
Aposteriorische und damit fiir den christlichen Sinn von
Geschichte iiberhaupt trifft. Geschichte wird nicht mehr
von einem apriorisch-iibergeordneten Standpunkt her
beurteilt, der beim Menschen immer nur AnmaBung und
AnlaB fiir einen geschichts- und gesichtslosen Idealismus
ist. Geschichte wird mehr und mehr erfahren als Voraus-
setzung und Moment des eigenen Selbst. Und daraus ent-
wickelt sich — mehr und mehr, und immer noch sehr zag-
haft — eine neue Demut, ein neues Solidaritdatsgefithl un-
ter den verschiedenen Generationen, eine neue Gelassen-
heit nicht nur gegeniiber verschiedenen Traditionen, son-
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dern auch gegeniiber verschiedenen, von jenen Traditio-
nen und Geschichten gepragten Standpunkten.

Auf diesem Hintergrund — und eigentlich nur auf diesem —
mochte ich von der Chance eines neuen Gemeinschafts-
und Gemeindegefiihls sprechen. Es duBert sich schon seit
einiger Zeit in Arbeitskreisen, in Wochenendseminaren
und in Gruppenarbeiten, bei denen Menschen aus ver-
schiedenen Generationen miteinander reden, singen, vor
allem aber Eucharistie feiern. Es hat sich lingst schon
niedergeschlagen in Gebetstexten und Liedern. Es gibt
Veranstaltungen, bei denen ganz junge Christen mit
Sechzig- und Siebzigjdhrigen zusammensitzen, meditie-
ren, diskutieren und beten. Man hat viel von der fritheren
Beriihrungsangst verloren, man spricht eine gemeinsame
Sprache.

Ist dies wirklich nur eine Randerscheinung? Lebt die
,,hormale Pfarrgemeinde‘ noch vollig anders? Es sei zu-
nachst einmal unbestritten, daf3 es in der Kirche immer
schon eine Gleichzeitigkeit von verschiedenen ,,Genera-
tionen* von Denkern und Betern gegeben hat. Wohin ge-
nau die hier skizzierte Entwicklung fithrt, weill ohnehin
keiner. Dieses Stiick neu erfahrener Freiheit und das
neue, in Jesus selbst begriindete Verhaltnis zum Bruder
ist gerade in seiner Einfachheit so iberzeugend, daB es
eine Auswirkung auf die ganze Kirche haben wird. Die
Frage ist nur, wieviel einmal wieder an Widerstand gegen
diesen Aufbruch investiert wird. Es gibt in der Kirche im-
mer wieder Krifte, die meinen, das Alte sei in jedem Fall
besser als das Neue — ohne Riicksicht darauf, ob dieses
Neue iiberzeugend ist. Mit anderen Worten: Man kann
diesen Aufbruch zu einer Randerscheinung machen, in-
dem man ihn an den Rand verweist oder sogar, wie so oft
in der Kirchengeschichte, exkommuniziert.

Gefahrlich kann auch eine andere Einstellung sein. Man
konzediert, dafl unter den Christen neue Krifte frei ge-
worden sind, man ahnt, daf} hier urchristliche Motive und
Einstellungen am Werk sind, und versucht sie folglich zu
»integrieren‘. Das geschieht unter Umstdnden mit dem
unter kirchlichen Amtstragern bekannten geringen Maf3
an Diskretion und Taktgefiihl nach der Devise: Was nicht
gegen uns ist, das ist fiir uns. Das gehort uns. Man méchte
ernten, was man nicht nur nicht gesit, sondern vorher als
ungeniefBbare Frucht verdachtigt hat. Es gibt Umarmun-
gen, die todlich sind. Es wére gut, wenn sich die amtlichen
Vertreter der Kirche zuriickhielten mit voreiligen Ver-
einnahmungen, zumindest so lange, bis sie genau wissen,
was sie sich einhandeln. Das, was wir hier als neue From-
migkeit beschrieben haben, ist ja entscheidend charakte-
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von Erfahrungen

risiert durch den ,,Weg von unten“, um es einmal so zu
benennen. Christen haben ohne direkte Weisung und
geistliche Fithrung ihre Freiheit und Zustandigkeit erfah-
ren und erworben. Von hierher versteht sich ihre hoch-
entwickelte Sensibilitdt gegeniiber allen Bestrebungen,
sie ,,unter einen Hut‘ zu bringen. Sie sind zwar bereit,
das, was sie sich in einem mithsamen Lernprozef3 an Frei-
heit und Solidaritat erworben haben, in die Kirche einzu-
bringen, aber sie sind nicht bereit, sich an den Kirchentii-
ren kontrollieren zu lassen auf erlaubte oder unerlaubte
Mitbringsel. Wer das hier entstandene Potential haben
will, muf3 wissen, daf} es sich um eine Artikulation jenes
christlichen Geistes handelt, der sich nicht mehr, und
viele hoffen: nie mehr, total unter die Verwaltungshoheit
des kirchlichen Amtes begeben wird.

Wenn wir schon nur einzelne Stationen und Momente der
Frommigkeit des heutigen Christen herausgreifen kon-
nen, dann sei zuletzt zumindest noch davon die Rede, dal3
diese Frommigkeit sehr viele Gesichter hat. Dieser Satz
klingt weniger banal, wenn man sich erinnert, daf3 die
meisten Christen doch noch vor wenigen Jahren meinten,
genau zu erkennen, wer fromm, weniger fromm oder ein-
fach unfromm ist. Dabei mag mitgespielt haben, daf klas-
sische Religionen immer schon so etwas wie eine eigene
,,Korpersprache* entwickelt haben, durch die Entspre-
chung oder Nichtentsprechung mit den eingeiibten reli-
giosen Standards ausgedriickt wurde. Kein Wunder,
wenn fromme Frauen, die tdglich bei der Frithmesse wa-
ren, schon nach wenigen Tagen von einem neuen Kaplan
wuBten, ob er ein ,,frommer Mann* sei oder nicht.

Ich denke, es wird bald keinen Christen mehr geben, der
schon am Bart, sofern ihn einer triagt, entscheiden kann,
ob der Trager fromm ist oder nicht. Aber ob das auch bei
der Frage nach der Parteizugehorigkeit des anderen der
Fall sein wird? Wir werden jedenfalls eine Menge von
Vorstellungen und Vorurteilen abbauen miissen, bis wir
imstande sind, die vielen verschiedenen Gesichter der
Frommigkeit des heutigen Christen zu erkennen. Da gibt
es Vorstellungen, was den richtigen Ton, die angemesse-
ne Sprache, das richtige orthodoxe Vokabular und selbst-
verstandlich die Haltung angeht. Ich weil3 sehr gut, welch
eminente Rolle Formen, Worte und Symbolhandlungen
spielen konnen. Aber sie sind ihrerseits zunachst einmal
Ausdruck einer Erfahrung; solange diese sich noch nicht
stabilisiert und ,,verbalisiert* hat, kann man sie nicht in
einen bestimmten Ausdruck hineinzwingen. Dafl3 diese
Symbole ihrerseits noch einmal eine neue Erfahrung er-
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moglichen, steht auf einem anderen Blatt, bleibt aller-
dings an die obigen Voraussetzungen gebunden.

Von hierher ergibt sich, warum die neue Frommigkeit als
solche oft nicht so leicht erkennbar ist. Ich habe von vorn-
herein auf eine genauere Definition von (heutiger) From-
migkeit verzichtet, weil sie allenfalls an bestimmten Mo-
tiven oder Grundstrukturen, nicht aber an Formen oder
einem bestimmten Verhalten zu erkennen ist. Es versteht
sich dann aber auch, warum diese Frommigkeit haufig
noch iibersehen oder auch verkannt wird. Wir brauchen
nur an Jugendgottesdienste in einem Dom zu denken,
von denen vor Jahren manche sagten, sie seien mehr Fe-
stivals als Gottesdienste. Oder an die ,,liturgischen Néch-
te* von Kirchen- und Katholikentagen. Ich erinnere mich
aber auch an die sehr betroffenen und nachdenklichen
Bemerkungen eines Bischofs, der damals gestand, dal3 er
zum erstenmal erlebt hatte, wie fromm doch eigentlich
junge Menschen sein konnen, auch wenn ihr Verhalten,
ihre Freude, ihr Klatschen, ihr Tanzen, die Zirtlichkeit,
mit der sie offensichtlich dicht beieinandersitzen, gar
nicht fromm aussehen.

So schwer die Frommigkeit heutiger Christen auch zu de-
finieren ist, erkennbar ist sie unter anderem daran, daf
sie nicht mehr als ein eigener, isolierter ,,Bereich‘ im Le-
ben des Christen empfunden wird. Sie ist nicht mehr im
friiheren Mafl Angelegenheit einer bestimmten Stunde
und einer bestimmten Atmosphéire. Es mag heute viel-
leicht weniger in Kirchen gebetet werden, obwohl auch
dies sich vielleicht bald &ndern wird. Aber es wird, so mei-
ne ich, mehr draufen ,,auf der StraBe* gebetet. Selbst-
verstandlich habe ich dabei auch jene politischen Enga-
gements draullen auf der Strafle im Auge, wenn sie im
Namen einer wirklich christlichen Uberzeugung ein
neues ,,0ffentliches Moment der neuen Frommigkeit
darstellen. Aber dies ist nicht das ganze Phanomen, das
ich meine. Es geht letztlich um eine neue Form von
,,ganzheitlichem*‘ Christentum, in dem Gott und Welt,
Christlichkeit und politische Uberzeugung, soziales En-
gagement und Frommigkeit, Glaube und Moral nicht
mehr in verschiedene Bereiche auseinanderdividiert
werden.

Es konnte nun einer sagen, dies sei doch nicht neu. Die
Kirche habe in der Vergangenheit doch immer wieder
versucht, das ,,christliche Leben* als eine vom Glauben
getragene Einheit zu sehen und daraufhin zu erziehen.
Wer so argumentiert, mufl dann auch zugeben, daf} es
weithin bei der guten Absicht auf seiten der Kirche ge-
blieben ist. Vielleicht liegt es daran, daf3 die Frommigkeit
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—im Sinne einer umfassend vom Glauben an das Evange-
lium Jesu getragenen, das gesamte konkrete Leben um-
fassenden Haltung — tiberhaupt ,,anerzogen‘ werden soll-
te. Wirkliche Betroffenheit 148t sich aber nun einmal
nicht anerziehen.

Der Unterschied gegeniiber einem fritheren Verstidndnis
von Frommigkeit wird vor allem dort greifbar, wo diese
Frommigkeit bereits zur Begriindung eines wirklich neu-
en christlichen Ethos gefiihrt hat. Ich halte die Entwick-
lung dorthin fiir ungeheuer konsequent. Es begann mit
der im Evangelium neu gefundenen Freiheit und der Be-
gegnung mit dem, der die ganze Brisanz der menschli-
chen Freiheitsgeschichte ertraglich macht, mit Jesus von
Nazaret. Auf dem Boden dieser Erfahrung war ein ganz
neues, nicht von oben gelehrtes, sondern in Furcht und
Dankbarkeit erarbeitetes Gottes-Vater-Bild und zugleich
ein neues Verhaltnis zum Bruder und Mitmenschen mog-
lich. Es ist also nur folgerichtig, wenn sich diese Erfah-
rungsgeschichte fortgesetzt hat in der Suche nach einer
neuen, in Freiheit und Verantwortung getragenen ,,Mo-
ral®, die sich nicht mehr im Beachten von Geboten er-
schopft, sondern nach der hier und jetzt von Gott gestell-
ten Aufgabe fragt. Es ist klar, daf3 dies ein Thema ist, das
unsere Uberlegung sprengen wiirde. Ich meine nur, daf
der Hinweis auf dieses Thema insofern fiir unsere Uberle-
gung interessant ist, als heute vielfach und falsch die ,,6f-
fentlich-gesellschaftliche, also im hohen Maf ethische
Bedeutung dieses neuen Ansatzes einer christlichen
Frommigkeit dadurch verniedlicht wird, dal man in
ihrem Zusammenhang von Spiritualitat redet, und zwar
in dem Sinne, als ginge es dabei ,,lediglich* um ein Stiick
geistiger Einstellung ohne unmittelbar ethische Rele-
vanz.

Fiir solche Vertreter der Kirche, die meinen, den neuen
Aufbruch von Frommigkeit als Frucht ihres Widerstan-
des gegen eine rationalistische Theologie, gegen die ama-
teurhaften Gehversuche miindiger Laien und gegen alle
Formen von christlicher Miindigkeit iiberhaupt verein-
nahmen zu durfen, ist der Kausalzusammenhang zwi-
schen dieser neuen Frommigkeit und der ,,neuen‘‘, miin-
digen und zugleich verantwortungsvollen Moral ein An-
laB zum Nachdenken. Die Zeit wird kommen, und sie ist
schon angebrochen, da Christen aus einer tiefen From-
migkeit heraus ihre Moral entfalten — und nicht eine vor-
gefertigte Moral iibernehmen, um nicht als Unfromme
abgestempelt zu sein.
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Auf der Osterreichischen Pastoraltagung 1984 (zum The-
ma ,,Frau — Partnerin in der Kirche*) war eines der am
heiflesten diskutierten Themen die Mutterschaft der Frau:
Wdhrend Frauen darauf bestanden, zundchst einfach
Frau zu sein, ihre verschiedenen Lebensstinde und Rol-
len ohne Uber- und Unterbewertung leben zu diirfen und
nicht auf die Mutterrolle eingeengt zu werden, wurden
auch Referentinnen, die Miitter mehrerer Kinder waren,
wiederholt gefragt, ob sie denn die Mutterschaft ablehnten
(da sie sich gegen die Fixierung aufdie Mutterrolle aus-
gesprochen hatten). Eine der Wurzeln fiir dieses Miffver-
stdndnis scheint in einer Verengung des Marienbildes
und der Marienfrémmigkeit auf Mutterschaft und (aske-
tisch verstandene) Jungfrauschaft zu sein. Demgegen-
iber ist das Bild von Maria, wie es insbesondere Lukas
und Johannes darstellen, viel umfassender. Gubler zeich-
net dieses Bild nach und hilft damit, sowohl die traditio-
nellen wie auch die feministischen Verkiirzungen des Ma-
rienbildes auf eine einladende Gestalt des Glaubens an
den schopferischen Geist Gottes und an den gekreuzigten
und auferstandenen Jesus von Nazaret hin zu erweitern
und den langen Glaubensweg Marias mitzugehen. red

Wer heute die biblischen Wurzeln der Marienfrommigkeit
aufzeigen mochte, kann in Verlegenheit geraten. Nach
dem neutestamentlichen Zeugnis spielte Maria keine ak-
tive Rolle bei der Entstehung der Jesusbewegung in Gali-
laa; Paulus erwdhnt sie nicht namentlich; das ilteste
Evangelium nach Markus duBert sich ausgesprochen kri-
tisch iiber sie. Spater wurde ihr Beitrag zum Heilsgesche-
hen immer mehr von ihrer Mutterschaft her verstanden
und ihr Jungfrausein zum Modell asketischen Lebens
gemacht.

Maria als Glaubende und Hoffende erscheint erstmals im
Lukasevangelium und an zwei bedeutsamen Stellen des
vierten Evangeliums (Joh 2 und 19). Sonst ist es im Neuen
Testament merkwiirdig still um sie. Auch die feministi-
sche Theologie, die Maria neu zu deuten versuchte, be-
achtete vor allem das Magnificat (als prophetisches Pro-
testlied) und die ,,Jungfrau‘ (als Zeichen der Autonomie).
Weil so wenig uiber die junge jiidische Frau bekannt ist,
die die Mutter Jesu war, drohten dem Marienbild und der
Marienfrommigkeit zwei Gefahren: entweder wurde Ma-
ria zum Typus der Frau schlechthin und damit zu einem
abstrakten Prinzip; oder sie wurde (vor allem in einer
Richtung der feministischen Theologie) zum Mythos, der
die alten Muttergottinnenfiguren ablosend in ,,christli-
cher‘ Form das miitterliche Element in einem (ménnlich



1. Gottes Geist
kommt in die Welt:
die Theologie

des Lukas

gedachten) Gottesbild vertreten mufitel. Beiden Gefah-
ren ist zuweilen die Marienfrommigkeit und zeitweise
auch die Mariologie erlegen. Sehr aufschluBreich ist auch
die Kunst: Sie variiert in immer neuen Arten die Mutter-
Kind-Darstellung. Meist zeigt sie eine erdhafte Frau mit
ihrem Kleinkind, eine traumerische oder ernste himmli-
sche Koniginmutter oder eine trauernde Pieta mit dem
toten Gekreuzigten auf dem SchoB. Zwar gibt es durch-
aus auch andere Darstellungen wie die Verkiindigung,
den Heimgang Mariens oder Maria im Kreis der Apostel
an Pfingsten, aber bestimmender auf Altaren, Chorfen-
stern oder Deckengemalden blieb doch die Mutter mit
Kind. Bilder prigen sich ein, und so ist die Mutter (des
kleinen Kindes) viel prdsenter als die Glaubende und
Nachfolgende, obwohl bereits Augustinus programma-
tisch bemerkte: ,,Es war bedeutungsvoller, dal} sie in
ihrem Herzen die Wahrheit, als daB sie in ihrem Leib das
Fleisch Christi trug.2

Das Marienbild des Lukasevangeliums hangt eng mit der
theologischen Sicht des Verfassers zusammen. Lukas
denkt von Pfingsten her, wo Gottes Geist machtvoll iiber
die Jesusjinger in Jerusalem kommt (Apg 2). Mit dem
Kommen des Geistes ist die letzte Zeit Gottes in der Welt
angebrochen und die prophetische Vision Joels erfiillt:
,,Dann wird es geschehen, daB ich meinen Geist ausgiefle
uber alles Fleisch. Eure Séhne und Tochter werden Pro-
pheten sein, eure Alten werden Traume haben, und eure
jungen Minner haben Visionen. Auch uiber die Knechte
und Magde werde ich meinen Geist ausgief3en in jenen
Tagen.“ (Joel 3)

Wenn Gottes Geist ,,iiber alles Fleisch®, d. h. in die Men-
schenwelt in ihrer konkreten Geschichtlichkeit, kommt,
geschieht das Wunder des Verstehens und der Gemein-
schaft aller. Dann gibt es kein Oben und Unten, keine
Achtung aufgrund der sozialen Stellung, des Alters, des
Geschlechts oder der Religion mehr. Wo Gottes Geist ins
,,Fleisch* kommt, wird visiondre Schau der Zukunft als
Freudenzeit moglich, in der das neue Lied erklingt, das
nie mehr verstummen wird.

Lukas sieht dieses endzeitliche Kommen des Geistes un-
l6sbar mit Jesu Leben und Sterben verbunden. Und so
denkt er von Pfingsten her ,,riickwarts‘ iber Jesus nach:
War der schopferische Geist Gottes nicht schon erfahrbar,
als der Gekreuzigte von den Toten auferstand? Trieb Je-.

1 Zu den beiden Tendenzen etwa E. F. Fuchs, Maria, frauliches Vorbild
christlichen Lebens, Schonstattstudien 4, 1982; M. Warner, Maria. Geburt,
Triumph, Niedergang — Riickkehr eines Mythos? frikont-dianus, 1982
(bespr. in SKZ 8, 1983, 115-117).

2 Augustinus, Sermo 25, 7-8: PL 46, 937-938 (Lesehore vom 21. Nov.).
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sus nicht in der Kraft dieses Geistes Damonen aus und
heilte Kranke? Ruhte nicht dieser Geist sichtbar auf ihm,
als er im Jordan getauft wurde und die Himmelsstimme
ihn zum ,,geliebten Sohn* erklarte? Schuf nicht dieser
Geist eine neue Schépfung, als Jesus empfangen wurde
und eine junge Frau stellvertretend fiir Israel ihre Bereit-
schaft erkliarte, Mutter des Messias zu werden? Mit Jesus
ist Gottes Freudenzeit, die Zeit des Geistes angebrochen,
und so ist es auch nicht erstaunlich, daB der Anfang des
Lukasevangeliums voller Lieder und Hymnen ist.

Der Reflexion des Lukas iiber den Geist Gottes in Jesus
von Nazaret entspricht seine Darstellung der Jiinger-
schaft. Als einzige Erwachsene, die von Anfang an da war
und auch bis Pfingsten dabeiblieb, verbindet Maria die
Erzahlung vom Anfang (geistgewirkte Empfangnis Jesu)
mit der Erfiilllung (AusgieBung des Geistes iiber die Jiin-
ger). Und so zeigt Lukas an Maria, wie Jesusjlingerschaft
als Glaubensweg aussieht. Wiederum miissen wir ,,riick-
warts‘‘ blicken: nach Apg 1, 13-14 war Maria vor Pfing-
sten in der betenden Gemeinschaft dabei. ,,Sie alle (die
Elf) verharrten dort (in Jerusalem) einmiitig im Gebet,
zusammen mit den Frauen und mit Maria, der Mutter Je-
su, und mit seinen Briidern.‘‘ Der Weg in die pfingstliche
Jiingergemeinde begann fiir Maria bei der Ankiindigung
der Geburt Jesu. Die Verkiindigungsszene (Lk 1, 26-38)
nimmt gleichsam Evangelium wie Pfingstereignis vor-
weg.

»oei gegriiBt, du Begnadete, der Herr ist mit dir*, spricht
der Bote Gottes zur jungen Verlobten des Josef. Die Spra-
che des Engelgrufles erinnert an alttestamentliche Pro-
phetentexte (z. B. Zefanja 3, 14-17: ,,Juble, Tochter Zion!
Jauchze, Israel! Freu dich und frohlocke von ganzem Her-
zen, Tochter Jerusalem! ... Der Herr, dein Gott, ist in
deiner Mitte . . .*; Sacharja 9, 9: ,,Juble laut, Tochter Zion!
.. . Siehe, dein Konig kommt zu dir . . .*). Der Engelgruf}
ist Zusage des Wohlwollens Gottes fiir Maria und verkiin-
det die Freudenbotschaft der messianischen Erlosung
und Heilsfiille. Dann wird die Geburt des Sohnes ange-
kundigt (die ebenfalls Parallelen in der Geburt langer-
sehnter Sohne hat: Isaak, Samuel, Simson). In dieser
Empfangnis wird das pfingstliche Geistereignis vorweg-
genommen: ,,Der Heilige Geist wird iiber dich kommen,
und die Kraft des Hochsten wird dich {iberschatten. Des-
halb wird auch das Kind heilig und Sohn Gottes genannt
werden.* Jesus ist die geistgewirkte neue Schopfung, die
keine menschliche Moglichkeit, sondern Gottes Ge-
schenk an die Welt ist; Jesus ist aber auch der von Israel
seit Generationen Ersehnte und Erhoffte.



Was bedeutet dies alles Von ihr heif3t es, daf} die ,,Kraft des Hochsten sie iiber-

fiir Maria?

Was hat Maria davon
verstanden?

schatten werde. In biblischer Sprache bezeichnet das Bild
des Uberschattens die Gegenwart Gottes (so etwa bei der
Wistenwanderung in der Wolke, so das Zelt und die Bun-
deslade umbhiillend). Mit dhnlichen Bildern und Worten
schildert Lukas auch die Verkldarung Jesu (Lk 9, 28-36).
Wahrend Petrus auf die Schau des verkldarten und mit
Mose und Elija redenden Jesus mit dem Vorschlag des
Bleibens reagierte, ,,kam eine Wolke und warfihre Schat-
ten auf sie. Sie gerieten in die Wolke hinein und bekamen
Angst. Da rief eine Stimme aus der Wolke: Das ist mein
auserwihlter Sohn, aufihn sollt ihr horen*‘. Das mit einer
Verkiindigung verkniipfte Bild der iiberschattenden Wol-
ke, in die man hineingerit, und die Aussage vom Kom-
men des Geistes iiber Maria sagen bildhaft aus, daBl die
Mutter Jesu die Nihe Gottes erfahrt und hineingenom-
men wird in das, was Gott mit der Welt tun will. Diese
(schon im GruB ,,Begnadete* anklingende) Ndhe Gottes
ermoglicht ihr zuzustimmen, dafl Gottes Wort in ihr und
an ihr wirksam wird. So kann sie — als Beschenkte — zur
,,Magd des Herrn“ werden (ein Ehrentitel fiir die Glau-
benden im AT)3.

Lukas gibt nur indirekt Antwort, indem er ihre Reaktion
schildert: Sie eilt zu Elisabet, deren Schwangerschaft ihr
als Zeichen fiir die Zuverlassigkeit des Gotteswortes an-
gekiindigt worden war. Sie teilt ihre Hoffnung mit ihr. Da
erfafit alle die grofle Freude iiber das Kommen Gottes
und das Wirken seines Geistes ,,im Fleisch®. Das ungebo-
rene Kind Johannes ,,hiipft auf vor Freude‘ (vgl. Zefanja
3, 17"); Elisabet wird ,,vom Heiligen Geist erfiillt*; Maria
singt das prophetische Lied vom Erbarmen Gottes und
der Umkehrung aller Situationen. Als Sprecherin aller
Armen in Israel (zu denen auch Zacharias und Elisabet,
Simeon und Hanna, die Hirten, die Zollner und Siinder
gehoren) nimmt Maria die Verkiindigung des Evange-
liums gleichsam vorweg (Lk 1, 46-55).

- Weil Maria dem Wort vom Kommen Gottes in die Welt

glaubt, wird sie von Elisabet gliicklich gepriesen: ,,Geseg-
net bist du mehr als alle anderen Frauen, und gesegnet ist
die Frucht deines Leibes . . . Seligist die, die geglaubt hat,
daB sich erfiillt, was der Herr ihr sagen lie3.*‘ (Lk 1, 42-45)
Ahnlich wurden einst Jael und Judit als Retterinnen in
der Not gepriesen (Ri 4; Jdt 13, 18); so verhief3 Mose Israel
Segen der Nachkommenschaft (Dtn 28, 1-4), und mit den
3 Die Reihenfolge ist theologisch bedeutsam: die Begnadung ermdoglicht
ihren Glaubensgehorsam; das Miflverstdndnis einer jungfraulichen ,,Vor-

bedingung* fur das ,,voll der Gnade* hat oft zu asketischen Verengungen
in der Marienverehrung gefuthrt.
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gleichen Worten lobte eine Frau aus dem Volk die Mutter
Jesu (Lk 11, 27). Fur Lukas ist das Lobenswerte aber nicht
die Mutterschaft, sondern der Glaube Marias. So korri-
giert denn auch Jesus die Aussage der Frau: ,,Selig sind
vielmehr die, die Gottes Wort horen und es befolgen.*
(Lk 11, 28) Das Wort horen und befolgen hief3 fiir Maria
zunichst einfach die Bereitschaft, sich auf Gottes Kom-
men einzulassen. Noch ist ihr Glaube nicht der Osterglau-
be der Jiinger; dazu muf sie noch einen weiten Weg des
Lernens zuriicklegen. :

Der lange Glaubensweg Marias ist ein Weg des Horens,
Nachdenkens und der Priifung. Nach der Geburt Jesu
wird die Bedeutung des Geschehens zuerst Hirten von
Betlehem verkiindet: ,,Heute ist euch in der Stadt Davids
der Retter geboren; er ist der Messias, der Herr."
(Lk 2, 11) Diese Hirten sagen die Botschaft erst Josef und
Maria weiter. Lukas berichtet: ,,Und alle, die es horten,
staunten iiber die Worte der Hirten. Maria bewahrte alles,
was geschehen war, in ihrem Herzen und dachte dariiber
nach.” (Lk 2, 18f) Maria sinnt also iiber das Evangelium
nach. Sie verbindet die Worte der Hirten mit ihrer eige-
nen Erfahrung, sie versucht, die Bedeutung der Ereignis-
se zu verstehen, indem sie sich vom Wort Gottes bewegen
14Bt. In diesem aufmerksamen Hoéren und bereitwilligen
Nachdenken verkorpert Maria fiir Lukas die Haltung der
Glaubenden, die ,,das Wort mit aufrichtigem Herzen ho-
ren, es festhalten und mit Ausdauer Frucht bringen*, wie
das Gleichnis vom Samenkorn zeigt (vgl. Lk 8, 11-15).
Zur Ausdauer gehort auch die Priifung der Jingerschaft,
die Maria durch Simeon angekiindigt wird: ,,Dieser ist da-
zu bestimmt, daf in Israel viele durch ihn zu Fall kommen
und viele aufgerichtet werden, und er wird ein Zeichen
sein, dem widersprochen wird. Dadurch sollen die Ge-
danken vieler Menschen offenbart werden. Dir selbst
aber wird ein Schwert durch die Seele dringen.* (Lk 2,
34f)

Die Bilder vom Fallen, Aufrichten und vom Schwert sind
Ankiindigungen des Gerichtes fiir Israel. Wie Israel muf
sich auch Maria diesem Gericht unterwerfen und wird
wie Israel aufgrund ihrer Stellungnahme Jesus gegen-
iiber beurteilt werden. Auch ihr Glaube wird durch die
Krise gefiihrt, auch ihr Glaube ist ein Lernprozef mit Ge-
fahren (Fallen) und Leiden (Schwert). Dal3 dies keines-
wegs leere Worte sind, zeigt Lukas in der Szene von der
Wallfahrt nach Jerusalem mit dem zwolfjahrigen Jesus.
,,Kind, wie konntest du uns das antun?* friagt Maria be-
troffen und vorwurfsvoll, wie sie den Verlorenen endlich
finden. Jesu Antwort (es ist das erste Wort von ihm, das
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Lukas iiberliefert!) tadelt ihr Nichtverstehen und mar-
kiert eine Distanz zur eigenen Familie. (Hier klingt eine
dhnliche Spannung an wie in Mk 3, 31-35, wo Jesus seiner
Familie die neue Familie gegeniiberstellt und die harte
Frage aufwirft: ,,Wer ist meine Mutter?‘ — Dieses Wort hat
Lukas im Hinblick auf Maria gemildert, vgl. Lk 8, 19-21.)
Noch kann Maria (trotz zwolfjahrigen Nachdenkens)
nicht verstehen; sie wird aber noch tiefer nachdenken,
warten und zuhoren: ,,Seine Mutter bewahrte alles, was
geschehen war, in ihrem Herzen.* (Lk 2, 51)

Danach schweigt Maria; an ihre Stelle treten die Jinger.
Aber auch von ihnen heiBt es noch nach der dritten Lei-
densankiindigung Jesu: ,,Die Zwolf verstanden das nicht;
der Sinn der Worte war ihnen verschlossen.* (Lk 18, 34)
Am Karfreitag wird Maria von Lukas nicht in der Schar
der weinenden Frauen von Jerusalem erwihnt, auch
nicht unter den Frauen aus Galilda, die zum Jiingerkreis
gehoren und Jesus das Totengeleit gaben. Diese galildi-
schen Frauen suchten am Ostermorgen das Grab auf, er-
hielten die Auferstehungsbotschaft und werden noch vor
der Mutter Jesu in der betenden Gemeinde genannt. In
der pfingstlichen Gemeinde aber ist Maria wieder dabei
(vgl. Lk 23, 27ff 49. 55f; Lk 24, 1-10; Apg 1, 14).

Zweimal erwiahnt das vierte Evangelium die Mutter Jesu:
bei der Hochzeit von Kana ist sie unter den Gésten (Joh 2,
1-12), und beim Kreuz Jesu steht sie in einer Gruppe von
Frauen (Joh 19, 25-27). In der Kana-Perikope macht Maria
ihren Sohn auf den Mangel an Wein aufmerksam und
scheint von ihm eine Behebung des Notstandes zu erwar-
ten. Ob sie ein eigentliches Wunder erbittet, geht aus dem
Text nicht hervor. Die Reaktion Jesu wirkt hart und be-
fremdlich und zeigt eine gewisse Distanz (auch die Anre-
de ,,Frau‘‘). Maria kann den Hinweis Jesu auf seine ,,Stun-
de‘ kaum verstanden haben, muf} aber trotzdem heraus-
gehort haben, daB er etwas vorhat. Und so bereitet sie bei
den Dienern unaufdringlich sein Wirken vor: ,,Was er
euch sagt, das tut!“ (Joh 2, 5) Nach dem Wunder glauben
die Jiinger an Jesu Herrlichkeit, die sich zeichenhaft zu
offenbaren beginnt; von Maria wird dies nicht gesagt. Die
SchluBnotiz vermerkt, wie Jesus fur kurze Zeit ,,mit sei-
ner Mutter, seinen Briidern und seinen Jiingern* nach
Kapharnaum zieht, um dann Familie und Heimat zu ver-
lassen, um sich in Jerusalem zu offenbaren (Joh 2, 12).
Bedeutungsvoll ist die Szene unter dem Kreuz (Joh 19,
25-27). Den vier Soldaten des Exekutionskommandos ste-
hen vier Frauen unter dem Kreuz gegeniiber: die nicht-
glaubende Welt und der Anfang einer glaubenden Ge-
meinde (vgl. Joh 19, 23. 25). ,,Als Jesus seine Mutter sah
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und bei ihr den Jiinger, den er liebte, sagte er zu seiner
Mutter: Frau, siehe, dein Sohn! Dann sagte er zu dem Jiin-
ger: Siehe, deine Mutter! Und von jener Stunde an nahm
sie der Jiinger zu sich.” (Joh 19, 26f) Der Sinn dieser letz-
ten Verfiigung Jesu wurde oft diskutiert. War es bloBe
Vorsorge des einzigen Sohnes fiir seine zuriickbleibende
Mutter? Hat die Szene ekklesiologische Bedeutung (Ma-
ria als ,,Mutter der Kirche‘)? Einleuchtend erscheint mir
die Deutung von J. Wanke4, wonach die Sinnrichtung
durch den Schlufisatz angezeigt wird: Der Jiinger — Ga-
rant und Zeuge des johanneischen Evangeliums — nimmt
Maria ,,zu sich‘ (und nicht umgekehrt!). Damit verweist
Jesus seine Mutter an den Jiinger und damit an das Evan-
gelium, das dieser bezeugt. In diesem Evangelium wird
sie ihren Sohn neu finden. Maria ist somit im Kreis der
Frauen unter dem Kreuz Repréasentantin der werdenden
Kirche; diese Kirche wird bleibend an das Evangelium
verwiesen. Die zwei johanneischen Texte iiber Maria ent-
sprechen so der lukanischen Darstellung des Glaubens-
weges Mariens. Die anfangliche Offenheit zum Horen und
die Bereitschaft, sich auf Gottes Wirken einzulassen, wer-
den zum Glauben an das Evangelium und fithren Maria in
die Gemeinschaft der Jesusjiinger.

An Maria zeigt sowohl das Lukas- wie das Johannesevan-
gelium, wie ein Jesusjiinger den Weg der Nachfolge im
Glauben geht. Es ist immer ein Weg des Wagnisses, der
Dunkelheiten und Gefahren. Maria zeigt in ihrem Nach-
denken und Festhalten am VerheiBungswort, in ihrer Be-
reitschaft zum Horen und Geschehenlassen, aber auch in
ihrer freudigen Hoffnung auf Gottes Kommen in die Welt,
wie das Evangelium einen Menschen bestimmen und in
Bewegung bringen kann. Maria bleibt bei ihrer anfing-
lichen Zusage auch durch die Krise des Karfreitags hin-
durch und 6ffnet sich dem Wirken des Geistes, um den die
pfingstliche Gemeinde bittet.

Was nach Lukas mit der Empfangnis Jesu begann und an
Pfingsten vor vielen Menschen sichtbar wurde, war dies:
Gottes Geist sucht und findet ,,Wohnung* im ,,Fleisch*‘,
d. h. in der Geschichte siindiger Menschen. In Jesus ist
Gott den Menschen so nahe gekommen, da3 er von nun
an nicht mehr iiber den Wolken, sondern hier auf der Er-
de zu finden ist. Maria, von der Wolke (Bild der Gegen-
wart Gottes) ,,iiberschattet® (vgl. ,,umbhiillen* in Lk 9),
lieB sich hineinnehmen in Gottes schopferisches und
weltveranderndes Tun. Damit aber ist ihr Glaubensweg
kein ,,Aussteigen‘‘ aus der Wirklichkeit des Geschopfli-
chen, sondern tiefes Eingehen in diese. In ihrem nach-

4J. Wanke, Maria im vierten Evangelium, in: ThPQ 129 (1981), 105-113.



Maria, Horerin des
Wortes und Zeugin fiir
eine neue Schopfung

Maria, die aktiv
Schweigende . . .

denklichen Horen wartet sie auf das erlosende Wort fiir
diese noch immer in Geburtswehen liegende Schopfung
(vgl. Rom 8, 22ff). Gerade darin konnte ihr Weg uns heute
hellhoriger und aufmerksamer machen, ihr Beispiel uns
den Mut geben, nicht zu verzweifeln am Zustand unserer
Welt. Maria gab diese Schopfung nicht preis, vielmehr
gab sie dem Geist Gottes Raum und Sichtbarkeit und leg-
te in ihrer bedringenden, von Unterdriickung und Un-
recht vollen Zeit von einer neuen Schopfung Zeugnis ab.
Das bei Lukas anklingende endzeitliche Kommen Gottes
,,ins Fleisch‘ hat der Berner Pfarrer Kurt Marti in einem
eindriicklichen Gedicht tiber die ,,auferstehung des flei-
sches’ so festgehalten: Nach einem Gesprach iiber das
drastische Wort ,,Auferstehung des Fleisches‘ schildert
er die Vision der zerstorten Menschen und Welt als ,,zer-
fetztes, gequiltes Fleisch* und endet dann ,,...meint
nicht ,auferstehung des fleisches‘ den zorn des verratenen
schopfers, die zornige liebe des hingerichteten sohnes, die
sehnsucht des im exil gehaltenen geistes nach einer hei-
mat endlich im fleisch?“5. Der Sehnsucht des Geistes nach
einer Heimat in der Menschenwelt hat Maria in ihrer Be-
reitschaft Antwort gegeben. Es ist eine Antwort, die je-
dem Jesusjiinger aufgetragen ist. Vielleicht haben wir
Christen die Konsequenzen der Inkarnation noch viel zu
wenig bedacht. Die Wirkungsgeschichte der geistgewirk-
ten und jungfraulichen Empfangnis Jesu weist in eine
vollig andere Richtung. Sie geriet immer mehr zur asketi-
schen Verkiirzung der starken theologischen Aussage des
Lukas. Sie machte auch Maria zu einer fremden, unwirk-
lichen Frau, zu einer Privilegierten in unerreichbaren
Hohen. Freilich ist auch die andere Verkiirzung im Lauf
der Kirchengeschichte immer deutlicher geworden: die
Mutter mit dem Kleinkind, die zwar eine erdhafte Frau
ist, aber nicht mehr vom ganz neuen gnadenhaften Wir-
ken des Geistes in der Welt kiindet. Hier wird das Miver-
standnis geradezu nahegelegt, dal} in der Mutterschaft
selbst der Grund zum Heil liege (diese Tendenz beginnt
schon in 1 Tim 2, 15!). Maria als Horende, Glaubende,
Nachdenkende und Ausharrende 146t sich weniger leicht
bildhaft umsetzen als die Mutter. Sie mii3te wohl eher im
Kirchenschiff — mitten in der Gemeinde der Glaubenden
und Horenden — stehen, nicht im Altarraum oder auf
Deckengemalden.

Die biblische Maria zeigt einen so einfachen und alltigli-
chen Weg, daB er fast iibersehen werden konnte. Sie teilt
mit Jesus ein langes Schweigen, in dem fiir die Welt Ent-
scheidendes heranwuchs. Ihr Schweigen aber war kei-

5 K. Marti, auferstehung des fleisches, in: Offene Kirche 2, Bern 1979.
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neswegs das feige Schweigen zum Unrecht in der Welt,
nicht das achselzuckende Verstummen der Resignierten,
nicht die Wortlosigkeit der von Katastrophenangst Ge-
lahmten; es war vielmehr das betroffene Stillewerden de-
rer, die mitten in der Dunkelheit der geschichtlichen Not
eine VerheiBung horten: ,,Selig, ihr Armen, denn euch
gehort das Reich Gottes. Selig, die ihr jetzt hungert, ihr
werdet satt werden. Selig, die ihr jetzt weint, denn ihr
werdet lachen.* (Lk 6, 20f) In ihrem hérenden Schweigen
erkannte sie, da3 es mit der Geschichte der Menschen
nicht sein Bewenden hat, weil Gott selbst die Dinge wen-
den wird. Das Lied, das ihr Lukas in den Mund legt, singt
von dieser neuen Welt, in der die Niedrigen erhoben und
die Armen gesittigt, die Gedemiitigten aufgerichtet und
die Erbarmlichen erbarmend angenommen werden. Ihr
Magnificat ist das Lied der Hoffenden, fiir die unscheinba-
re Zeichen zu reden beginnen wie die Schwangerschaft
der Elisabet oder eine Krippe, die armen Hirten geniigte,
um die Freudenbotschaft vom Retter der Welt zu glau-
ben. In diesem aktiven Schweigen, das auf die ,,Zeichen
der Zeit* schaut und die Musik der neuen Welt trotz aller
Bedrangnis nicht verstummen 148t, konnte Maria unzih-
ligen Frauen und Ménnern zum Zeichen der Hoffnung
werden. Gerade Menschen, die keine Spuren in der Welt-
geschichte hinterlassen, weil sie als zu unbedeutend gel-
ten (und das sind wohl die meisten von uns), ermutigt ihr
stiller und unspektakulidrer Weg, wie ein schénes Wort
des Kirchenlehrers Athanasius sagt: ,,Maria ist unsere
Schwester, weil wir alle erlésungsbediirftige Menschen
sind‘‘6. Wiederum steht Maria nicht isoliert und fremd un-
ter den Glaubenden, sondern als unsere Schwester, die
der Kirche durch ihr Leben zeigte, was ihre wichtigste
Aufgabe ist: in dieser Welt Jesus als befreiendes und ret-
tendes Wort Gottes fiir die Menschen sichtbar zu machen.
Ambrosius hat Elisabets Ruf zu Maria ,,Selig, die geglaubt
hat* (Lk 1, 45) weitergefiihrt: ,,Selig aber auch ihr, die ihr
gehort und geglaubt habt; denn jeder, der glaubt, emp-
fangt und gebiert das Wort Gottes und erkennt seine Wer-
ke. In jedem einzelnen lebe die Seele Marias und preise
die GrofBe des Herrn; in jedem lebe der Geist Marias und
juble tiber Gott; wenn nach dem Fleisch auch nur eine die
Mutter Christi ist, so ist Christus doch dem Glauben nach
die Frucht aller. Denn jeder empfingt das Wort Gottes.‘“

6 Athanasius, Epist. ad Epictetum 5-9: PG 26,1058.1062-66 (Lesehore vom
1. Janner). E

7 Ambrosius, Ex Expositione s. Ambrosii episcopi in Lucam, Lib 2,19.
22-23. 26-27: CCL 14, 3942; PL 15, 1560ff (Lesehore vom 21. Dezember).



Klemens Richter
Liturgische
Frommigkeit

im Wandel

1. Was ist liturgische
Frommigkeit?

Wenn ,,pietas liturgica innerer und duflerer Gottesdienst™
ist (W. Diirig) und wenn zum Wesen der Frommigkeit ne-
ben der lebendigen Gesinnung der Ehrfurcht und Liebe
gegenuber Gott als dem Schépfer und Vater auch der le-
bendige Ausdruck dieser Gesinnung Gott selbst gegen-
uber (in liturgischen Feiern und Zeichen) wie auch gegen-
tiber allem von Gott Geschaffenen und Geliebten, beson-
ders gegeniiber der menschlichen Gemeinschaft gehort*,
dann kann man den Wandel der liturgischen Frommig-
keit besonders deutlich am Wandel der liturgischen Zei-
chen ablesen. Richter versucht im folgenden, die Bedeu-
tung der verschiedenen (primdren und sekunddren) Zei-
chen und ihres notwendigen Wandels auf lebendige Ge-
meinden und ihre Gottesdienstformen hin darzustellen.
red

,, Liturgische Frommigkeit ist Antwort auf das ergangene
Heilswort und Heilswerk Gottes. Sie gibt sich deshalb
nicht mit der liturgischen Feier zufrieden und bleibt nicht
bei ihr stehen, sondern weifl sich in Verlangerung des
gottlichen Heilswillens zum Dienst an Welt und Men-
schen verpflichtet, sie wird zum Apostolat.! Wenn das
Konzil davon spricht, daB ,,die Liturgie der Gipfel ist, dem
das Tun der Kirche zustrebt, und zugleich die Quelle, aus
der all ihre Kraft stromt*, ein Tun der Gemeinde, dessen
,, Wirksamkeit kein anderes Tun der Kirche an Rang und
MabB erreicht (LK 10 u. 7), dann wird damit keiner Ver-
kultung des christlichen Lebens das Wort geredet. Litur-
gie ist nicht Selbstzweck, sondern zielt auf den Gottes-
dienst des Lebens. Immer geht es um den Zusammenhang
von Gottes- und Nachstenliebe, dem Grundgesetz, der
Magna Charta christlichen Handelns. Daher gehort zum
Wesen der Liturgie und der liturgischen Frommigkeit der
Bezug zu Gott ebenso wie die Sorge um den Menschen
und seine Welt. Wird diese Spannungseinheit zugunsten
eines der beiden Pole aufgelost, wird die Liturgie zerstort.
In ihr geschieht Gottbegegnung in Worten und Zeichen,
im Alltag, im Arbeits-, Familien- und gesellschaftlichen
Leben. Beides gehort zusammen, unterscheidet sich aber
auch voneinander, so wie auch tdgliches Arbeiten und
Festfeier nicht getrennt werden konnen und doch unter-
schieden werden miissen. Liturgie ist also nur dann zu
verantworten, steht nur dann nicht unter der Kultkritik
der Propheten und Jesu, wenn sie auch als Mahnung und
Forderung an die Gemeinde verstanden wird: in ihr muB

* Vgl. A. Auer, in: LThK 4, 400ff.
1 Pastoralliturgisches Worterbuch, hrsg. von A. Adam — R. Berger, Frei-
burg — Basel — Wien 31983, 154.
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ein Geist herrschen, in dem jeder auf seinen Nachsten zu-
geht, dem Bruder Mut macht, die Sorgen des anderen
mittragt, dem Leidenden zur Seite steht — ein Geist, in
dem die Unterlassung des Guten keinen Platz hat und die
Verantwortung auch von allen wahrgenommen wird. Die
Diakonie ist so Zeichen der Glaubwiirdigkeit des Herren-
mahles. Eine Gemeinde, die nicht Zeichen der Versoh-
nung in ihrer Umwelt ist, verwirkt das Recht, die Feier
der Versohnung zu vollziehen; eine Gemeinde, die sich
nicht um die Kranken kiimmert, kann nicht rechtens die
Krankensalbung spenden.

Die Feier des Glaubens in der Liturgie kann in Zeichen
nur das zum Ausdruck bringen, was tatsdachlich in einer
Gemeinde geschieht und was sie im BewuBtsein ihres Un-
vermogens von der Heilsverheiflung Gottes erwartet. In-
sofern ist die Liturgie zentrierende Mitte, in der Verkiin-
digung geschieht und Bruderliebe eingeiibt wird.

Schon seit den frithen Zeiten der Kirche gilt der Grund-
satz ,,lex orandi — lex credendi‘‘: das Gesetz des liturgi-
schen Betens und Feierns ist das Gesetz des Glaubens. So
ist die Liturgie nach der Heiligen Schrift wichtigste Quel-
le und Norm aller Glaubenslehre. Die liturgische From-
migkeit ist so in den unaufhorlichen Prozef3 einbezogen,
in dem die christliche Gemeinde die Botschaft ihres
Herrn immer neu in ihre Zeit hinein aussagen und leben
mubB.

Eine erneuerte Liturgie, die die Gemeinde als Tragerin
des liturgischen Handelns versteht, ist ohne eine ihr ent-
sprechende Kirchenreform nicht denkbar. Wir gehen
heute davon aus, dal dort, wo Gemeinde zusammen-
kommt, Liturgie gefeiert werden kann. Jahrhunderte-
lang bestand die Uberzeugung, nur der Kleriker sei litur-
giefahig, nur dort, wo ein geweihter Amtstriager zur Ver-
fligung stehe, sei Liturgie moglich. DaB} eine so gewichti-
ge Verdanderung des Liturgieverstiandnisses nicht ohne
Folgen fiir das gesamte Gemeindeverstdndnis sein kann,
ist evident. Die ganze Liturgiegeschichte macht deutlich,
daf} ein veriandertes Glaubensverstindnis auch eine Ver-
anderung der Feier dieses Glaubens mit sich bringt. Man
mull da gar nicht erst auf die Reformation verweisen. Als
seit dem Frithmittelalter der Presbyter mehr und mehr in
Anlehnung an den alttestamentlichen Opferkult als
Opferpriester verstanden wird, fiihrt das dazu, daB} die
Gemeinde von der (auf solche Weise eingeengten) Litur-
gie ausgeschlossen wird. Sie sucht sich daraufhin einen
Ausweg in mannigfachen Formen der Volksfrommigkeit,
die von der Feier des Pascha-Mysteriums oft weit entfernt
sind.



3. Notwendigkeit des
Wandels liturgischer
Frommigkeit und ihrer
Formen

Auch ein veridndertes Kirchenverstandnis hat Auswir-
kungen auf die Liturgie. Wird Kirche vornehmlich als
Leib Christi gesehen wie in den Jahrzehnten vor dem
Konzil, dann sind Reformen nur schwer durchsetzbar,
denn jede Kritik an der Kirche und ihrer Liturgie ist eine
Kritik an ihrem Haupt; wird eine Sicht der Kirche als
Volk Gottes favorisiert wie im Konzil, dann sind Verande-
rungen viel eher vorstellbar, denn eine Gemeinschaft, die
sich auf dem Weg befindet, kann auch in die Irre gehen;
und sollte sich eine pneumatologische Ekklesiologie
starker durchsetzen, wird das zu einem spontaneren
Liturgieverstdndnis fiihren, in dem Ordnungs- und
Rechtsfragen weniger dominieren.

Die sich in Worten und Zeichen (dabei sind auch die Worte
letztlich Zeichen) vollziehende liturgische Feier steht
ebenso wie der Glaube, den sie zum Ausdruck bringen
soll, in einer Tradition. Liturgie muf nicht nur die Einheit
mit den Glaubenden heute an allen Orten wahren, son-
dern auch mit den glaubenden Generationen von Anfang
an. Von daher ist die Tradition ein wesentliches Prinzip
der Liturgie. Wenn sich aber Gott mit den Menschen ein-
14Bt, so ist diese Gemeinschaft an die von Gott bejahte
geschopfliche Ordnung gebunden mit ihren raum-zeitli-
chen Gegebenheiten, damit aber an die Geschichte. Hier
liegt der Grund fiir einen legitimen Wandel. Ist die Litur-
gie an die Heilsgeschichte Gottes mit seinem Volk gebun-
den, dann muB sie sich wandeln!

Es denkt wohl niemand heute daran, Frommigkeitsfor-
men und deren zeichenhaften Ausdruck etwa des Mittel-
alters mit ihren BuBwerken und korperlichen Harten zu
kopieren, obwohl dies zu seiner Zeit Ausdruck der ent-
sprechenden Frommigkeit war. So muB sich die Liturgie
und mit ihr deren zeichenhafter Ausdruck in Texten und
Riten wandeln, denn sie wichst immer neu aus dem
Frommigkeitsleben des einzelnen und der Gemeinde her-
vor, aus ihrem Glaubensleben und Glaubensverstindnis,
das frither nicht dasselbe war und sein konnte wie heute.
Es gibt also eine Spannung zwischen der unaufgebbaren
Tradition einerseits und dem erforderlichen Wandel an-
dererseits. Das gilt auch fiir die in der Liturgie gebrauch-
ten Zeichen. Was aber ist unwandelbar, was wandelbar?
Absolut unwandelbar ist zunédchst sicherlich nur die Not-
wendigkeit, daB die Kirche ihr Leben in den liturgischen
Grundfunktionen von Verkiindigung und Zeichen voll-
zieht. Dariiber hinaus gibt es konkret wohl nur wenig,
was als unwandelbar bezeichnet werden kann.

Was uns mit fritheren Generationen der Glaubenden
verbindet, ist nicht die Zahl der Kreuzzeichen in einer
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Messe2, sondern die fortwidhrende Erfiillung des Auftra-
ges Jesu Christi, seinen Tod und seine Auferstehung zu
verkiinden und seine Liebe zu bezeugen. Das in je ver-
standlichen Zeichen zu tun, heif3t die Tradition wahren.
Wer die Kirche veranlassen wollte, sich fiir immer an ge-
schichtlich bedingte Zeichen zu binden, wiirde ihr einen
schlechten Dienst erweisen. Ja, er miifite sich die Frage
stellen, ob er damit letztlich die Kirche nicht zur Untreue
gegeniiber ihrer Sendung verfiihrt.

Liturgie vollzieht sich unter Zeichen und kann ohne sie
nicht auskommen. Nun ist die erneuerte Liturgie rational
sicher anspruchsvoll, aber auch zeichenkarg. Und dar-
iiber hinaus werden die {iberkommenen Zeichen und Ge-
sten oft nicht verstanden oder, anders gesagt: sie bringen
nicht das zum Ausdruck, was sie bezeichnen sollen — den
Glauben der versammelten Gemeinde.

Schwierigkeiten bereiten besonders jene Zeichen, denen
die Teilnehmer am liturgischen Handeln nur in der Litur-
gie und sonst nirgends begegnen. Neben Zeichen, die auf-
grund ihrer naturalen Eignung unsere Existenz aufhellen
konnen, werden auch solche verwendet, die ihre Bedeu-
tung aus der geschichtlichen Uberlieferung erhalten. Daf
der Sinn derartiger Zeichen erlernt werden mubB, ist nicht
unbedingt ein Mangel, sondern kann auch ihren Wert
ausmachen. Die Soziologen sagen uns, da3 ein Neuling,
der in eine GroBlgruppe hineinwéchst, wahrend des So-
zialisationsprozesses auch lernt, welche Bedeutung die
Symbole der Gruppe haben. Wer diese Zeichen nicht
kennt oder sie zwar kennt, ihren Sinngehalt aber nicht
akzeptiert und die davon ausgehenden Verhaltensan-
spriiche nicht zu realisieren versucht, der ist damit als
Nichtmitglied gekennzeichnet. Soziale Symbole und be-
sonders religiose Zeichen sind fiir die Abgrenzung zwi-
schen Mitgliedern und Nichtmitgliedern einer Gruppe
unentbehrlich. Entfallen die Zeichen, dann verschwimmt
die Kontur der Gruppe, und sie geht ins Stadium der Auf-
losung tiber.

Auf Unverstindnis und Ablehnung stoBt heute meist
auch die gleichbleibende Wiederholung bestimmter Zei-
chen in der Liturgie. Im Streben nach Abwechslung wer-
den darum manchmal nicht nur die als variabel geltenden
liturgischen Elemente ausgetauscht, sondern alle Zei-
chen abgewandelt. Solche Verdnderungen konnen aller-

2 Heinrich Rennings hat darauf aufmerksam gemacht, da3 nach der Ord-
nung des bis 1970 giiltigen MeBbuchs der Zelebrant in einer 30 Minuten
dauernden ,,Feier* alle zwei Minuten eine Kniebeuge zu machen hatte,
alle 35 Sekunden ein Kreuzzeichen, alle drei Minuten einen Altarkuf3 —
also 16 Kniebeugen, 52 Kreuzzeichen, zehn Altarkiisse. Man kann es nie-
mandem verargen, wenn ihm diese Haufung von Zeichen als unnotig er-
scheint.



5. Der Leib
und die Zeichen

6. Primare und
sekundire Zeichen
und Gesten

dings den Wert der Zeichen fiir den gottesdienstlichen
Kommunikationsproze3 beeintrichtigen, denn die Be-
deutung des Zeichens ergibt sich aus seiner Konstanz.
Wie der stets gleiche Vorspann einer Fernsehsendung
oder die unveranderte Aufmachung eines Markenartikels
dienen rituelle Elemente der Wiedererkennung und ha-
ben eine Signalfunktion. Jenseits der bewullten Wahr-
nehmung losen sie Erwartungen, Einstellungen und Ge-
fihle aus. Solche konstanten Elemente erleichtern die
Mitfeier. Wichtig ist auch die Bindung der Zeichen an den
Glauben. Zeichen ohne Glauben sind unwirksam. Sie er-
setzen den Glauben nicht. Was vom Zeichen sichtbar ist,
offenbart nicht seinen letzten Gehalt.

Dieter Emeis macht darauf aufmerksam, daf3 eine Diskre-
panz besteht ,,zwischen der in fast allen Anthropologien
vertretenen Leib-Seele-Einheit des Menschen einerseits
und einer kaum entwickelten Aufmerksamkeit fiir den
Leib als sichtbaren und greifbaren Ausdruck innerer Hal-
tungen, Einstellungen, Bewegungen und Erwartungen
andererseits‘3. Als Defizite der jungeren Tradition nennt
er, da3 die Sakramente vornehmlich als Gnadenmittel
betrachtet und unter der Frage von Giiltigkeit seitens der
Spender und Empfianger betrachtet wurden. Noch zu we-
nig sei uns bewuft, dafl der menschliche Leib selber ein
Symbol, ja sogar das eigentliche Symbol ist, durch das
sich Gott den Menschen in der Liturgie zuwendet? . Nur
,wenn wir unser normales Essen (und Trinken) als Sym-
bol erfahren haben, konnen wir auch das eucharistische
Essen (und Trinken) als symbolische Handlung vollzie-
hen: als eine Aufnahme von Nahrung und Kraft aus der
Todeshingabe Jesu Christi, die uns gegeben wird, damit
wir davon leben. Zur andidchtigen Kommunion gehort
dann nicht nur eine geistliche Andacht, der geistlichen
Andacht dient auch die leibhaftige Andacht, in der das
Essen-(und Trinken-)Diirfen als Geschenk fiir unser Le-
ben erfahren wird. Leibeserziehung meint hier: Erzie-
hung zum wenigstens gelegentlich andachtigen Essen
(und Trinken) als leibhaftiger Grunderfahrung des
Menschen‘‘s.

Das entscheidende primére und daher grundlegende Zei-
chen ist die Versammlung der Gemeinde selbst, denn sie
ist die deutlichste Erscheinung der Kirche und ist so wirk-
sames Zeichen, ja das Grundsakrament, denn ,,Christus

3 D. Emeis, Liturgiekatechese als Leibeserziehung: KatBl1 109 (1984), 722—
727, hier 722.

4 Vgl. dazu W. Kasper, Wort und Symbol im sakramentalen Leben, in:
W. Heinen (Hg.), Bild — Wort — Symbol in der Theologie, Wiirzburg 1969,
157-176.

5D. Emeis, a. a. O., 725.
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ist wirklich gegenwartig in der Gemeinde, die sich in sei-
nem Namen versammelt*‘s.

Zu diesem grundlegenden Zeichen, der Gemeindever-
sammlung, treten dann die wesentlichen Handlungen als
Hauptzeichen hinzu. In ihnen werden Grundsituationen
wie Geburt und Mahlgemeinschaft, Ehebund und Amts-
antritt durch die Kirche neu qualifiziert. Was da ge-
schieht, wird in Handlungen dargestellt, die dem Alltag
entstammen, also Bad, Mahl, Treueversprechen, Hand-
auflegung. Sofern diese Zeichen von Jesus oder der frii-
hen Kirche bestimmt sind, sind sie wohl nicht verdnder-
bar. Aber die liturgische Erneuerung wollte die Deutlich-
keit dieser unverzichtbaren Zeichen wiedergewinnen,
damit sie der Wahrhaftigkeit des Glaubens und der From-
migkeit besser entsprechen.

Die Grenzlinie zwischen primaren und sekundiren Zei-
chen ist nicht immer leicht zu ziehen. Und auch bei den
sekundédren Zeichen konnen wir noch einmal zwischen
bedeutenderen und weniger bedeutenden unterscheiden.
Bedeutendere Zeichen sind Korperhaltung und Gesten:
Stehen, Sitzen, Schreiten, Beugen des Hauptes, Senken
und Erheben der Augen — zwar nicht urspriinglich gottes-
dienstlich, aber notwendig, um religiose Erfahrung zum
Ausdruck zu bringen. Zu den weniger bedeutenden se-
kundéaren Zeichen gehort alles, was relativ spéat zur Litur-
gie hinzutrat, etwa Kerzen, Weihrauch, Paramente, Eh-
renzeichen oder Farbwechsel?’. Aber auch hier hingt es
vom subjektiven Empfinden ab, was als ,,bedeutend* er-
fahren wird.

Es war ein erklirtes Ziel der liturgischen Erneuerung, die
Mahlgestalt des Herrenmabhles fiir die Gemeinde zurtick-
zugewinnen. So wie eine Familie sich in all ihren Vollzii-
gen zeichenhaft wohl am ehesten darstellt im gemeinsa-
men Mahl anldBlich einer Familienfeier, so miifite auch in
die Eucharistiefeier der Gemeinde alles miteinbezogen
werden, was diese Gemeinde pragt. Es miiBte aus der ver-
gangenen Woche erzihlt werden zu Beginn der Feier, da-
mit die Gemeinde weif3, wofiir sie dankt, fiir wen sie bit-
ten soll, welcher Grund Anlaf} zur Klage vor Gott gibt. Je
lebendiger diese Verbindung zwischen Alltag und sonn-
taglicher Versammlung sich gestaltet, um so mehr wer-

6 Allgemeine Einflihrung in das Romische MeBbuch (AEM) Nr. 7.

7 Wihrend die primédren Zeichen im Laufe der Geschichte stark verkiim-
merten, wurden die sekundiren Zeichen haufig so vermehrt, dafl ihre
Ausdruckskraft darunter leiden muBte, so wenn etwa aus einem Kreuz-
zeichen im Hochgebet deren 26 werden, verbunden mit einer entspre-
chenden allegorischen Deutung, die den Inhalt des Geschehens eher ver-
dunkelt als erhellt. Aus all dem folgt die Notwendigkeit, sekundére Riten,
die keine wahrhafte Funktion mehr besitzen, zu tilgen, alles das aber, was
der Wahrheit des Gemeinten entspricht, deutlich ins Bewuftsein zu
riicken.




den beide Formen des christlichen Lebens zum Gottes-
dienst werden. Die lebendige Gemeinde erlebt ja Ge-
schichte mit Gott, und diese Geschichte ist der eigentliche
Inhalt der sonntéaglichen Feier.

So kommt es wohl weniger auf einzelne Zeichen an, die —
selbst wenn ihr Sinn klar ist — ganz steril und bedeutungs-
los wirken konnen, sondern darauf, daf3 der Gottesdienst
durch seine ganze Gestaltung vom Wesentlichen des
Christseins heute erfiillt ist. Ist diese Grundhaltung vor-
handen, gewinnen auch die einzelnen Zeichen ihren Sinn,
ja es wird gar nicht mehr viel iiber diese diskutiert wer-
den miissen. Der Vergleich zum Profanen: wenn ich vom
Sinn einer Olympiade iiberzeugt bin, mich darauf freue,
werde ich die Eréffnungsfeier mit all ihren Zeichen gut
finden, selbst wenn ich das eine oder andere gern
gedndert sehen wiirde.

So muB in der Eucharistiefeier von Anfang bis Ende auf-
scheinen, daB diese gemeinsame Handlung ein Festmahl
ist, das in dankbarer Freude eingenommen wird. Gelingt
das nicht, bleiben alle einzelnen Zeichen isoliert und ab-
strakt, vollzieht sich vielleicht anbetender Kult, aber
nicht christliche Liturgie8. Gesten und Korperhaltungen
zeigen durchaus, was diejenigen, die sie vollziehen, damit
meinen. Aber es ist eben die Frage, inwieweit das dem
von der Sache her Gebotenen entspricht. So entspricht
dem eucharistischen Hochgebet als der Verkiindigung
der entscheidenden Heilstat Gottes wohl besser das Ste-
hen als das Knien.

Daf es liturgischer Bildung bedarf, um zu verdeutlichen,
wo welche Elemente hingehoren, miiite selbstverstand-
lich sein. Es scheint, daB Jugendliche oft sehr viel wahr-
haftiger mit Zeichen umgehen. Taizé vermag uns zu
lehren, daB sie schweigen und knien koénnen, lange Zeit
hin. Aber wissen wir, wo dafiir jeweils der rechte Ort in
unserer Liturgie ist?

Wichtige Zeichen unserer Eucharistiefeier sollten noch
allgemeiner ernstgenommen werden. Das eucharistische
Brot soll z. B. so beschaffen sein, ,,dal der Priester bei
einer Gemeindemesse das Brot wirklich in mehrere Teile
brechen kann, die er wenigstens einigen Gldaubigen
reicht®; und: . . . ,,fiir die Kommunion der Glaubigen (sol-
len) die Hostien moglichst in jeder Messe konsekriert
werden; bei den vorgesehenen Moglichkeiten sollen die

8 H. Tiefenthaler schreibt als besorgter Vater: ,,Wenn die Form des Gottes-
dienstes ausschlaggebend ist, was wird konkret getan, um das zu dndern?
Was hat Vorrang: sterile Uniformitét oder vitale Vielfalt im einen Geist? In
Phrasen und Musealitit erstarrte Traditionspflege oder lebendige Fri-
sche? Sind das iiberhaupt Alternativen?, in: Gottesdienst 19 (1985), 5
(,,Verliert die Kirche die nachkommende Generation?).
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8. Entwicklung
neuer Zeichen?

Schluf
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Glaubigen nach Moglichkeit die Kelchkommunion
empfangen‘‘s.

Zeichen konnen nicht von oben vorgeschrieben werden,
wenn sie der jeweiligen religiosen Erfahrung und From-
migkeit entsprechen und wahrhaftig sein sollen. Dabei ist
Voraussetzung fiir die Wahrhaftigkeit aller Gesten, daB
die Strukturgesetze der Liturgie verstanden werden. Erst
dann kann eine Gemeinde iiberlegen, was fiir sie bei den
einzelnen Handlungen angemessen und sinnvoll ist. Und
da stehen wir in der Tat vor Problemen, die frithere Zei-
ten so wohl nicht kannten. Wie in der Gesellschaft insge-
samt konnten sich Haltungen und Riten friither {iber Jahr-
hunderte hinweg entwickeln, und das in Rdumen und Ge-
meinschaften, die mehr oder weniger unter den gleichen
Bedingungen lebten. Heute ist das keineswegs mehr so.
Die Riten und Zeichenhandlungen anlédBlich einer Beer-
digung konnen von Gemeinde zu Gemeinde vollig ver-
schieden sein, da etwa in einer doérflichen Gemeinde das
Begrabnis noch von der Kirche aus erfolgen kann, wih-
rend in einer Stadtgemeinde moéglicherweise die Beerdi-
gung weit aullerhalb der Gemeinde, vielleicht erst viele
Tage nach Eintritt des Todes, erfolgt. Hier sind die einzel-
nen Gemeinden aufgefordert, die fur ihre Situation sinn-
vollen Zeichen herauszufinden, ja vielleicht sogar iiber-
haupt erst neu zu entwickeln. Der unreflektierte Riick-
griff auf Uberkommenes kann das Zeichen entleeren und
gar in sein Gegenteil verkehren.

So scheint es keineswegs bedenklich, daB sich Gebetshal-
tungen, Gesten und andere Ausdrucksformen heute un-
terschiedlich entwickeln. Es wird nicht moglich sein, ge-
wissermafBen von einem {ibergeordneten objektiven
Standpunkt aus zu sagen, was in einem bestimmten Fall
allein richtig ist. Unsere Gemeinden haben zumindest
zweil wichtige Aufgaben in diesem Bereich zu lésen: ein-
mal miissen sie mehr und mehr die Bedeutung der Zei-
chenhaftigkeit gottesdienstlicher Vollziige erkennen,
zum anderen sind sie aufgerufen, die fiir sie und die jewei-
lige liturgische Handlung sachgerechten Zeichen zu ge-
stalten, vielleicht manchmal sogar erst zu schaffen.

Kein Zweifel, die liturgische Frommigkeit und ihre Aus-
drucksformen sind einem steten Wandel unterworfen.
Und das ist keineswegs ein Malum, sondern eine immer-
wihrende Aufgabe, in der sich eine Gemeinde und ihre
verschiedenen Gruppen iiber ihre Frommigkeit immer
neu klar werden miissen. Wer hier nach Ruhe ruft, konn-
te leicht die Ruhe provozieren, die zum Gegenteil einer
lebendigen Liturgie und Frommigkeit fiihrt.

9 Allgemeine Einfithrung in das MeBbuch, Nr. 283 und 56 h.



Walter Heim
Altes und neues religioses Brauchtum

Der folgende Uberblick zeigt, welch grofe Be-
deutung das vielfdltige — weithin schon verlo-
ren geglaubte, aber in den vergangenen ein
bis zwei Jahrzehnten in Stadt und Land wie-
der erneuerte — religidse Brauchtum als Aus-
druck sinnenfdlliger, gesamtmenschlicher
Frommigkeit gewonnen hat. Manche der hier
kurz beschriebenen Brduche sind auch in an-
deren deutschsprachigen Ldndern lebendig,
andere gibt es (bisher) nur in der Schweiz;
und diese konnen wvielleicht anregen, neue
Briuche einzufiihren. — Die vielfédltigen For-
men des Wallfahrtswesens werden im folgen-
den Beitrag nur beispielhaft behandelt. red

In einem anderen Zusammenhang als mit
dem Brauchtum, namlich in Hinsicht auf die
Pflege des klassischen Musiktheaters, gibt
der Ziircher Opernintendant Claus Helmut
Drese zu bedenken: ,,Das mul} nicht bedeu-
ten: Flucht in die ,heile Welt‘ einer vergange-
nen Epoche, sondern Entdecken des heilsa-
men Neuen im Altvertrauten. Wie anders
kann unser Leben Qualitat erhalten?‘!

Die Entdeckung des Neuen im Altvertrauten
oder der Lebensqualitdat fast vergessener
popularer Kultformen scheint im MaBle des
Zusammenbruches eines exzessiven Fort-
schritts- und Wissenschaftsglaubens nun
auch zu einer Revitalisierung des religiosen
Brauchtums und zu Neuansitzen gefiihrt zu
haben. Diese gehen einher mit der Neubele-
bung volkstiimlicher Formen der Lebensge-
staltung liberhaupt, zum Beispiel des Volks-
liedes und des Volkstanzes, der anléaBlich ei-
nes Volkstanzfestes als ,,drittes Leben® be-
zeichnet wurde: ,,Die jlingere Generation
Ubernimmt Formen aus dem In- und Aus-
land, tanzt sie zurecht und driickt damit ihr
eigenes Empfinden aus. Und sie entdeckt
sich selbst in altesten Téanzen: Angst und
Drohung, Kampf und Liebe, Ha3 und Frie-
den.*2

! In: Das Vermichtnis der Meister: Neue Ziircher
Zeitung 1984, Nr. 284, S. 41.

2 In: Jeden Friihling feiern sie ein Volkstanzfest:
Die Ostschweiz, 28. Mai 1984.

Die Revitalisierung des religiosen Brauch-
tums hat mannigfache Griinde, die zum Teil
mit dem Charakter der einzelnen Brauche
zusammenhingen. Ich liste diese deshalb im
folgenden nach verschiedenen Dominanten
auf. Dabei ist jedoch zu beachten, daf dersel-
be Brauch verschiedenen Grundhaltungen
entspringen oder, niichtern ausgedriickt,
mehrere Zwecke verfolgen kann.

Existenzsichernde Brdauche

Viele Brauche haben mit der Sicherung des
zeitlichen und ewigen Heiles zu tun, entbeh-
ren aber meistens keineswegs des Feiercha-
rakters. So die um 1930 in Paris neu aufge-
kommene Verehrung des hl. Christophorus
als Patron der Reise und gegen jahen Tod.
Sie dulBlert sich in Fahrzeugsegnungen am
Christophorussonntag und in gesegneten
Christophorusplaketten fiir die Fahrzeuge
(in der Schweiz, in Osterreich, Holland und
einigen anderen Lindern verbunden mit
Gaben fir die ,,Missionsverkehrsaktion*)
und ist einer der verbreitetsten ,,modernen*
religiosen Brauche liberhaupt.

Die Krdutersegnung an Marid Himmelfahrt,
die im urbanen Bereich — wenn noch geiibt —
oft nur mehr als Blumensegnung fortbe-
stand, erlebt im Zusammenhang mit der
neuen Hochschitzung der Heilkrduter und
der Naturheilkunde einen Neuaufschwung.
Dasselbe gilt fiir den Halssegen am Blasius-
tag, der manchmal mit der Kerzenweihe an
Marid Lichtmefl oder dem néachstnahen
Sonntag verbunden wird. Die Erkenntnis
der psychosomatischen Bedingtheit von Ge-
sundheit und Krankheit scheint iiberhaupt
zu einer Neubewertung des Heiligen (und
der Heiligen) gefiihrt zu haben.

Das am Agathatag gesegnete Brot galt, ent-
sprechend der Legende der Tagesheiligen,
als Schutzmittel gegen dulleres und inneres
Feuer. Heute erleben die verschiedenen
Spezialbrote am Agathatag, z. B. die ,,Aga-
thenringli* (gezopfte Brotkrinze) in der Zen-
tralschweiz, wieder betrachtliche Auflagen.
Das mag auch mit der neuen Beliebtheit von
Festgebidck an religiosen Merktagen (z. B.
Martins- und Nikolausweggen, Dreikonigs-
kuchen, Ostertauben, Osterspeisen uber-
haupt) zusammenhingen. Daneben sind

107



neue Brotformen entstanden, etwa das am
Aschermittwoch oder Griindonnerstag aus-
geteilte ,,Fastenbrot*. Es liegt auf der Hand,
dall gerade das Essen gesegneter Speisen
oder Gebildbrote (nach dem Vorbild der al-
ten Eulogien) eine besondere Moaglichkeit
der ,,Einverleibung* der Religion darstellt.
Sie steht auch den urbanen Gebieten offen.
In der Zentralschweiz haben sich im iibrigen
seit den zwanziger Jahren auch die Agatha-
feiern der Feuerwehrvereine (Gottesdienst
mit Totengedenken und Griberbesuch, Ge-
neralversammlung und gemiitliches Zusam-
mensein) herausgebildet. Gerade die Feuer-
wehrleute wissen ja ihre Sicherheit vielen
unberechenbaren Gefahren ausgesetzt.

Die Bittgdnge und Flurprozessionen, die
zeitweise recht diinn geworden waren, nicht
zuletzt auch wegen des intensiveren bauerli-
chen Arbeitsprozesses, haben eine Aufwer-
tung erlebt. Dazu trugen Diirre- und Regen-
sommer bei, menschlicher Machbarkeit
weitgehend entzogene Naturgewalten. Diese
Bittginge durch die Natur erhalten aber
auch durch die Riickbesinnung auf die Hege
und Pflege der natiirlichen Umwelt des Men-
schen neue Aktualitdt! Auch die Verlegung
der Bittgange auf glinstigere Zeiten oder
Umformungen trugen zur Revitalisierung
bei. In Tuggen (Schwyz) etwa geht man nicht
mehr in Prozession hinter dem Kreuz, son-
dern in freien Gruppen, die an bestimmten
Orten (Wald, Feld, Schulhaus, Gemeinde-
haus usw.) haltmachen, iiber ihre Bedeutung
meditieren und beten. Die neuerdings sehr
beliebten Waldgottesdienste erfiillen ange-
sichts des Waldsterbens sicher auch eine
wichtige Aufgabe!

In der Schweiz sind seit den funfziger Jahren
durch die katholischen Jungmannschaften
viele neue Weg- und Hohenkreuze errichtet
worden. Andere Gruppen ahmen dieses Bei-
spiel bis heute nach. Auch neue Bildstocke
und Heiligenstatuen werden zu Berg und Tal
als Geleiter des Lebensweges angebracht.

Festliche Brduche

Die Wiederkehr der religiosen Festfeier als
Ausgleich zu den oft sehr wortbetonten litur-
gischen Gottesdiensten ist unverkennbar.
Festliches Brauchtum soll das Kirchenjahr
sinnenfillig erlebbar machen.
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So werden etwa die Palmprozessionen nicht
nur mit den (manchmal recht knickerigen)
Griilnzweiglein gestaltet, sondern mit Blu-
men, Girlanden und Lichtern. Vielleicht darf
auch ein Eselchen mitziehen, auf dem ein
Knabe sitzt. In Hitzkirch (Luzern) trigt man
ein Christusbild mit. Die alten ,,Palmbiu-
me‘ haben in vielen Schweizer Pfarreien
eine eigentliche Renaissance erlebt, wvor
allem durch die ,,Jungwacht*. Aber auch in
Stadtpfarreien werden von Jugendlichen
gebastelte ,,Palmbidume‘‘ im Chor als Zierde
aufgestellt und mancherorts nach dem
Palmsonntag vor der Kirche.

Fir die Karwoche hat man da und dort auf
Verlangen der Glaubigen die ,Heiligen
Grdber” vom Kirchenestrich (Dachboden)
heruntergeholt und aufgefrischt. Die er-
neuerte Osternachtliturgie wurde fast allge-
mein als zu niichtern empfunden. Deshalb
wird an vielen Orten die Lichtzeremonie zu
Lichtspielen und -reigen ausgeweitet. Nach
dem Gottesdienst tragt man die brennenden
Kerzen heim oder auf den Friedhof. Und um
das noch flammende grof3e Osterfeuer bildet
sich eine frohe Gemeinschaft von jung und
alt.

Gottesdienste auf 6ffentlichen Pliatzen erset-
zen sehr oft die alte Fronleichnamsprozes-
sion. Auch sie erhalten aber vielerorts ein
feierliches Geprage durch die Teilnahme der
Erstkommunikanten in weilem Gewand,
der Trachtengruppen, der Vereine mit ihren
Bannern, der Behorden usw. Die Kurz-
prozessionen in die Kirche zuriick wurden
teilweise wieder feierlicher ausgebaut, und
da und dort ist man zu Prozessionen durch
die Gemeinde zuriickgekehrt, selbst in
Diasporastadten.

Wo die Fronleichnamsprozession noch im al-
ten Glanze gestaltet wird (z. B. Appenzell,
Didingen), finden sich Zuschauer aus wei-
tem Umkreis ein, ebenfalls bei den Karwo-
chenprozessionen (Mendrisio) und anderen
groBen kirchlichen Brauchfeiern. Es sind
nicht nur Gaffer, sondern sehr haufig auch
religios gestimmte Menschen, die eine Feier
miterleben wollen, die sie daheim nicht fin-
den. Freilich kann der ,,Brauchtourismus‘
auch zerstorend auf das Brauchtum einwir-
ken.



In der Schweiz lebte um 1930 das Sternsingen
neu auf, bezeichnenderweise im Zusammen-
hang mit der Trachtenbewegung (Nebikon,
Kanton Luzern). Die grofien Festziige in
Luzern, Wettingen und Rapperswil mufiten
aber in die Vorweihnachtszeit verlegt
werden, da die Leute nach dem Fest in den
Sport- oder Badeferien sind. Kleinere
Gruppen konnen aber am alten Termin fest-
halten.

Die neue religiose Spielfreude duflert sich
auch in alten oder neuen Weihnachts- und
Osterspielen usw., auch innerhalb der Litur-
gie, etwa an Stelle einer Homilie. Sehr viele
Pfarreien gestalten auch Konzerte zur Ein-
stimmung in die Festzeiten (Advents-, Weih-
nachts-, Laetare-, Passions-, Bettagskonzer-
te usw.). Sie werden vermehrt zu ,,Andach-
ten* (mit Schriftlesung, Meditation und
Gebet) umgestaltet und bereichern so das
gottesdienstliche Angebot.

Religiose Festlichkeit volkstiimlicher Art
strahlen auch die in der Schweiz zu Land
und Stadt sehr beliebten ,.Jodelmessen®
(z. B. von Marti und Willisegger) aus, wozu
neuerdings ,,Léndlermessen‘‘, Messen mit
Alphornbegleitung und ahnliches kommen.
Sie erinnern an die traditionellen ,,Polka-
messen“ im slawischen Gebiet.

Kommunikative Brduche

Alle lebendigen Briduche fithren natiirlich
agierende oder zuschauende Menschen zu-
sammen; das innerlich mitbeteiligte Zu-
schauen kann eine sehr intensive ,,actuosa
participatio* sein! Und auch im gleichge-
formten privaten Brauchtum geht es um
Kommunikation durch uberindividuelles
Denken und Tun. Etliche Brauche haben
aber eine spezielle kommunikative Wir-
kung.

In der Osternacht etwa finden sich nach dem
Gottesdienst alt und jung zu fréhlichen Eier-
spielen zusammen, welche die alte Spielira-
dition des Ostermontags wiederaufnehmen,
oder zu einem Umtrunk. Dieser kann als
neue Form der alten ,,Spenden‘ (Wein,
Kase) an bestimmten Festtagen, die etwa
im Wallis noch lebendig sind, angesehen
werden.

Das Kerzenziehen im Advent ist zwar nicht
kirchlichen Ursprungs, wird aber von vielen

kirchlichen Gruppen angeboten. Die kleinen
Sternsingergruppen, die in der Advents- und
Weihnachtszeit von Haus zu Haus ziehen,
sind verbindende Elemente im Dorf oder in
den Stadtquartieren. An vielen Orten brin-
gen junge Menschen selbstgemachte Ad-
ventkrianze, ,,Fastenbrote®, Heimosterker-
zen usw. in die Altersheime und Spitaler und
zu Alten und Kranken.

Zur ,,Maiandacht besuchen sich Pfarreien
gegenseitig und kénnen den Gottesdienst so
feierlicher gestalten. Kleine Pfarreiwallfahr-
ten, Feldgottesdienste und Waldandachten
bieten einen Ersatz fur die durch die Motori-
sierung verlorengegangene kommunikative
Méglichkeit des ,,Kirchganges*. In Biilach
(Zurich) wurde die Fronleichnamsprozession
durch einen Sternmarsch der verschiedenen
Pfarreigemeinden zur Mutterkirche ersetzt.
In der Zentralschweiz hat sich, um 1930 von
Kiissnacht und Immensee (Schwyz) ausge-
hend, der Nikolausbrauch in der Form des
,Klausjagens“ (gekennzeichnet durch die
farbenprichtigen, von innen erleuchteten
groBen Infuln) oder der feierlichen Nikolaus-
ausziige aus den Kirchen zu wahren Ge-
meindefesten entwickelt, an deren Vorberei-
tung das halbe Dorf beteiligt ist.

Zahlreiche auswarts lebende Bilirger stro-
men jeweils zu diesen Festlichkeiten herbei,
wie auch zu gewissen Prozessionen im Wal-
lis, zur Riedprozession in Lachen (Schwyz)
usw. Zu einem solchen Besuchsfest hat sich
namentlich auch Allerheiligen/Allerseelen
oder ein Totensonntag entwickelt.

Der Kommunikation zwischen Liturgie und
Hausandacht dienen die ,,Heimosterkerzen
(kleine Nachbildungen der Pfarreiosterker-
ze), die kleinen Nachbildungen der kirchli-
chen ,,Fastentiicher’, aber auch die schon
erwiahnten gesegneten Brote und Speisen.
An Weihnachten brennen auf zahllosen
Friedhofen die Grablichter, Gemeinschaft
zwischen den Lebenden und Toten versinn-
bildlichend; es ist ein Brauch, der sich in der
Zwischenkriegszeit und besonders nach dem
Zweiten Weltkrieg ohne jedes kirchliche Zu-
tun von Skandinavien her verbreitet hat. Er
forderte auch den neuen Osterbrauch der
Grablichter und fiihrte zu einer Revitalisie-
rung der Grablichter an Allerseelen und an
Totengedenkfeiern.
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Okumenische Kommunikation schaffen vie-
lerorts die zu einer neuen Tradition gewor-
denen dkumenischen Gottesdienste an Auf-
fahrt (oft Feld- oder Waldgottesdienste), am
Bettag und zum Totengedenken.

Leistungsbetonte Brduche

Viele Brauche benotigen mehr oder weniger
Energieaufwand. Bei einigen bedarf es einer
besonderen Leistung und Ausdauer.

Eine Renaissance erleben die adventlichen
s»Roratemessen”, was nicht nur auf die heute
sehr verbreitete Feier mit Kerzenlicht (wie
vor der Elektrifizierung!) zuriickgeht. An
manchen Orten wurde auch die Friihrorate
zuriickverlangt, gerade auch von Jugendli-
chen. Dabei spielt mit ,,ein bitzeli Stolz auf
sich selbst, daB man friher aufgestanden
ist‘, was man nachher beim gemeinsamen
Frihstilick etwas feiern kann.

Das ,,Rdmern* (ein alter Ersatz fiir die Rom-
wallfahrt im Heiligen Jahr) zu den iltesten
sieben Kirchen des Landes in der Nacht zum
Karfreitag war in Obwalden fast erloschen.
Seit den sechziger Jahren nehmen wieder an
die tausend Personen daran teil, vorwiegend
Jugendliche, einzeln oder in Gruppen. Diese
Wallfahrt erheischt eine erhebliche korperli-
che Leistung; etliche gehen bewuft den tra-
ditionellen weiteren Weg. Man findet sich
aber zwischenhinein auch zu gemiitlichen
Starkungen zusammen.

Auch die Grenzumgiange zur Auffahrtszeit
und die ,, Auffahrtsumritte” im Luzerner
Hinterland fordern Reitern und FuBlgidngern
viel ab und finden vielleicht gerade deshalb
wieder groflere Beteiligung.

Sozial-karitative Brduche

Traditionelle Brauche mit ausgeprigt sozial-
karitativer Komponente sind beispielsweise
im Weihnachts- und Totenbrauchtum ent-
halten. In neuerer Zeit fiihrte die sozial-kari-
tative Ausrichtung einiger Briuche zu einer
ausgesprochenen Renaissance derselben.

In der Zwischenkriegszeit (und schon frither)
nahmen katholische Arbeitervereine, Jung-
mannschaften und karitative Organisatio-

3 In: Dezember-Kalender: Die Ostschweiz, 11. Dez.
1984.
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nen den Brauch des Nikolausbesuches bei
Kindern und Bediirftigen neu auf. Nach der
Verkiimmerung des Nikolausbrauches im
19. Jahrhundert und seiner Uberlagerung
mit dem ,,Weihnachtsmann* kam so der hl.
Bischof von Myra wieder in die Adventzeit
hinein, selbst in der Diasporagrofistadt Zii-
rich (durch die von Katholiken gegriindete
St.-Nikolaus-Gesellschaft).

1955 wurde das ,,Sternsingen® von der ,,Ka-
tholischen Jungschar* Osterreichs erstmals
als ,,Missionssingen‘ durchgefiihrt, wodurch
der alte und vielfach verlotterte ,,Heische-
brauch* eine aktuelle Aufwertung erfuhr.
Die Ubernahme des ,,Missionssingens‘
durch Jugendgruppen in der Schweiz,
Deutschland, Belgien und im Elsafl bewirkte
eine ,,Brauchtumsrenaissance grofiten Aus-
maBes* (Werner Galler). Ahnliches geschah
mit alten fasndchtlichen Heischebriuchen in
der Schweiz, die zum Umgang von ,Fas-
nachtsnegern und -chinesen* fiir die Mission
umgeformt wurden.

In der Fastenzeit etablierte sich vielfach der
Suppentag” (gemeinsames Suppenessen
mit Verzicht auf eine Hauptmahlzeit) zugun-
sten der Missionshilfswerke. Oft dient dieser
Anlaf3 auch der 6kumenischen Kommunika-
tion. In diesem Zusammenhang ist auch die
Revitalisierung des alten ,,Hungertuches*
(,,Fastentuch‘‘) durch die beiden Missions-
hilfswerke ,,Misereor* und ,,Fastenopfer der
Schweizer Katholiken* zu sehen.
SchlieBlich sei noch der kirchliche ,,Ausldn-
dersonntag® im Herbst erwahnt, der in der
Schweiz in vielen Pfarreien mit einem Spa-
ghetti- oder Maroniessen nach dem Gottes-
dienst und mit Volkstidnzen der verschiede-
nen Volks- und Sprachgruppen gefeiert
wird.

SchlufBiiberlegung

Ein bekannter Theologe in der DDR schrieb
mir kiirzlich: ,,Es ist sehr interessant, wie bei
uns Religion, Religiositit und religitse
Volkskunde vor einem ganz groB3en Come-
back stehen . .. Auch von seiten der Marxi-
sten werden die Dinge gesehen, obwohl es
fiir sie ja ein unvorhergesehenes Phianomen
ist. Aber fiir uns selbst ja auch. Karl Barth
und Dietrich Bonhoeffer, die ja beide teils be-



hauptet haben, die Religion sei tot bezie-
hungsweise es komme neuerdings auf eine
religionslose Verkiindigung an, haben sich
da ja vollig getduscht.*

Aus der obigen Ubersicht iiber das heutige
religiose Brauchtum, die natiirlich nur einen
beschriankten Querschnitt bieten kann* — ei-
ner eigenen Betrachtung wire die geradezu
inbriinstige Liebe Jugendlicher zum Symbol
des Kerzenlichtes wert! —, geht hervor, daf3
die neue Evolution der Religion (einer oft
sehr diffusen Religiositét) auch in den heuti-
gen Brauchrevitalisierungen aufscheint. Die
Wiederentdeckung der Volksreligiositdt®s
ist bereits seit den siebziger Jahren im Gang.
Die nicht nur einseitig verbale, sondern to-
talsprachliche Ausformung und Vermittlung
des Glaubens, die nonverbale Kommunika-
tion mit Gott und den Heiligen, wie sie der
katholischen Tradition entsprechen, sind
neu gefragt und werden in die verschiedenen
Traditionsstrome der Okumene einge-
bracht.

Um bestindig zu bleiben, benoétigt das
Brauchtum allerdings eine gute Organisa-
tion. Und es muB von Vereinen, Schulen, Ju-
gendgruppen, Seniorengruppen (die ja Zeit
dafiir haben!), Pfarreirdten und Liturgie-
gruppen als Nachfolgern der weithin nicht
mehr bestehenden ehemals brauchtragen-
den Ziinfte, Bruderschaften und ,,Knaben-
schaften® (der Ledigen) beharrlich durchge-
tragen und vielfach mit einem heute anspre-
chenden ,,sound‘* wieder brauch-bar ge-
macht werdens§.

Dabei konnen sich durchaus das heutige
kirchliche Bildungswesen fiir Jugendliche
und Erwachsene durch Braucherforscﬁung,
-interpretation und -vertiefung (biblischer,
liturgischer und theologischer Art) und
das revitalisierte kirchliche und religiose
Brauchtum gegenseitig erganzen, durch-
dringen und befruchten.

4Vgl. W. Heim, Volksbrauch im Kirchenjahr heute,
Schriften der Schweizerischen Gesellschaft fir
Volkskunde 67, Basel 1983.

5 Vgl. J. Baumgartner (Hrsg.), Wiederentdeckung
der Volksreligiositéit, Regensburg 1979.

6 Vgl. P. Neysters, Alte Briauche wieder brauchbar
machen: ru — Zeitschrift fir die Praxis des Religi-
onsunterrichtes, Oktober/Dezember 1984 (Spezial-
nummer ,,Religioses Brauchtum — neu entdeckt‘).

Ottmar Fuchs

AblaB - eine alte Frommigkeitsform
in neuer Weltverantwortung

Der folgende Beitrag versucht, die AblafS-
theologie praktisch-theologisch zu bedenken,
indem er das traditionelle Ablaf-Verstind-
nis mit der sozialen und politischen Verant-
wortung der Christen und der Kirche ver-
kniipft. Dabei werden einleitend einige Ge-
danken zur strukturellen und kollektiven
Siindhaftigkeit zusammengefaft*. Sodann
bietet der Autor jene inhaltlichen Momente
am Ablaf, die als positive Ansdtize und
Chancen fiir eine gelduterte Einsicht und
Praxis in der Gegenwart gelten kénnen — bis
hin zu gemeinsamen Fastenopfern fiir die
durch unseren Wohlstand Verarmten und
zur Solidaritdt mit den Toten. red

Vorbemerkung

Im Verlauf des ,Heiligen Jahres 1983/84
wurde verstindlicherweise auch wieder
hiufiger uiber ,,AblaB‘ gesprochen und ge-
schrieben!. Die verschiedenen Verstehens-
angebote und Praxishinweise sollen hier um
einige aktuelle Erganzungen erweitert wer-
den.

1. Strukturelle und kollektive
Stindhaftigkeit

Die biblischen Geschichten entfalten sowohl
fiir die Beziehungen zwischen Personen wie
auch fiir jene zwischen Gruppen, Gesell-
schaften und Voélkern ihre inhaltliche Ener-
gie. So enthalt der von Jesus mit der Ge-
schichte vom Barmherzigen Samariter er-
zahlte Handlungsvorgang eine doppelte
StoBrichtung: einmal in Richtung auf den

* Vgl. dazu: W. Eichinger, Heute noch von ,Erb-
siinde* reden?, in: Diakonia 11 (1980), 161-169.

1 Vgl. J. Finkenzeller, Der AblaB. Geschichte und
theologische Problemstellung heute, in: Theologie
der Gegenwart 26 (1983), 243-251; K. Hillebrand,
Heiliges Jahr und AblaB — Hindernis oder Hilfe fiir
die Einheit im Glauben?, in: Anzeiger fiir die Seel-
sorge 93 (1984), 20-24, 39-42; S. 0. Horn, Erneuerung
aus dem geistlichen Raum der Kirche. Eine theolo-
gische Besinnung iiber den AblaB, in: Lebendiges
Zeugnis 29 (1984), 61-69; M. Seybold, Erwigungen
zum AblaB, in: Klerusblatt 64 (1984), 2, 38-40.
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zwischenmenschlichen Bereich, zum ande-
ren aber in Richtung auf eine scharfe Gesell-
schaftskritik hinsichtlich der bestehenden
Vorurteile, denn der Samariter, der religitse
AuBenseiter ist es, der dem hilft, der ihm
selbst gegeniiber fremd ist (vgl. Lk 10, 25-37).
Das in vielen Gruppierungen und Initiativen
der Gesellschaft aufkommende Gespiir fir
strukturelle und kollektive Schuld (z. B. der
Anteil aller Autofahrer an der Naturver-
schmutzung) ist zum Teil eine ,,Fremdpro-
phetie*, durch die wir — im Sinne der ange-
deuteten biblischen Botschaft — die Zeichen
der Zeit erkennen konnen?2.

Wir Christen miifiten ein besseres Gespur
fur die siindhaften Zusammenhinge iiberre-
gionaler und globaler Art entwickeln! Hier
fehlt noch viel an prophetischer Gerichts-
predigt flir die heutige Zeit, in der diese
strukturelle Siindhaftigkeit schonungslos
aufgedeckt wird. Um dies zu konnen, bedarf
es der Kenntnis der sozialpolitischen, markt-
wirtschaftlichen und entwicklungspoliti-
schen Analysen der Human- und Sozialwis-
senschaften, welche die oft sundhaften
Strukturen zwischen Vodlkern und ihren
Wirtschaftsverhéltnissen deutlich machen.
Das gehort ja zum Elend unserer Siindhaf-
tigkeit, daB3 wir nicht nur die Siinden haben,
die wir in sehr sichtbarer interaktionaler
Weise direkt den anderen antun, sondern
daf} wir in stindige Verhdltnisse hineingebo-
ren sind (,,Erbsiinde®), fiir deren Bestehen
wir zundchst nichts konnen, deren Bekamp-
fung uns aber nichtsdestoweniger aufgetra-
gen ist.

Zugegeben, von ,,struktureller Siinde‘‘ kann
nur in analoger Weise die Rede sein, weil die-
ser Begriff nicht die fur die Stindendefinition
wesentliche unmittelbare Personalitdt und
Entscheidungsfreiheit des einzelnen auf-
nimmt. Dennoch ist diese Redeweise ge-
rechtfertigt, insofern der Begriff der struktu-

2 Mit der sozialen Dimension der Siinde kann bei-
spielsweise gemeint sein, daf} gerade wir in der
Bundesrepublik in einen Reichtum und in ein Mili-
tarblindnis hineingeboren sind, was beides zusam-
men eben die Ressourcen verbraucht, die die ar-
men Volker der Erde fir das Notigste bitter notig
hitten. Dazu kommt die strukturelle Siindhaftig-
keit, die in den Wirtschaftssystemen, in den Tech-
niken und Verhaltenszwingen der Konzerne liegt,
die oft alles andere als Menschlichkeit untereinan-
der fordern, sondern vielmehr den Kampf, den Pro-
fit, die Macht und die Gewalt provozieren.
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rellen Siinde ndmlich die mittelbare Schuld-
fahigkeit der Siindhaftigkeit des einzelnen
namhaft macht und ins Bewufltsein bringt:
Der einzelne kann namlich aktiv im Hori-
zont struktureller Siinde siindigen, indem er
selbst durch eigene Taten die zerstoreri-
schen Strukturen verstidrkt; er kann sich
aber (und dies ist haufiger, aber objektiv
nicht weniger schlimm) gegeniiber den poli-
tisch-sozialen AusmaBen der Siindenver-
strickung passiv verhalten und es unterlas-
sen, etwas dagegen zu tun. So klagen die
neueren Begriffe der kollektiven bzw. struk-
turellen Siinde die in der kirchlichen Siin-
dentheologie schon immer betonte Welthaf-
tigkeit, Verfestigungsgefahr und Zukunfts-
konsequenz menschlicher Siinde im Kon-
text gegenwirtiger Probleme ein und quali-
fizieren von daher wieder die Siinde des ein-
zelnen: denn an unserem Verhaltnis zur kol-
lektiv-strukturellen Siindhaftigkeit definiert
sich dann auch unsere eigene Siinde bzw.
unsere Umkehrbereitschaft.

Die ,,Siinden der Viater*

Das Thema der kollektiven Siinde muf frei-
lich auch in ihrem auf die Vergangenheit ge-
richteten Bedeutungszweig angegangen
werden. Was die ,,Siinden unserer Viter
betrifft, genligt es nicht, wenn sich Theolo-
gen z. B. mit jenen Vorgédngern identifizie-
ren, die mit den Leidenden in den Konzen-
trationslagern mitgelitten haben und Opfer
wurden, und sich nicht auch der gemeinsa-
men Sundhaftigkeit mit jenen Theologiepro-
fessoren, Pfarrern und Bischofen bewuBt
werden, die in ihrer Theologie, in ihren Pre-
digten und ihren amtlichen Handlungen der
Naziideologie Vorschub geleistet, das Ver-
halten der Henker nicht genligend angegrif-
fen und sich zu wenig oder liberhaupt nicht
mit den Opfern solidarisiert haben. Im Sinne
einer ehrlichen Auseinandersetzung mit der
Vergangenheit im Horizont potentieller und
womoglich realer gemeinsamer Siindhaftig-
keit mit den Vatern gilt demnach: wir haben
uns zunachst in den Tatern wiederzuerken-
nen, nicht vorschnell nur in den Opfern.

Dies entspricht auch unserem Verhiltnis zu
dem Opfer der Menschheitsgeschichte, zu
Jesus Christus und seiner Botschaft. Viele
seiner Worte und Beispielgeschichten zielen



darauf, daB3 sich der Horer in ihnen als Sin-
der, zumindest als potentieller Siinder wie-
derentdeckt und wahrnimmt. So sind z. B.
beim Gleichnis vom Barmherzigen Samari-
ter die Horer aus der Perspektive des histori-
schen Jesus selbst keine Samariter, sondern
sie gehoren zu jenen, die im Gleichnis
schlecht wegkommen!

Eine christliche Erinnerung an die Vergan-
genheit, an die biblische wie auch an die
jungste, lebt von der Hermeneutik des Siin-
denbewufitseins und der Umkehrbereit-
schafts. Solches Verhalten erst ist dann fir
die Gegenwart und fur die Zukunft fruchtba-
re Siithne der Siinden unserer Vorfahren fiir
eine bessere Welt. Die Siihne als Einsicht in
die gemeinsame Siindhaftigkeit und als Be-
reitschaft zur Umkehr ist das hermeneuti-
sche Prinzip der Erinnerung fiir die Chri-
sten: Wir erinnern uns an die Opfer, identifi-
zieren uns aber nicht vorschnell mit ihnen
(auch nicht auf spirituell-ideeller und mit-
leidvoller Ebene), sondern wir befragen uns
selbst in unserer Gegenwart, inwieweit wir
die Tédter und Sinder, die gegenwartigen
,,Opfermacher' sind.

Die Siinde ist auch im Inneren der Kirche, in
ihren Individuen, aber auch in ihren kom-
munikativen Strukturen eingenistet! Es gilt,
diese Einnistungen zu markieren und zu be-
kidmpfen. Um dies zu ermdoglichen, braucht
es auch in unseren Gemeinden einen Raum,
wo Schuld zugegeben und Siihne provoziert
werden kann.

2. Der Ablafl als Aufarbeiten
von Suindenfolgen

Der Papst legt am Ende seiner Verkiindi-
gungsbullet zum Heiligen Jahr besonderen
Wert auf den AblafB. Hinsichtlich des Luther-
jahres mag dies als Provokation verstanden
worden sein. Hinsichtlich des weltkirchli-
chen, katholischen Bereiches freilich, in dem
die Verkiindigungsbulle gilt, handelt es sich
um ein inhaltliches Anliegen Johannes Pauls
II. In der Tat gestaltet sich unser Verhaltnis

3 Vgl. dazu: H. Merklein, Jesu Botschaft von der
Gottesherrschaft. Eine Skizze, Stuttgart 1983 (=
Stuttgarter Bibelstudien 111), 33-36.

4 Papst Johannes Paul II.: ,,Offnet die Tiiren dem
Erloser!”, in: L'Osservatore Romano, Wochenaus-
?a})ze 111; deutscher Sprache 13 (1983), Nr. 4 (28. 1. 83),

zu Grundbegriffen aus der kirchlichen Tra-
dition nicht dadurch angemessen, daffi wir
diese Begriffe einfach unter den Tisch fallen
lassen, sondern dafl wir das, was mit ihnen
einmal theologisch-intentional gemeint war,
in der Gegenwart und ihrer Situation neu be-
denken. Manchmal zeigt es sich dabei, daB
alte und scheinbar abgegoltene Begriffe tat-
sédchlich im Bezug auf die Gegenwart pro-
phetische Relevanz haben. Dies gilt auch fiir
den so belasteten Begriff Ablaf3.

Um zunéchst einmal den antireformatori-
schen Aspekt aus diesen Uberlegungen von
vornherein herauszunehmen: Es ist viel zu
wenig bekannt, daf3 Luther, bei allem hefti-
gen Kampf gegen die schibige und gewinn-
stichtige AblaBpraxis (vgl. 72. These) der da-
maligen Zeit, unter anderem in seiner 71.
These fur die ,,theologische Wahrheit des
Ablasses eintritt’! Diese Wahrheit bemiiht
sich besonders um die radikale Stindhaftig-
keit des Menschen und ihre Folgen, also um
den Menschen als ,,peccator®. Ahnlich miis-
sen auch wir das Gespiir fiir die Stinde und
ihre abgrundtiefe Macht liber die aktuelle
Tat hinaus vertiefen.

Was ist ein Ablaf3?

Nach dem neuen Kirchenrecht (can. 922) be-
stimmen den Ablaf3 drei Dimensionens§: er ist
der ErlaB einer zeitlichen Strafe vor Gott fur
Siuinden, die hinsichtlich der Schuld schon
getilgt sind; er wird erlangt unter bestimm-
ten Bedingungen durch die Hilfe der Kirche;
denn: diese Kirche teilt als Dienerin der Er-
losung den Schatz der Genugtuungen Chri-
sti und der Heiligen aus und wendet ihn den
einzelnen zu! Diese Aussagen decken sich
mit den Grundwahrheiten zum Ablaf3, wie
sie Papst Klemens VI. ebenfalls in einer Ju-
bilaumsbulle, nadmlich ,,Unigenitus Dei fi-
lius*‘, 1343 verkiindet hat?. Woriiber in dieser
Definition des Ablasses im Konzept der Sa-
tisfaktionstheorie nachgedacht wird, kann

5 Vgl. M. Luther, Die funfundneunzig Thesen wider
den AblafB, in: ders.: Von der Kraft des Wortes. Aus-
gewihlte Schriften, Predigten, Gespriache und
Briefe, Giitersloh o. J., 289-295, hier 294 (vgl. ahn-
lich die Thesen 47, 48, 69).

8 Vgl. dazu H. Schwendenwein, Das neue Kirchen-
recht. Gesamtdarstellung. Graz — Wien — Koln 1983,
343ff.

7 Vgl. dazu J. Neuner — H. Roos, Der Glaube in der
Kirche in den Urkunden der Lehrverkiindigung,
Regensburg 171965, 341-346, zur Jubildumsbulle
vgl. a. a. O., 342ff. (DS 1025-1027).
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heute mit beachtlicher Aktualitdt weiterbe-
trieben werden. Als Vermittlung mag Augu-
stinus herangezogen werden mit seiner Ein-
sicht, daf} die Siinde ihre Strafe in sich selber
habes8! Wer stindigt bzw. wer es unterlaft, ge-
gen die Siinde anzugehen, der bringt damit
Folgen (,,Strafen*) dieses Verhaltens in die
Welt, die er nicht kontrollieren und liber-
schauen, die er auch nicht mehr zuriickhal-
ten kann. Der Ablafl bringt uns damit auf die
Frage: Ist mit der Vergebung alles bereinigt?
Ist damit alles wieder wie am Anfang? Die
Siindenschuld wird zwar nachgelassen, aber
was ist mit ihren Folgen? Sind auch die ge-
stoppt? Hier wird klar: Es muf} eine notwen-
dige Unterscheidung getroffen werden zwi-
schen Siinde einerseits und ihren fiirchterli-
chen und leidschaffenden Folgen anderer-
seits.

So bedarf es neben der dem einzelnen mogli-
chen und dann auch ndtigen unmittelbaren
Wiedergutmachung eines Schadens am an-
deren zugleich einer besonderen Anstren-
gung des Aufarbeitens oder Wiedergutma-
chens im Bezug auf all die Siindenfolgen, die
keiner von uns mehr im Griff hat. Die zeitli-
chen Strafen fiir die Stinden haben ihre Wur-
zeln in der Siinde selbst, die aus sich heraus
Schaden, Elend und Verzweiflung, schlief3-
lich den Tod schafft.

3. Konsequenz der Siinde

Diese in Zeit und Geschichte auftretende
Konsequenz der Siinde gilt es in den Blick zu
bekommen:

Auf der personlichen Ebene

Viele Beispiele aus dem Alltag lassen dies er-
kennen: Jemand verleumdet einen anderen
und macht ihm so Schwierigkeiten. Er er-
kennt sein Unrecht und bittet den durch ihn
in Schwierigkeiten Geratenen um Entschul-
digung. Dieser nimmt die Entschuldigung
auch an. Auf dieser Ebene ist also die Wie-
dergutmachung erfolgt. Aber die Worte sind
nicht mehr aufzuhalten. Sie sind wie ein

8Vgl. dazu (im AnschluB3 an P. Schoonenberg) A. M.
Dorn, Schuld — was ist das? Donauworth, 1976, 148;
besonders K. Rahner, Zur heutigen kirchenamt-
lichen AblaBlehre, in: Schriften zur Theologie
Bd. VIII, Einsiedeln 1961, 472-518, bes. 507.
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Pfeil, der, einmal abgeschossen, nicht mehr
zuriickgenommen werden kann. Sie haben
schon getroffen und Kreise gezogen. Die
Wellen des einmal Gesagten schlagen hoch
und setzen sich fort, das Geriicht lauft wei-
ter, selbst nachdem die beiden untereinan-
der wieder ins reine gekommen sind.

Auf der strukturellen Ebene

Der strukturelle Aspekt wird schon dadurch
fallig, daB wir Anteil haben an einem Reich-
tum, der anderen das Notigste wegnimmt,
dafl beispielsweise Christen in Fabriken ar-
beiten (und fiir ihren Unterhalt und den ih-
rer Familie auch darin arbeiten miissen), die
die Umwelt verschmutzen, oder in Betrie-
ben, die strukturell Unterdriickung und Ge-
walt schaffen, oder in Industrien, die Ver-
nichtungsmaschinen herstellen, oder in
Konzernen, deren Unternehmenspolitik in
bezug auf die sogenannte Dritte Welt unter
dem Verdacht der Ausbeutung steht.

4. Notwendige Trauer- und Bufarbeit

Wir sind in diese kollektive Siindhaftigkeit
systemischer Zustinde hineingeboren, und
indem wir zu wenig dagegen tun und sagen
und die prophetische Kritik unterlassen, in-
dem wir aber auch in vieler Hinsicht einfach
nichts dagegen tun konnen, weil keiner von
uns das Problem dadurch 16sen kann, dafl er
aus diesen Verhiltnissen aussteigt, steht
dem Christen die Trauer- und Bufarbeit an:
namlich wenigstens den Versuch einer Wie-
dergutmachung fiir diese Stindenfolgen der
wirtschaftlichen und politischen Zusammen-
hange auf den Ebenen zu leisten, wo ihm dies
moglich ist! Beispielsweise im Gebet; dannin
einer ganz anderen Freigebigkeit den Armen
gegeniiber; indem wir uns um klare Analy-
sen dieser Zusammenhinge bemiihen und
sie nicht verdrangen; indem wir den Mund
auftun und die entsprechenden Solidarisie-
rungen mit anderen Initiativen in der Gesell-
schaft riskieren und vieles andere mehr.

Der Schaden, den wir mit unserer Siinde im
personlichen und sozialstrukturellen Be-
reich anrichten, verlangt intensive Arbeit an
uns, geduldiges Bemiihen um Korrektur,
schmerzhaftes Abtun von Gewohnheiten,
ehrlichen Willen zum Aufarbeiten auf ver-



schiedenen Gebieten. Aus dieser Perspekti-
ve konnten die AblaBforderungen der Kir-
che tatsdchlich bedeutend kreativer und ak-
tueller formuliert werden, ohne jetzt die tra-
ditionellen BuBwerke in dieser Hinsicht ein-
fach abschaffen oder diffamieren zu wollen.
Gebet und Sakramentenempfang sind ganz
entscheidende spirituelle Momente auf dem
Weg der Umkehr und der Wiedergutma-
chung: Es geht auch um die personliche Ab-
kehr des Christen von der Siinde, indem er
,.die Hinkehr zu Gott reiner und voller, in
der Mitte seiner Person und in allen Berei-
chen seines Lebens und Wirkens tiefer voll-
ziehen will*9. Allerdings ist die Uberlegung
theologisch unangemessen, daB dies durch
von auflen (von Gott?) auferlegte und heils-
péadagogisch gezielte Strafleiden geschehen
sollte: vielmehr werden die ,,Siindenstra-
fen* an dem Ort zu ,,erleiden* sein, wo sie
durch unsere Siinde als deren Folgen tat-
sdchlich entstehen. So diirfen Gebet und li-
turgische Vollziige keine Ersatzleistung fir
das sein, was eigentlich zu tun wére, ndmlich
die konkrete Versdhnung mit den anderen
und die Wiedergutmachung der sozialen und
anderen Folgen der Siinde. Solches Handeln
verausgabt sich an der neuralgischen Stelle
selbst, wo die realen Konsequenzen der per-
sonlichen und der strukturellen Siinde kon-
kret vorhanden sind. Die AblaBforderungen
werden sich demnach vielmehr den realen
Vorgédngen stellen miissen, wo einzelne,
Gruppen und Vélker sich und andere in Un-
heil verstricken.

Geschieht dies nicht, dann wird die ohnehin
progressive Entfremdung des Menschen im
kirchlichen Bereich fortgeschrieben, indem
némlich die spirituelle Praxis zunéchst von
der sozialen Praxis getrennt bleibt und nur
indirekt ,,iiber* die individuelle Liuterung
(hoffentlich!) der Umwelt zugute kommt.

»Ableiden der Siindenstrafen
durch Diakonie fiir die Opfer

Deshalb wire die kirchenamtliche Ablaf3-
praxis gut beraten, sich auch auf das Gebiet
des ,,Weltdienstes‘‘ zu begeben und dort die
Abarbeitung, das ,,Ableiden der Siindenstra-
fen einzuklagen: durch materielle Opfer,

9 Horn, Erneuerung, a. a. O., 64.

durch Solidarisierung und durch Zivilcoura-
ge. Hier wire beispielsweise eine intensive
Verkniipfung von karitativer Hellhorigkeit
wie auch des diakonalen Einsatzes mit einer
neuen AblaBpraxis moglich und noétig, zu-
mal dieses pastorale Handlungsfeld in unse-
ren Gemeinden nicht wenig unterentwickelt
erscheintl0. Man sollte sich zudem von den
negativen Erfahrungen der Vergangenheit
her nicht davon abhalten lassen, die AblaB-
forderungen auch finanziell zu formulieren,
freilich nicht zugunsten der Kirche und ihrer
machtvollen Repriasentanz, sondern zugun-
sten der Armen und der Opfer in dieser Welt.
Man konnte etwa auch an das gemeinschaft-
liche Fasten denken, und zwar als eine politi-
sche Tat der Solidarisierung und des Mitfiih-
lens, der Sympathie mit den Hungernden
und vieles andere mehr.

So miite die manchmal auftretende Klein-
kariertheit gegenwartiger AblaBBpraxis (z. B.
der angebotenen BuBwerke) korrigiert wer-
den, weil gerade mit ihr der schwerwiegende
Unterschied zwischen der Siinde und ihren
Folgen verharmlost und die theologische In-
tention des Ablasses verdunkelt wird. Denn
diese Intention stoBt uns auf die Notwendig-
keit, die in Zeit und Geschichte manifest
werdenden Folgen der Siinden ein Stiick we-
nigstens dadurch aufzuarbeiten, daB wir
durch opferbereites solidarisches Handeln
(und zwar auf vielfdltige Weise) versuchen,
den Schaden an den anderen, der Gemeinde,
an der Gesellschaft und an der Welt, soweit
es in unseren Moglichkeiten liegt, wieder-
gutzumachen. Hier beriihren, ja thematisie-
ren formlich die AblaBtheologie sowie die
entsprechende AblaBpraxis das Sithnehan-
deln des einzelnen und der Kirche: zugun-
sten einer wenigstens ansatzhaft erfahrba-
ren ,,Heiligung der Welt* an ihren Unheils-
platzen!

5. Ein Geschenk kirchlicher Solidaritdt

Das alles darf aber nicht auf der platten Lei-
stungsebene verstanden werden, dahinge-
hend, daB wir durch solche Werke aus eige-

10 Vgl. den dafiir wichtigen Aufsatz von W. Zauner:
Diakonie als pastorale Tatigkeit, in: H. Erharter
u. a. (Hrsg.), Prophetische Diakonie. Impulse und
Modelle fiir eine zukunftsweisende Pastoral, Wien
1977, 147-159.
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ner Kraft und zu unserem Selbstruhm fahig
wairen, und schon gar nicht, da wir dadurch
die Folgen der Siinde durch uns selbst schon
bewiltigt hitten. Deshalb ist im theologi-
schen AblaBverstandnis ganz eindeutig: sol-
che Wiedergutmachung ist nur deswegen
moglich, weil der verhédngnisvollen Gemein-
samkeit der Menschen in ihrer Siindenver-
stricktheit aus der Perspektive Gottes und
der Kirche der groBe,,Schatz* der Menschen
gegeniibersteht, die die Siinde bekampft ha-
ben und in dieser Umkehrbereitschaft und
Nachfolge selbst Opfer der Siindhaftigkeit
und Gewalttéitigkeit anderer geworden sind.
Die ,,Strome dieses vergossenen Blutes‘‘, vor
allem des Jesus von Nazaret, aber auch aller
anderen Opfer von Gewalt und Siinde, sind
nicht vergebens!!! Der gemeinsamen siind-
haften Taterschaft aller gegeniiber tut sich
hier eine ganz andere gegenldufige Solidar-
gemeinschaft auf, ndmlich die der Opfer, der
Heiligen.

Als erster war in dieser Hinsicht Jesus mit
allen ,,Opfern® solidarisch, indem er die
Siinden aller auf sich nahm; in diese Solidar-
gemeinschaft gehoren aber auch alle, die
ihm in dhnlicher Opferbereitschaft nachge-
folgt sind. Nicht von uns, sondern von den
Opfern kommt der Schatz der Verdienste,
den die Kirche uns siindigen Téatern, sofern
wir wenigstens Versuche der Wiedergutma-
chung unternehmen, zu deren Durchfiih-
rung zuteilt, Die Kirche 148t uns in der gro-
Ben Last der Wiedergutmachung der Siin-
denfolgen nicht im Stich. Innerhalb der Ab-
laBtheorie denkt sie liber die Moglichkeiten
nach, Wege dieser Wiedergutmachung zu
finden und zu gestalten. Sie bietet uns ihre
Hilfe an: ihre Firbitte, ihr stellvertretendes
Einstehen vor Gott auf der Basis der vor Gott

gultigen Verdienste aller Opfer, die die Stin- .

de und ihre Folgen bekimpft haben und be-
kampfen.

Diesen Beistand kann die Kirche leisten,
weil sie ein lebendiger Organismus ist und
weil zu ihr aufgrund ihrer diachronen (also
durch Zeit und Geschichte gehenden) Katho-
lizitat nicht nur die Lebenden, sondern auch
die Gestorbenen und die Zukiinftigen geho-
ren. In ihrem lebendigen Leib kommen Ge-
bet, Opfer, Liebe, Leiden, gute Taten, kom-

11 Vgl. Neuner — Roos, a. a. O., 343 (DS 1025).
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men insgesamt Verfolgung und Sterben
Christi und fiir Christus dem Siinder und sei-
ner Wiedergutmachung in bezug auf die Fol-
gen der Siinden zugute. Wer betend und von
sich etwas hergebend ,,AblaB gewinnt*, er-
halt also gerade keine Amnestie, er gewinnt
aber fiir sein lebenslanges und oft hoffnungs-
armes Bemiihen den Beistand und die
Schubkraft der kirchlichen Gemeinschaft
mit all denen, die bis zur Opferbereitschaft
die Giite Gottes bzw. die Nachfolge Jesu ge-
lebt haben. Wer derart den Willen hat, sich
mit den Folgen seiner Schuld zu befassen,
und darauf vertraut, dafl diese Solidarge-
meinschaft der Opfer ihn mitreiBen kann auf
Gott hin, dem wird der AblaB zu einer Mog-
lichkeit, den Sinn und das Gespiir fur die
Stinde im Angesicht des barmherzigen Got-
tes und des Opfers Jesu und aller dhnlichen
Opfer zu entdecken und ernst zu nehmen.

6. Uber den Tod hinaus!

Das Ablaffhandeln von einzelnen, Gruppen
und Initiativen, von Gemeinden und Teilkir-
chen und schliefllich der Kirche insgesamt
kann sich nicht einbilden, daf3 damit alle Fol-
gen der Siinde auch nur anndhernd in dieser
Zeit zu bewailtigen seien. Die tiberdimensio-
nale GroBenordnung des Bosen und der Ge-
walttatigkeit sowie die immense Zahl und
die unermefBlichen Leiden der Opfer lassen
eine solche gleichgewichtige ,,innerweltli-
che Wiedergutmachung (im ,,Regelkreis*
von guten und bosen Kriften) als eigene Lei-
stung der Menschen in keiner Weise zu. Es
bleibt ein ,,Rest’, freilich ein Rest ungeheue-
ren AusmalBes, der tiber die Zeitlichkeit des
einzelnen und der Menschheitsgeschichte in
die Ewigkeit hinein hinausschief3t und dort
ausgelitten sein will. Eine andere Sicht wiir-
de Gewalttitigkeit und Bosheit in der Ge-
schichte der Menschen bagatellisieren, vor
allem die Leiden der Opfer einschétzbar ma-
chen und damit ebenfalls verkleinern. Der
AblaB braucht also unschatzbar mehr ,,Zeit*
oder auch Intensitét, als er hier an Zeit und
Intensitat iberhaupt zur Verfiigung hat. Aus
dieser Perspektive ist das Purgatorium die
notwendige Verliangerung der ,,AblaBpra-
xis* in den Zwischenbereich zwischen den
Aonen hinein, zwischen Zeit und Ewigkeit.



Ein solches Ausheilen von Mensch, Ge-
schichte und Welt diirfte ebenfalls nur inte-
griert moglich sein: einmal individuell als
Ausheilen des einzelnen in seiner Liebe zu
Gott und den Menschen, zum anderen aber
auch umweltlich als Ausheilen der Welt in
ihren sozialen und 6kologischen Strukturen.
Ansonsten verlore ja das Fegefeuer seine
Welthaftigkeit, und auch der Himmel konnte
dann nicht mehr gut als selige Einheit von
heilen Menschen und heiler Welt gedacht
werden. Denn ohne Reinigung und Heilung
konnen beide nicht ins Reich Gottes gelan-
gen, weder der Mensch noch seine Umwelt.
Vielleicht ist das Purgatorium wvon dieser
Seite her neu zu denken als ein Ort ,,irgend-
wo*, wo ,,bereits‘‘ eine Gegengeschichte zu
der unseren in Gang ist, eine Geschichte
niamlich, in der Welt und Mensch im Ange-
sicht einer ganz anders als hier offensichtli-
chen Liebe Gottes den miithsamen geschicht-
lichen ProzeB der individuellen und struktu-
rellen Umkehr begehen, diesmal einen Pro-
zef3, der von der Gnade Gottes her mit Erfolg
gesegnet sein wird, bis hin zum endgiiltigen
Geschenk des Reiches Gottes, mit dem der
Schopfer der Welt schlieBlich das geben
wird, was von Anfang an ihr Ziel ist. Man-
chen auch modernen Fegefeuertheorien
konnte von daher eine Verzeitlichung und
Verweltlichung des recht verengten indivi-
duellen bis individualistischen bzw. ge-
schichtslosen Ansatzes gut tun.

Diese Andeutungen zeigen, daB es tatsich-
lich eine inhaltliche Verbindung von Ver-
storbenen und Lebenden, eine gemeinsame
Ablafexistenz‘ gibt — in der gemeinsamen
Umkehr und der gemeinsamen Siihne. Sich
hier der gemeinsamen Solidaritdt und Ver-
antwortung zu vergewissern, ist eine gute
Ablaipraxis, unter anderem auch deswegen,
weil die Toten und ihre Schuld als Subjekte in
Erinnerung bleiben, die sich nach wie vor an
der gleichen Aufgabe abarbeiten, die auch
die unsere ist. Die Verstorbenen fordern da-
mit unser reales Mittun ein, damit der uiber
unsere Zeit und Geschichte hinausschieBen-
de ,Rest” der Siindenfolgen durch unsere
hiesige Wiedergutmachung wenigstens et-
was ,,in Grenzen* bleibt.

Praxis

Ferdinand Kerstiens
Marler Kreuzweg fiir den Frieden

Ein Erfahrungsbericht wie der folgende will
einladen und ermutigen, daf sich auch in
anderen Gemeinden und Stddten Frauen
und Mdnner finden, die sich auf dhnliche
Formen gemeinschaftlicher Frommigkeit ein-
lassen und dabei geschwisterlich mit den an-
deren Kirchen zusammenuwirken. In den ver-
schiedenen Einstellungen zum Frieden, die
hier angesprochen, einbezogen und zum Teil
aufgearbeitet werden, konnen wviele sich
selbst und thre Mitchristen wiedererkennen.
Gerade im Glauben und Beten ist Gemein-
samkeit moglich. red

1. Voraussetzungen

In unseren Kirchengemeinden, inshesonde-
re in den katholischen, wird oft die Frage
nach dem Frieden ,,um des lieben Friedens
willen** ausgeklammert. Man will keinen
Streit in die Gemeinden hineintragen oder
hineintragen lassen. Man flirchtet, daf
Gruppen von auswirts sich einmischen. Da-
bei bemerkt man hiufig nicht, wie man
Gruppen aus der eigenen Gemeinde die Luft
abschniirt und sie stillschweigend aus der
Gemeinde herausdrangt. Christliche Frie-
densgruppen konnen dazu viele Erfahrun-
gen berichten, die sie oft sehr niederdricken
und zu entmutigen drohen.

Aber wie sollen wir weiter die Frohe Bot-
schaft Jesu Christi verkiinden, ohne von
Frieden und Gerechtigkeit zu sprechen?
Manche Pfarrer, die konkret iiber die Fragen
von Frieden und Unfrieden auch im gesell-
schaftlichen und politischen Raum zu spre-
chen versuchen, gelten schnell als ,,rot‘‘ oder
,.links*, und alles, was sie tun oder sagen,
wird von manchen Gemeindemitgliedern
nur unter diesem Blickwinkel gesehen. Wie
konnen wir als Biirger und Christen lernen,
friedlich tiber unsere unterschiedlichen Vor-
stellungen iiber die konkreten Wege zum
Frieden heute zu sprechen? Wenn wir Chri-

117



sten das untereinander lernen, wire das
auch ein wichtiger Dienst an unserer Gesell-
schaft.

,,Der Friede des Herrn sei mit Euch!* — Das
darf nicht nur eine liturgische Floskel sein,
ein GruB, der innerhalb des Kirchenraumes
ausgetauscht wird; das miissen die Men-
schen und Volker erfahren konnen durch
das Leben und das Zeugnis der Christen und
der christlichen Kirchen.

Vor diesem hier nur kurz angedeuteten Hin-
tergrund mochte ich iiber eine Entwicklung
berichten, die die evangelischen und katholi-
schen Kirchengemeinden Marls bisher iiber
zwei Jahre hin gewagt haben. Ich denke, daf
die Schwierigkeiten und Moglichkeiten, die
sich dabei auftaten, symptomatischen Cha-
rakter haben und deswegen auch anderswo
nachvollzogen werden konnen. Sicher kon-
nen die im Anhang wiedergegebenen Texte
auch anderswo (so oder anders) benutzt wer-
den, doch sollte man sich langfristig nicht
den mihsamen ProzeB ihrer Entstehung
ersparen.

Wichtig ist als Hintergrund eine kurze Infor-
mation iiber die Stadt Marl: eine Industrie-
stadt am nérdlichen Rande des Ruhrgebie-
tes, ca. 90.000 Einwohner, etwa 90% Chri-
sten, davon je die Hilfte evangelisch bzw.
katholisch; . 13 katholische Kirchengemein-
den, 8 evangelische: ein liberschaubarer
Raum also, wo sich die Verantwortlichen
noch gegenseitig kennen konnen, auch die
Pfarrer und die Verantwortlichen in der
Stadtpolitik. Die 6kumenische Zusammen-
arbeit zwischen den Gemeinden ist sehr un-
terschiedlich. Sie hangt meistens von der un-
terschiedlichen Einstellung der Pfarrer ab.
Seit einiger Zeit gibt es jedoch ein regelmiBi-
ges Treffen (ca. funfmal im Jahr) eines Koor-
dinierungskreises, an dem die drei leitenden
Pfarrer der evangelischen Stadtgemeinde
und der Dechant und die beiden Pfarrver-
bandsleiter der katholischen Gemeinden
teilnehmen. Dieser Kreis war zunéachst
gegriindet worden, um der Stadt gegeniiber
gemeinsam auftreten zu koénnen (Kinder-
gartenfinanzierung etc.). Doch zunehmend
kamen auch andere Fragen der Zusammen-
arbeit ins Gesprach.

Weiter gehort zu den Voraussetzungen des
,,Marler Kreuzwegs fiir den Frieden* eine
Initiative der Volkshochschule, ,,insel*‘ ge-
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nannt. Sie hatte schon vor mehreren Jahren
eine jahrliche Veranstaltungsreihe angeregt,
die unter dem Namen ,Marler Wege zum
Frieden* lief. Zu deren Vorbereitungskreis
wurden jeweils die Vertreter aller relevan-
ten Gruppen der Stadt eingeladen, aber auch
Einzelpersonen waren sehr willkommen. So
trafen sich Vertreter der Parteien, der Ge-
werkschaften, der groBen Betriebe, der Ju-
gendorganisationen und engagierte Burger.
Auch die Kirchen waren eingeladen. Die
evangelische Kirche beteiligte sich intensi-
ver als die katholische mit eigenen Veran-
staltungen: Gottesdienste, Ausstellungen,
Podiumsdiskussionen.

Es ging bei diesen ,,Marler Wegen zum Frie-
den* nicht um ein einheitliches Konzept,
sondern um eine Reihe von Veranstaltun-
gen, die terminlich aufeinander abgestimmt
waren, die aber jeweils inhaltlich nur von
den veranstaltenden Gruppen verantwortet
wurden. So konnte eine CDU-Veranstaltung
neben einem Abend der DKP stehen oder ei-
nem Gottesdienst. Nur die groben Umrisse
wurden gemeinsam festgelegt: Einmal ging
es mehr um den Frieden am Ort, etwa um die
Wohnverhiltnisse oder die zahlreichen
Gastarbeiter(-Viertel), ein andermal um die
internationalen Fragen. Fiir den Herbst 1983
war die Thematik natiirlich vorgegeben: der
NATO-Doppelbeschlufl, die Nachriistung,
die neuen Atomwaffen, mit der notwendigen
Sicherheit, die sie bringen, oder der neuen
Bedrohung, die sie darstellen — je nach
Standpunkt.

2. Planung

Da brachten evangelische Pfarrer, die auch
in dem Vorbereitungskreis der ,,insel* mit-
arbeiteten, die Frage in den Koordinierungs-

" kreis der evangelischen und katholischen

Pfarrer: Kénnen wir da nicht etwas Gemein-
sames tun? Kénnen wir uns nicht mit einer
okumenischen Veranstaltung beteiligen?
Aber wann und wie? Zunédchst dominierten
die skeptischen Fragen: Werden die Gemein-
den mitziehen? Wie stellen sich die Presbyte-
rien und Pfarrgemeinderite, wie erst einmal
die Kollegen? Herrscht nicht zuviel Angst
vor, sich iiberhaupt damit zu beschéftigen?
Das wird dann doch alles politisch miver-
standen! Da werden wir doch nur in die Par-
teipolitik hineingezogen! Gerade jetzt im



,heiBen Herbst‘ kann man so etwas nicht
machen! Aber sollen wir vor diesen Fragen
und Gefdahrdungen kapitulieren? Warum
nicht gerade jetzt, aber in einer Form, die
nach Moglichkeit allen Vorurteilen und MiB-
verstdndnissen den Boden entzieht? Diirfen
wir uns mit unserer Friedensbotschaft ver-
stecken, wenn es allenthalben brennt in der
Frage nach dem Frieden? — So wurde die Fra-
ge nach einer gemeinsamen Veranstaltung
erst einmal in die evangelische Pfarrerskon-
ferenz bzw. die katholische Pastoralkonfe-
renz weitergegeben.

In der katholischen Konferenz ging es heif
her: ,,Da werden wir ja nur vereinnahmt!*
,»,Man weil} ja, aus welcher politischen Ecke
der Vorschlag kommt!“ ,,Einige von den
evangelischen Pfarrern stehen ja der DKP
nahe!** ,,Wir beten doch stidndig in unseren
Gottesdiensten fur den Frieden. Warum sol-
len wir jetzt dafir auf die StraBe?‘ — Doch
auch andere Stimmen wurden laut: ,,Warum
konnen wir denn nicht auch 6ffentlich tun,
was sonst nur hinter Kirchenmauern ge-
schieht?* , Fronleichnam gehen wir doch
auch auf die Strafe.” ,,Wenn wir nichts tun,
dann zeigen wir doch nur, dafl uns die Fra-
gen, die viele so umtreiben, nichts angehen,
daB} wir keine Antwort, keine Hilfe dafiir
haben. ,,Wir diirfen doch nicht offentlich
dokumentieren, da wir abseits stehen.‘

Dahinter stand die Frage, die nicht ausgetra-
gen wurde: Wie politisch diirfen wir eigent-
lich sein? Wie politisch ist das Evangelium?
Und die Gegenfrage: Ist Nichtstun nicht auch
eine eminent politische Aussage, namlich
das Uberlassen dieser Frage an die jeweils
politisch Machtigen? Die Beschrinkung der
Kirchen auf den Innenraum war und ist allen
Diktatoren ja nur willkommen.

Am Schlufl dieser Konferenz stand ein vor-
sichtiges Ja unter Bedingungen: Es muB eine
eindeutig religiose Veranstaltung sein. (,, Wir
missen verhindern, daB die Sache ins Politi-
sche abgleitet!” sagte einer.) Es darf nicht
aus dem Evangelium die Unterstiitzung ei-
ner politischen Richtung abgeleitet werden.
Es miissen alle Gemeindemitglieder mitge-
hen kénnen, und sie diirfen nicht vor den
Kopf gestoBen werden. Wir wollen miteinan-
der beten, nicht demonstrieren. Bevor wir
mitmachen, wollen wir die Texte sehen.

So setzte sich die Meinung durch: Wir Chri-
sten konnen doch offentlich zeigen, dafl uns
diese Frage nicht kalt 148t, auch wenn wir
keine eindeutige Antwort darauf haben. Wir
sind mit unterwegs — auch wenn die Beden-
ken bestehen blieben, eine solche Aktion im
Rahmen der ,,Marler Wege zum Frieden* zu
sehen. ,,Wir sind da doch nicht auf andere an-
gewiesen.” ,,Das bringt nur Milverstindnis-
se und Arger!“ Auf keinen Fall darf die Sa-
che im ,heiBen Herbst stattfinden, eher
nachher, weil die Fragen doch je nach der
politischen Entscheidung so oder so weiter-
gehen.

Es ergab sich dann ein komplizierter Ver-
mittlungsprozef: Die evangelische Pfarrers-
konferenz stimmte zu, wenn sie auch nicht
alle Bedenken teilte. Der Koordinierungs-
kreis wurde um andere Pfarrer erweitert, die
mitarbeiten wollten.

Als Titel wurde nach langen Uberlegungen
gefunden: ,Marler Kreuzweg fiir den Frie-
den*. ,,Prozession‘ war zu katholisch und zu
fromm, ,,Friedensmarsch‘ zu politisch. Im
,Kreuzweg lag die Anspielung auf die
,,Marler Wege zum Frieden‘. So wurde auch
dorthin eine Solidaritit erkennbar. Der
,,Kreuzweg war den evangelischen Chri-
sten schon vertraut durch den Gkumeni-
schen Kreuzweg der Jugend und die in eini-
gen evangelisch-katholischen Nachbarge-
meinden schon ldnger iiblichen gemeinsa-
men Passionsandachten.

Der Termin wurde bewuf3t nach dem ,hei-
Ben Herbst gewidhlt, nach der Entschei-
dung des Bundestages. So kamen wir in die
Adventszeit. Ein Kreuzweg in der Advents-
zeit erschien uns so abwegig nicht: Wir feiern
ja im Advent die Ankunft dessen, der uns
durch Kreuz und Auferstehung erlost hat.
Adventszeit ohne Kreuz — das wird sowieso
zu leicht nur zur Idylle. Und , Kreuzweg'‘ —
so kann man wohl den Weg der Welt zum
Frieden bezeichnen. Zuviele Kreuze stehen
an diesem Weg. So wurde der erste Samstag
im Advent gewihlt, ein wverkaufsoffener
Samstag, an dem auch die Schiiler sich betei-
ligen konnen. Der Kreuzweg sollte in einer
Kirche beginnen und in einer Kirche enden,
doch sollte er mitten durch die Stadt fithren.
Eine Station muf in der City sein, auf dem
Rathausplatz. Da gehoren wir hin.
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Doch trotz dieser Verstindigungen erklar-
ten einige Pfarrer, sie konnten da nicht mit-
machen. Aber sie wollten auch nichts dage-
gen unternehmen. In den Gespréchen in den
Pfarrgemeinderiten spiegelte sich in der Re-
gel die Einstellung des Pfarrers. Zum Teil
wurde dieser Plan sehr begriifit, zum Teil
hingenommen. Nur ein Pfarrgemeinderat
beschlof, sich nicht an dem Kreuzweg zu be-
teiligen und statt dessen eine eigene Frie-
densveranstaltung im Rahmen einer eigenen
Pfarrwoche zu veranstalten.

Im Koordinierungskreis bildeten sich dann
Redaktionsteams fiir die einzelnen Statio-
nen, fiir die jeweils ein evangelischer und ein
katholischer Pfarrer zustindig waren. Die
Thematik der einzelnen Stationen wurde
festgelegt, die Entwiirfe einzeln besprochen
und zum Teil mit Korrekturwiinschen an die
Teams zuriuckgegeben, so dafl die Schluf-
verantwortung allein beim Koordinierungs-
kreis lag. Wegen der Brisanz der Fragen er-
schien uns keine andere Losung moglich.

3. Gemeindeebene

Das okumenische Friedensgebet auf der
Stadtebene ist fir unsere Gemeinde nicht
einfach vom Himmel gefallen. Zur Vorberei-
tung gehorten die 6kumenischen Passions-
andachten, die wir regelméBig in der Fasten-
zeit an vier Donnerstagen mit unserer evan-
gelischen Nachbargemeinde halten. 1982
hatten wir den Buf3- und Bettag zu einem
6kumenischen Friedenstag mit Gottesdienst
und intensiven Gespriachen genutzt. In unse-
rer Gemeinde gab es zudem seit Beginn 1982
ein regelmaBiges Friedensgebet, das in jeder
Woche stattfindet. Eingerichtet wurde es auf
Anregung unserer Pastoralreferentin im Zu-
sammenhang mit der Polenkrise. Wir woll-
ten uns nicht damit begniigen, Geld zu sam-
meln und Pakete zu schicken; wir wollten
uns mit dem polnischen Volk im Gebet ver-
binden. Bald kamen andere Krisengebiete
hinzu: Iran/Irak, Siidafrika, Afghanistan,
Grenada, Mittelamerika, Ferner Osten. Im
Friedensgebet konnten wir uns immer wie-
der neu mit den betroffenen Menschen, mit
den Opfern solidarisieren und unsere Ohn-
macht und unseren guten Willen vor Gott
bringen.

Eine kleine Gruppe hat dieses Friedensge-
bet, das ohne Eucharistiefeier stattfindet, zu
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ihrem eigenen Anliegen gemacht. Es sind ca.
6 bis 8 Leute, die nach Moglichkeit teilneh-
men. Im Maimonat und im Oktober verbin-
den wir dieses Friedensgebet mit der Maian-
dacht bzw. dem Rosenkranzgebet. Das zieht
groflere Gruppen an. Ebenso schlieBen wir
jetzt verschiedene Veranstaltungen am
Nachmittag mit dem Friedensgebet.
Gestaltet wird es von den hauptamtlichen,
aber auch von vielen ehrenamtlichen Mitar-
beitern der Gemeinde: Die Verantwortli-
chen fur den Altenclub, die KAB, Zivil-
dienstleistende, Jugendliche, unsere Dritte-
Welt-Gruppen etc. Jeder kann mitmachen,
wenn er will. Es findet keine Vorzensur der
Texte statt, so dal} in diesen Friedensgebeten
auch unterschiedliche Friedensvorstellun-
gen prasent sind. Oft kommt es auch in den
vorbereitenden Gruppen zu intensiven Ge-
sprachen, bis man Texte gefunden hat, auf
die sich die ganze Gruppe einigen kann. So
wird auch dadurch die Friedensfrage und die
Verantwortung der Christen gegenwairtig
und offen gehalten. Diese Tradition des Frie-
densgebetes hat sicher in unserer Gemeinde
dazu beigetragen, das Verstdandnis fiir den
»Marler Kreuzweg fiir den Frieden* zu
wecken.

In den meisten Gemeinden konnte man auf
dhnliche Erfahrungen zuriickgreifen. Bei
manchen Gemeinden entstanden anldflich
dieses Kreuzweges erste Kontakte. Bei eini-
gen bleibt es noch immer schwierig. Zuviel
an Vorbehalten gegeniiber den evangeli-
schen Partnern und gegeniiber der Friedens-
frage sind noch wegzuraumen.

4. Erfahrungen

Es trafen sich zum Kreuzweg etwa 400 bis 500
Teilnehmer. Die genaue Zahl ist nicht festzu-
stellen, da wir vorher genau die Zeiten ange-
geben hatten, so daf} viele nur zu einer Sta-
tion kamen oder nur einen Teil des Weges
mitgingen. Die Atmosphire war sehr gesam-
melt. Man spiirte, dal man neue Wege be-
schritt. Man war sich nicht sicher, ob sich an-
dere Gruppen einmischen wiirden mit Sto-
rungen, mit nicht vorhergesehenen Trans-
parenten etc. Es war vereinbart worden, sich
nicht provozieren zu lassen, aber auch alles
friedlich mit eventuellen Einmischern zu re-
geln. Es passierte aber nichts Derartiges.



Wir zogen mitten durch die Stadt. Nicht alle
hielten sich an das vereinbarte Schweigen.
Aber die Ruhe wurde dadurch nicht gestort.
Die zweite Station wurde wie die erste in ei-
ner Kirche gehalten, die dritte dann auf dem
Rathausplatz, allerdings etwas abseits, da
Markt war und die Polizei Storungen ver-
meiden wollte. Die letzte Station fiihrte dann
wieder in eine Kirche. Dort war nach dem
AbschluBB eine einfache Agape mit Brot,
Wein und Saft. Danach konnte man mit Bus-
sen wieder an den Ausgangspunkt gebracht
werden, wo die meisten ihre Autos hatten
stehen lassen. Um 9.00-Uhr hatten wir uns
zum Einsingen versammelt, um 13.00 Uhr
war alles beendet.

Als wichtig stellten sich die begleitenden
Zeichen heraus. Auf der ersten Station wur-
de ein rohes Holzkreuz mit verschiedenen
Zeichen der Unterdriickung beheftet (vgl.
die Kreuzweg-Texte). Diese Symbole sollten
hindeuten auf die vielfiltigen Formen der
Kreuzwege, zu denen heute Menschen ge-
zwungen werden, bzw. auf das Kreuz, das
uns allen auferlegt wird: das Kreuz Jesu als
deutendes Zeichen fiir unsere Ohnmacht
und Verzweiflung, fiir Ungerechtigkeit und
Gewalt, und zugleich fur die Kraft vieler,
darunter nicht zu zerbrechen, fiir Opfer, die
aufrecht blieben. Dieses Kreuz wurde mitge-
tragen und liberragte bei allen Stationen die
Gebete.

Bei der dritten Station wurden 138 Kreuze
bereitgehalten, auf denen die Namen der
Kriege seit 1945 verzeichnet waren. Die
Kreuze, etwa ein Meter grofl, wurden den
Teilnehmern unvorbereitet in die Hande ge-
geben mit der Bitte, sie zur vierten Station zu
tragen und evtl. dabei mit anderen abzu-
wechseln. Das l6ste Uberraschung aus und
Betroffenheit, aber auch die Nachfrage nach
der Bedeutung der Namen, die man zum Teil
nicht kannte. Die vielen kleinen Kreuze
wurden dann auf dem Geldande der evangeli-
schen Kirche an der vierten Station einge-
graben und stehen dort noch heute als
Mahnmale des Friedens und als Erinnerung
an die vielen namenlosen Kriege und Opfer.
900 Teilnehmer, das waren mehr als erwar-
tet, aber dennoch blieb die Frage: bei 20 Ge-
meinden ist das nicht allzuviel. Es war nicht
einmal gelungen, grofere Gruppen der Got-

tesdienstgemeinden fiir diese neue Art zu in-
teressieren. Fiir viele lag der Kreuzweg doch
noch in der Nidhe einer Demonstration. An-
deren war die Thematik zu links, behaftet
mit den Forderungen der Friedensbewe-
gung, mit der man nicht verwechselt werden
wollte. Hinterher horten wir, da3 der CDU-
Stadtverbandsvorsitzende von sich aus alle
CDU-Mitglieder zur Teilnahme eingeladen
hatte, damit das Gesicht des gemeinsamen
Kreuzweges aller christlichen Gemeinden
nicht zu sehr von SPD-Mitgliedern bestimmt
sei... Wo Okumene angefangen wird, da
zieht sie eben auch politische Kreise.

Das Echo in der Offentlichkeit ging iiber eine
freundliche Berichterstattung kaum hinaus.
Auch in den Gemeinden wurde nicht mehr
sehr viel dariiber gesprochen. Auch von den
Pfarrgemeinderaten hatten ja nur wenige
teilgenommen.

5. Konsequenzen

Wenn wir es mit dem ersten ,,Marler Kreuz-
weg fiir den Frieden* ernst meinten, dann
durfte das keine Eintagsfliege bleiben. Dann
hitten wir uns ja doch nur an den ,heifien
Herbst* angehingt. Die Fortfiihrung fand
auf zwei Ebenen statt:

Die beteiligten Pfarrer hatten sich iiber der
gemeinsamen gottesdienstlichen Vorberei-
tung ndher kennengelernt, da es nicht um
organisatorische Absprachen ging, sondern
um inhaltliche Arbeit an Gebetstexten. Das
fiihrte zu Gesprachen, in denen die Partner
etwas von dem Glauben des anderen erfuh-
ren. Daraus erwuchs das Bediirfnis nach in-
tensiveren Glaubensgespriachen unter den
Seelsorgern, Im Herbst 1984 fand dann ein
erster okumenischer Studientag statt, an
dem (fast) alle hauptamtlichen Seelsor-
ger(innen) beider Kirchen teilnahmen. Aus-
gangspunkt waren die Lima-Texte. Es wur-
de ein intensives Glaubensgesprach, wie vie-
le es sich gegenseitig vorher nicht zugetraut
hatten. Diese okumenischen Studientage
sollen jahrlich fortgesetzt werden.

Aus der Reflexion iiber die Erfahrungen des
ersten Kreuzwegs wuchs der EntschluB}, zur
Adventszeit 1984 einen zweiten Kreuzweg
durchzufiihren und dies evtl. zu einer regel-
miBigen gemeinsamen Sache zu machen.
Aufgrund der guten Erfahrungen erhoben
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sich kaum noch Gegenstimmen. Auch die
Pfarrgemeinde, die sich beim ersten Mal ab-
seits gestellt hatte, beteiligte sich nun. Der
Titel ,,Marler Kreuzweg fir den Frieden*
sollte bleiben, nur jeweils durch einen Un-
tertitel ndher erldutert. Fiir 1984 hiefl das
Thema: ,,Gerechtigkeit fiir die eine Welt.*
Der Kiinstler Paul Reding wurde um einen
Plakatentwurf gebeten: Christus tragt unse-
re zerrissene Welt als sein Kreuz.

Wahrend beim ersten Mal nur Pfarrer die
Vorbereitung trugen, sollten jetzt auch in-
teressierte Gemeindegruppen mit einbezo-
gen werden, wegen der Thematik besonders
Dritte-Welt-(Eine-Welt-)Gruppen, Pax Chri-
sti, ,,Frauen fiir den Frieden“ und andere
Friedensgruppen. Das gelang unterschied-
lich gut und komplizierte natiirlich den Pro-
zeB der Uberlegung und der Entstehung der
Texte. So hat der Koordinierungskreis auch
nicht wie beim ersten Mal die Endredaktion
vornehmen konnen. Wir waren auch wohl zu
sorglos geworden. So stimmte am Ende eini-
ges nicht zusammen. Fir die Teilnehmer
klangen die Texte immer noch zu sehr ,,von
oben‘‘. Wir miifiten mehr miteinander beten
und singen, hieB es hinterher, nicht nur Tex-
te anhoren. Da fehlen uns sicher noch neue
gemeinsame Formen.

Die Teilnehmerzahl blieb die gleiche. Es
bleibt die Anfrage und die Aufgabe, groflere
Kreise unserer Gemeinden fur diese ckume-
nische Sache, fur unsere gemeinsame Ver-
antwortung fur den Frieden, fur das offentli-
che Zeugnis zu gewinnen. Wir sehen die Ge-
fahr, dal der ,,Marler Kreuzweg fiir den
Frieden* schon zur Routine wird und dann
keinen mehr bewegt. Es bedarf einer Intensi-
vierung der Okumene auf der Gemeinde-
ebene, der Glaubensgesprache und der ge-
meinsamen Gottesdienste, der gemeinsamen
Wahrnahme sozialer Verantwortung, damit
der gemeinsame Kreuzweg nicht in der Luft
héangt. Er wird nur Zukunft haben, wenn er
in ein vielfaltiges Netz ckumenischer Arbeit
und okumenischen Lebens einbezogen ist.

Beim zweiten Mal konnten wir unsere Sta-
tion mitten auf dem Rathausplatz halten,
mitten im Trodelmarkt vor dem grofBien Ein-
kaufszentrum. Die Leute blieben zum Teil
stehen, horten und schauten zu und gingen
dann weiter. Andere wandten sich ab, man-
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che verlegen, manche desinteressiert, man-
che argerlich. Uns schien diese Szene symbo-
lisch zu sein: Die Christen auf dem Trodel-
markt unserer Welt. Ich versuchte, die Situa-
tion aufzufangen in der BegriiBung:

,,Jm Namen der evangelischen und katholi-
schen Gemeinden Marls darfich Sie alle hier
herzlich begriiBen! Hier, in der Mitte unserer
Stadt, wo verkauft und gekauft wird, wollen
wir an die erinnern, die weder kaufen noch
verkaufen konnen, weil sie nichts haben,
weil die Ungerechtigkeit auf unserer Welt sie
noch drmer und uns noch reicher macht. Wir
wollen beten fiir den Frieden. Wir wollen uns
aufmachen zu groBerer Gerechtigkeit, damit
alle kaufen und verkaufen konnen, damit
alle auf unserer einen Welt miteinander in
Frieden leben konnen. Ich lade Sie ein, zuzu-
horen, mitzudenken und mitzubeten, wie Sie
es wollen und vermogen.‘

Es folgen nun die Texte des ersten und eine
Meditation aus dem zweiten Kreuzweg. Die
Lieder sind weggelassen, da sie sich sehr
nach den ortlichen Voraussetzungen richten
miussen.

1. Kreuzweg 1983
I. Station: Wir tragen an der Last der Zeit

Einfiihrung: Sie alle, die Sie gekommen sind
zu diesem Friedenskreuzweg, mochte ich
herzlich begriiBen und wiinsche Ihnen einen
guten Morgen.

In diesen Wochen, da die Gemiiter so heftig
bewegt sind von der Sorge um den Frieden,
wollen evangelische und katholische Chri-
sten aus dieser Stadt ein gemeinsames Zei-
chen setzen mit einem offentlichen Gebets-
gottesdienst fiir den Frieden. Wir haben
dafiir den alten Brauch des Kreuzwegs
aufgegriffen.

Ein Kreuzweg ist keine Demo und kein Spa-
ziergang, sondern eine Form des betrachten-
den Gebets.

Betend und schweigend wollen wir durch die
Straflen unserer Stadt gehen und an vier
Stationen innehalten und uns besinnen.

Ein Kreuz, das ist zunéchst kein Schmuck-
stiick fiirs Wohnzimmer, handgeschnitzt,
aus Oberammergau.

Ein Kreuz, das ist ein Folterwerkzeug.



Ein Kreuz, das sind zwei rohe Holzbalken,
die Jesus schleppen muBte durch die Alt-
stadt von Jerusalem, bevor er daran angena-
gelt wurde und qualvoll starb.

Unsere 1. Station hier hat die Uberschrift:
,,Wir tragen an der Last der Zeit."

Zwei grofle Balken haben wir hier.

Damit wir wissen, wofiir wir beten, wenn wir
,Friede* sagen, werden jetzt junge Leute
von der Friedensgruppe Herz-Jesu Symbole
des Unfriedens an diesen Balken befestigen.

Zeichen fiir die Last der Zeit, an der wir zu
tragen haben:

O Ich bringe das Meldeformular eines Ar-
beitslosen und denke dabei an die Arbeits-
losen in unserem Land und an die Fami-
lien, die davon betroffen sind.

Refr. (jedesmal): Kyrie, Kyrie eleison,
Herr, guter Gott, erbarme Dich!

O Ich bringe die Todesanzeige des Tiirken
Kemal Altun, der aus Verzweiflung
Selbstmord beging. Ich denke dabei an
alle Ausliander und Asylbewerber in
unserer Stadt.

O Ich bringe eine Chiquita-Banane. An ihr
klebt der Profit eines groflen Konzerns
und der Hungerlohn eines Plantagen-
arbeiters in Mittelamerika.

O Ich bringe die 1. Seite des Buches ,,Archi-
pel Gulag® von Alexander Solschenizyn.
Ich denke an alle, die in 6stlichen Liandern
zum Schweigen gebracht werden in Ar-
beitslagern, in der Verbannung und in
psychiatrischen Anstalten.

O Ich bringe ein Packchen Valium und den-
ke an alle, die bei uns sich betduben mit
Beruhigungsmitteln, mit Alkohol und an-
deren Drogen.

O Ich bringe einen Beutel Reis und denke an
1700 Kinder, die pro Stunde am Hunger
sterben in Liandern der Dritten Welt, wéah-
rend pro Stunde weltweit 125 Millionen
Mark ausgegeben werden fiir Ruistung.

O Ich bringe eine Kaffee-Tiite aus Nicaragua
und denke an alle, die in der Dritten Welt
sich einsetzen fiir gerechtere Strukturen.

O Ich bringe einen Aufkleber von Amnesty
International und denke an alle politi-
schen Gefangenen in Ost und West, die
,,verschwinden*, die gefoltert und ermor-
det werden.

O Ich bringe eine Karte von Nordrhein-
Westfalen, auf der die geplanten Statio-

nierungsorte fiir Mittelstreckenraketen
eingezeichnet sind.

O Ich bringe den Aufkleber ,,Schwerter zu
Pflugscharen‘‘ und denke an die Friedens-
bewegung in der DDR.

O Ich bringe einen Briefumschlag vom
Kreiswehrersatzamt und denke an alle,
die meinen, mit gutem Gewissen Soldat
sein zu konnen, aber auch an alle, die aus
Gewissensgriinden den Kriegsdienst ver-
weigern.

O Ich bringe Pampers und denke an die Kin-
der, die ein Recht haben auf eine mensch-
liche und friedliche Zukunft.

O Ich bringe einen Rosenkranz und denke
an die vielen Alteren und Kranken, die
still beten fiir den Frieden.

O Ich bringe ein violettes Halstuch vom Kir-
chentag in Hannover. Darauf steht: ,,Um-
kehr zum Leben.“ Die Zeit ist da fiir ein
Nein ohne jedes Ja zu Massenvernich-
tungswaffen.

O Ich bringe den Text der Bergpredigt Jesu
mit der Seligpreisung der Friedensstifter.

Wir lesen im 2. Korintherbrief (4, 8-11. 16)

Wir wollen beten: Herr, wir sehen das Leid
der Welt, den Hunger der Menschen nach
Brot und Frieden, die Ohnmacht gegeniiber
Ungerechtigkeit und Riistung und Gewalt.
Wir sehen, wie Menschen ihr Kreuz durch
die Welt tragen und wie andere spottisch
lichelnd daneben stehen und nichts tun.
Wir sehen, wie Jesus die Siinde der Welt
tragt, wahrend wir meinen, Gott hitte die
Welt aus den Augen verloren.
Darum bitten wir Dich, Gott, 1aB uns mit-
tragen an der Last der Welt, wie Simon von
Cyrene mittrug am Kreuz Jesu. Begleite
uns auf unserem Weg und laf3 uns nicht aus
den Augen (nach Jugendkreuzweg 81).

II. Station: Die Sehnsucht der Menschen nach
Frieden

Lesung aus Eph 2, 12-18

Die Sehnsucht der Menschen nach Frieden
war vielleicht noch nie so allgemein wie heu-
te, am Ausgang des 20. Jahrhunderts. Je
mehr der Friede in unserer Welt bedroht ist,
desto mehr suchen die Menschen nach
Wegen, wie sie friedlich miteinander auf der
einen Erde leben konnen.

Als Christen aber miissen wir bekennen, daf3
der Friede nicht ein unerfiillter und unerfiill-
barer Traum der Menschheit ist, ebensowe-
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nig nur ein Produkt zdher und geduldiger
Verhandlungen; fiir Menschen, die an die
biblische Botschaft glauben, hat der Friede
schon begonnen, bevor wir uns aufmachen,
ihn zu suchen und zu schaffen.
Denn Gott hat den ersten Schritt zum Frie-
den getan, indem er Christus sandte. Von
ihm sagt Paulus: ER ist unser Friede. Denn
in Seinem Kommen auf unsere Welt wird
deutlich, daB Gott das Leben will fir alle
Menschen, nicht fiir eine ausgesuchte Min-
derheit oder Elite, sondern fiir alle. Dafiir ist
Christus gekommen und dazu ist er gestor-
ben, damit alle Menschen ohne Unterschied
und Ausnahme Gott als ihren Vater erken-
nen, der sie liebt.
Seitdem Christus auf dieser Welt lebte, kann
kein Mensch, kein Volk vor Gott Sonder-
rechte in Anspruch nehmen, die die einen
von den anderen trennen wiirden. Es gibt
keine Nahen und Fernen mehr, keine Guten
und Bosen, denn Christus hat alle in seine
Nahe geholt. Es gibt in Ost und West, in Siid
und Nord nur noch Menschen, deren sich
Gott erbarmen will. Es gibt nur noch die So-
lidaritédt aller Menschen - in der versohnen-
den und friedenbringenden Liebe Gottes.
Christus hat diese Liebe Gottes zu allen Men-
schen bewiesen bis zum Tod. Sein Kreuz ist
das sichtbare Zeichen dieser Liebe.
Denn Christus ist nicht fiir ein auserwihltes
Volk gestorben, sondern fir alle Menschen.
Er hat am Kreuz die Arme ausgebreitet, um
die ganze bewohnte Welt zu umarmen, wie
sich vor eineinhalbtausend Jahren der Bi-
schof Cyrill von Jerusalem ausdriickte.
Alle Feindschaften auf dieser Welt sollten
unter diesem Kreuz ihr Ende finden. Und
wir, die wir an Christus zu glauben uns
bemiihen, haben dies zu bezeugen:
DaB3 Gott den Frieden mit uns gemacht
hat, damit wir Frieden untereinander hal-
ten. Die Kirche Jesu, die das Kreuz Christi
zu ihrem Erkennungszeichen erhoben hat,
hat diesen Frieden zu bezeugen und vorzu-
leben. In unseren Reihen muB er immer
neu seinen Anfang nehmen, unter uns
Christen muf3 er immer neu beginnen,
nicht, weil wir bessere Menschen wéren,
sondern weil wir glauben, daf3 der Friede
moglich ist, da Christus ihn gebracht hat.
Denn ER ist unser Friede.
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Gebet:

Jesus Christus — beschidmt stehen wir unter
deinem Kreuz. Weit noch sind wir davon ent-
fernt, dein Friede zu sein. Auch in uns wohnt
der Unfriede, wohnen Angste und MiBtrau-
en. Feindbilder bestimmen uns — trotz der
Versohnung, die du gestiftet hast. Wir be-
kennen, daf3 du unser Friede bist, und wagen
doch nicht, ihn zu leben. — Kyrie . . .

Wir leben im Zwiespalt. Wir sehnen uns nach
Frieden und beklagen den Unfrieden, doch
schmieden wir weiter an den Waffen unserer
Selbstbehauptung. So sind wir — wir, deine
Kirche.

O Herr, ermutige uns, da3 wir iiber die dunk-
len Schatten des Unglaubens springen, die
unseren Geist liberschatten! Hilf uns, die
Mauern in uns niederzureif3en!

Befreie uns von dem Irrtum, wir kénnten
Boses mit Bosem iiberwinden!

Befreie uns dazu, auch unsere Feinde zu
lieben!

Befreie uns dazu, alle Feindbilder zu uber-
winden.

Wir stehen unter deinem Kreuz.

Wir blicken hin auf dein Kreuz.

Wie konnten wir noch auf die Sprache der
Waffen vertrauen!

Wie konnten wir uns noch der Abschrek-
kung anvertrauen!

Wie konnen wir noch an der Versohnung
vorbeileben!

Hilf, dal wir uns entwaffnen lassen durch
dein Kreuz!

Hilf, daB wir HaBl und Feindschaft durch-
kreuzen — wie du —, daBl dein Friede in uns
Gestalt gewinne!

Hilf uns, mutig und klar die ersten Schritte
des Friedens zu gehen! LaBl uns den Kreuz-
weg des Friedens nicht scheuen!

Befreie uns von aller Raffinesse und Selbst-
tduschung!

Hilf uns zur Schlichtheit und Geradheit des
Gehorsams!

Gib uns EntschluBkraft, zu tun, was wir
glauben und bekennen.

All unsere Zweifel und Bedenken, all unsere
Angste mochten wir an dein Kreuz heften.
Wir wollen sie ablegen, dafl du uns ganz von
ihnen befreist!

Wir erkennen, da3 dein Friede unter uns ist.
Du bist unser Friede.

Hilf uns, dein Friede zu sein.



II1. Station: Auge um Auge — Zahn um Zahn

Auge um Auge, Zahn um Zahn, nach diesem
durch Jesus iiberholten Gesetz handeln wir
auch heute noch im kleinen wie im grofien.
So kann man auch die Riistungs- und Nach-
riilstungsargumente im Osten wie im Westen
gegeneinander austauschen.

Wir im Westen miissen um jeden Preis nach-
riisten, weil thr aufgeriistet habt und uns mit
eurer Ubermacht bedrohen und erpressen
wollt! %

Aber wir im Osten haben doch gar nicht auf-
geriistet! Ihr bedroht uns von allen Seiten!
Wir wollen doch nur eure Uberlegenheit aus-
gleichen!

Ihr werdet doch gar nicht von allen Seiten be-
droht! Unsere Waffen sind doch nur zur Ver-
teidigung da! Wir miissen uns schiitzen,
denn ithr verfolgt doch immer noch das Ziel
der Weltrevolution!

Nein, ihr Amerikaner wollt doch in jedem
Fall die Weltmacht Nr. 1 sein. Das haben eu-
re Politiker und Militdrs oft genug gesagt!
Deswegen habt ihr auch immer wieder neue
© Waffen entwickelt, so daBl wir nachriisten
mulfBiten!

Aber ihr Kommunisten strebt doch die Uber-
macht an und wollt uns erpressen! Wie ag-
gressiv thr seid, das habt ihr doch selbst in
Afghanistan bewiesen, wo ithr ein ganzes
Volk tiberfallen habt. Das zeigt ihr in der
CSSR und in Polen, wo ihr das Streben nach
Freiheit unterdriickt!

Und was macht ihr in Mittelamerika, in Gua-
temala, Honduras und El Salvador? Ihr un-
terdriickt das Freiheitsstreben der Volker
und unterstiutzt die Militardiktaturen, wenn
es nur euren wirtschaftlichen und politi-
schen Interessen dient! b

Wir diirfen doch mnicht zulassen, daf ihr
Kommunisten euch in unserem Vorhof einni-
stet. Wir wollen doch nur den Frieden und
die Freiheit. Dafiir missen wir eben Opfer
bringen.

Dann seid ihr schuld, wenn der Krieg im
kleinen zum Krieg im grofien ausartet! Wir
haben ausdriicklich auf den Ersteinsatz von
Atomwaffen verzichtet!

Das tut ihr ja nur, weil ihr in den anderen
Bereichen stédrker seid! Ihr seid schuld, wenn
es zum Krieg kommt, den keiner von uns
will!

Ihr seid schuld, ihr wollt stiarker sein!

Ihr seid schuld, ihr wollt stdrker sein!

Jesus spricht: IThr habt gehort, dafl gesagt
worden ist: Auge um Auge, Zahn um Zahn.

Ich aber sage euch: Leistet dem, der etwas
Boses tut, keinen Widerstand. Denn wenn ei-
ner dich auf die rechte Backe schliagt, dann
halte ihm auch die andere hin.

Wir bekennen, daB wir uns nicht auf das neue
Denken und Handeln Jesu Christi eingelas-
sen haben. So sind wir mitschuldig am
Gleichgewicht des Schreckens, das sich im-
mer hoher schraubt und die ganze Mensch-
heit bedroht.

Wir bitten um den Geist Jesu Christi, um
seinen Glauben und seine Kraft, damit wir
fahig werden, den Teufelskreis des Bosen zu
durchbrechen und dem Frieden in der Welt
zu dienen. — Kyrie . . .

Jesus spricht: Ihr habt gehort, dafl gesagt
worden ist: Du sollst deinen Nachsten lieben
und deinen Feind hassen. Ich aber sage euch:
Liebet eure Feinde und betet fir die, die
euch verfolgen.

Wir bekennen, dal wir selber an Feindbil-
dern festhalten und unser Leben davon be-
stimmen lassen, daB wir dem Gegner keine
Bereitschaft zu Verstandigung und Frieden
zutrauen und deswegen ihn und uns selber
zwingen, immer weiter zu risten.

Wir bitten darum, dal wir endlich erkennen,
daB die Steigerung der Gewalt in der Welt
auch unsere eigene Schuld ist, daB3 wir fahi-
ger werden, die Anzeichen des Friedens
auch beim Gegner zu erkennen und zu for-
dern, damit wir aufeinander zugehen kon-
nen und Wege finden, gegenseitiges Vertrau-
en zu entwickeln. — Kyrie . . .

Jesus spricht: Ihr sollt Sohne eures Vaters im
Himmel werden; denn er lafit seine Sonne
aufgehen iber Bosen und Guten, und er 1aBt
regnen uiber Gerechte und Ungerechte.

Wir bekennen, daB in unserer Welt nur Platz
ist filr unsere Freunde, fur die, die wir fiir die
Guten und Gerechten halten. Wir bekennen,
daB uns das Elend und der Hunger in der
Welt nicht sonderlich beschéftigt oder stort,
daB wir vielmehr schon dann zufrieden sind,
wenn es uns nur einigermafen gut geht.
Wir bitten darum, daB wir endlich begreifen,
daB unsere Riistung schon heute Millionen
von Menschen totet, dafl wir den menschli-
chen Geist und die Schitze der Erde mif-
brauchen fiir immer vollkommenere T6-
tungsmaschinen. Wir bitten um die Bekeh-
rung fiir uns und unsere Politiker, damit wir
gemeinsam lernen und tun, was dem Leben
der Menschen dient. — Kyrie . . .

Jesus spricht: Thr sollt so vollkommen sein,
wie euer Vater im Himmel vollkommen ist.
Wir bekennen, daB wir mehr unserer Gewalt
trauen als der Liebe und der Gewaltlosigkeit
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Jesu, daB wir unsere Politiker nicht zwingen,
alles Denken und alle Macht fiir den Frieden
und die Menschenwiirde einzusetzen, daf
wir immer noch im Kampf um die ersten
Plitze verstrickt sind und so die Ungerech-
tigkeit und das Verbrechen der Welt for-
dern.

Wir bitten um die Kraft zu Geduld und Tole-
ranz, um die Bereitschaft zum Verzicht auf
eigene Positionen und Vorrechte, damit wir
fahig werden, unsere Welt einzurichten als
einen Tisch, von dem keiner zuriickgewie-
sen wird. — Kyrie . . .

IV. Station: Und was sollen wir tun? — Die
Antwort der Kirchen

Moderator: Wir sind jetzt an der letzten Sta-
tion unseres Kreuzweges angelangt. Zu dem
grollen Kreuz sind die vielen kleinen Kreuze
hinzugekommen.

Wir leiden unter der Last der Zeit. Wir haben
das Kreuz Christi zum Erkennungszeichen
erhoben.

Wir haben diesen Frieden zu bezeugen. Wir
waren betroffen von der Botschaft der Berg-
predigt.

Wir fragen nach der Antwort der Kirchen.
Wir fragen: Was sollen wir tun? — (Es folgen
Zitate aus evangelischen und katholischen
Erklarungen und Hirtenbriefen.)

Sprecher: Herr, mach mich zu einem Werk-
zeug Deines Friedens . . . (GL 29, 6)

Vater unser

Moderator: Wir danken euch, dal wir alle
miteinander diesen Marler Kreuzweg fur
den Frieden gehen konnten.

Wir danken Gott, daf3 er uns diese gemeinsa-
me Moglichkeit gab.

Wir mochten euch nun zur Agape einladen.
Brot und Traubensaft wird verteilt. Reicht es
euch mit einem Friedensgruf3.

Wahrend wir essen und trinken — konnen wir
singen — auf Texte horen — reden.

Meditation zum Bild auf dem Plakat zum
2. Kreuzweg 1984

Wenn ich das Bild anschaue, werde ich
stumm. :

Ich bin anderen eine Last. Durch mich,
durch meine Anspriiche und Gewohnheiten,
wird das Leiden anderer verstarkt. Weil ich
mir fiir mein Leben vieles leisten kann, wer-
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den andere Menschen unterdriickt und aus-
gebeutet. Wir sind zum Kreuz geworden fiir
andere, besonders fiir die vielen Millionen
Menschen in der Dritten Welt. Ich mochte
das nicht, ich mochte doch niemanden bela-
sten. Doch ich erfahre: Hier ist ein Netz ge-
spannt, hier sind Zusammenhange gekniipft,
in die ich selbst, ob ich will oder nicht, mit-
eingebunden bin.

Ich schaue auf das Bild. Ich bin auch fiir Gott
eine Last geworden. Ein Wort aus dem Buch
des Propheten Jesaja kommt mir in den
Sinn: Du hast mir eine Last aufgeladen mit
deinen Siinden, und hast mich geplagt mit
deinen verbrecherischen Taten . . .

Doch ich entdecke auch: Der, der damals das
Kreuz trug, tragt auch die Kreuze in unserer
Welt heute, er tragt uns und unsere Lasten.

Wir werden getragen. Getragen von ihm, der
die tiefen Risse heilt, der zusammenfiigt und
verbindet, was geteilt ist. Er triagt auch mich.
Wo aber trage ich?

Wie lange noch verschliefle ich die Augen
vor Unrecht, Gewalt und Unterdriickung?

Wie trage ich mit in der Nachfolge dessen,
der uns tragt, und in Solidaritat mit allen,
denen wir Lasten auflegen?




Maria Berief

,Maria aber bewahrte alle diese
Worte und erwog sie in ihrem Her-
zen* (Lk 2, 19)

Eine Meditation

Als Lukas sein Evangelium schrieb, da hatte
in den christlichen Gemeinden die Begeiste-
rung des Anfangs schon ein bilchen nachge-
lassen. Die ganz nah erwartete Wiederkunft
des Herrn war ausgeblieben, der Abstand
zur Zeit Jesu und der urchristlichen Gemein-
de wurde immer grofBler; dazu hatte sich an
den duBeren Verhéiltnissen auch nicht viel
geandert. Es kam der Alltag mit nachlassen-
dem Schwung, mit Miildewerden und man-
cher Verunsicherung im Glauben — so wie
wir das ja auch erleben. Da will Lukas durch
sein Evangelium ermutigen: Wir haben ,,sein
Heil gesehen* (Lk 2, 26); es gilt, im Alltag
ausdauernd daran festzuhalten und es im-
mer neu zu entdecken.

Dafiir ist ihm Maria ein Beispiel — selig ge-
priesen wegen ihres Glaubens und ihrer fe-
sten Zuversicht, daB das Wort des Herrn in
Erfiilllung geht (vgl. Lk 1, 45). Eine zusam-
menfassende Beschreibung des Lukas ist da-
fur aufschlufireich:

,.Maria aber bewahrte alle diese Worte und
erwog sie in ihrem Herzen* (Lk 2, 19).

Zum erstenmal begegnet diese Aussage in
der Verkiindigung der Hirten, die ihre grofle
Freude iiber die Geburt des Kindes und die
ihnen widerfahrene Verheiung mitteilen:
In diesem Kind ist der Retter geboren, Chri-
stus, der Herr. Wir gehen nun allzuleicht da-
von aus, daBl Maria dieses Geheimnis ihres
Kindes ganz selbstverstdndlich begriffen ha-
be. Aber das Evangelium sagt: ,,Alle, die es
horten, staunten.“ Also auch Maria. Aber
solches ,,Staunen® ist noch kein Glauben. Es
kann zum Glauben hinfiihren, aber nicht im-
mer. Spater horen wir z. B. von den Leuten
in Nazaret, daB sie ,,iiber die begnadeten
Worte Jesu‘ (Lk 4, 22) staunten, aber ihn
selbst ablehnten. Von Josef erfahren wir in
der Begegnung mit den Hirten namentlich
nichts, und die Hirten selbst kehren — Gott
lobend — zu ihren Herden zuriick. Nur Maria
wird herausgehoben: Sie hort das offenba-
rende Wort iiber ihr Kind, 148t sich ganz dar-

auf ein und bewahrt es, auch wenn es ihr im
letzten noch nicht verstindlich ist.

Wenn man wissen will, wie Maria mit dieser
Botschaft umgeht, wie sie das genau macht,
dann muB man das griechische Wort ,,sym-
ballousa®, das Lukas hier gebraucht, wort-
lich iibersetzen: ,,alles zusammenflgend, zu-
sammenbringend‘ in ihrem Herzen. Unser
Wort ,,Symbol“ ist aus demselben Stamm
gebildet. So ist Maria fiir Lukas eine Frau,
die das tut, was ein Symbol ausdriickt. Ein
Symbol war nidmlich ein Erkennungszei-
chen, z. B. eine Miinze oder ein Ring, den
man durchbrach und der dann fiir Vertrags-
partner oder Freunde Zusammengehorig-
keit bezeichnete.

Davon geht Maria aus; sie bringt ,,zwei Tei-
le‘* zusammen: die Erfahrung ihres Alltags
und den Anspruch Gottes — auch umgekehrt
—, bis sie gegenseitig durchsichtig werden
und einander erhellen. Was Maria mit den
Hirten erfahren hat, das geht weiterhin mit
ihr, und das meditiert sie vor Gott. Sie sucht
zu begreifen, was mit Jesus und ihr ge-
schieht. Sie will Gottes Spuren entdecken,
auch wenn sie in allem Begegnenden nicht
sofort deutlich ablesbar sind. Was ihr Alltag
bringt, das sucht sie im Glauben zu verknip-
fen mit Gottes Wort, sie sucht den sinnvollen
,,roten* Faden des Heils in allem aufzuspii-
ren. Im zusammengewebten Ganzen will sie
Gott selber am Werk erkennen —dal sie vom
Staunen hingelangt zum glaubigen ,,Ja“ ih-
rer Entscheidung, immer wieder neu.
Spater, bei der Uberlieferung vom 12jahri-
gen Jesus im Tempel, ist Maria in gleicher
Weise durch Lukas beschrieben (Lk 2, 51):
,,Alle, die ihn horten, waren erstaunt iiber
sein Verstidndnis und tiber seine Antworten.
Als seine Eltern ihn sahen, erschraken sie,
und seine Mutter sagte zu ihm: Kind, warum
hast du uns das angetan? Siehe, dein Vater
und ich suchen dich mit Schmerzen.*

Ihr Miithen um das Kind ist in der Zeitform
der Gegenwart ausgesagt, das heiltim Sinne
Marias: ,,Wir hatten dich in den letzten Ta-
gen verloren; aber eigentlich sind wir immer
auf der Suche nach dir.

Und dann die Antwort Jesu: ,,Warum habt
ihr mich gesucht? WuBtet ihr nicht, daB ich
in dem sein muf}, was meines Vaters ist?
Seine Mutter bewahrte alles, was geschehen
war, in ihrem Herzen.* (Lk 2, 47ff)
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Auch Maria wei} nicht, was das alles bedeu-
tet. Es ist ihr zunéchst unbegreiflich. Mit Je-
sus zusammenleben, das heifit fir sie, ihn
immer neu suchen, heif3t auch, an ihm durch
Angste, Fragen und Widerspruch festzuhal-
ten und all dies Erleben im Herzen zu be-
wahren.

Das ist gar nicht so leicht. Lukas sagt darum
— wortlich — von Maria, daB sie ,,zusammen-
fiigend, zusammenbringend (Lk 2, 19) sich
zeigt, d. h. es ist eine dauernde Aufgabe fiir
sie, ein immer neues Sich-darauf-Einlassen.
Auf einmal ist es nicht zu erfassen. Es
braucht Zeit — ein langsames Wachsen im
Glauben. Maria kann das Geheimnis Jesu —
dhnlich uns — nicht sofort, in einem Mal, be-
greifen, weder in Freude beim Lob der Hir-
ten noch im Schmerz auf der Suche des Kin-
des. Kein Geheimnis 148t sich restlos aufdek-
ken. Wir konnen Geheimnisse nicht erfor-
schen, aber wir konnen uns von ihnen an-
sprechen lassen, sie betrachten, lieben —
dann erschlieBen sie sich uns allmihlich
mehr und mehr. So konnen wir manchmal
die Erfahrung machen, dal geliebte oder be-
freundete Menschen auch nach 20, 30 Jahren
noch eine Seite ihres Wesens enthiillen, die
wir ganz neu entdecken.

Maria bewahrte alle Worte in ihrem Herzen.
Sie dringen nicht nur an ihr Ohr, sondern in
die Tiefe. Worte konnen ja manchmal auch
an uns vorbeirauschen; wir haben sicher
schon erlebt, dall wir zuweilen zwei Minuten
spater schon gar nicht mehr wissen, was uns
eben gesagt worden ist. Maria aber ist eine
wahrhaft Horende, abgehoben von den blof
Staunenden, die sich ganz einld3t auf die ihr
begegnenden Worte und Geschehnisse.
Darin ist sie der ,,gute Ackerboden* (Lk 8,
15), in den der Same, das Wort Gottes, frucht-
bar gesat wird: ,,Was aber auf gutes Erdreich
fiel, das sind die, die in einem schonen und
guten Herzen das Wort aufnehmen, es fest-
halten und Frucht bringen in Geduld.*

Und ,,Geduld‘ bedeutet wortlich: die Erfah-
rung aushalten, ,,darunter bleiben*, sie
durchtragen.

Diese horende, betrachtende Maria ruft uns
auf, wie sie Gottes Zeichen im Alltag zu ent-
decken und in unsere Herzen aufzunehmen.
Gott will uns auch heute noch ansprechen
durch Menschen, die uns als seine Boten ein
offenbarendes Wort sagen, oder durch frohe
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und schmerzliche Ereignisse unseres Le-

. bens, die uns auch auf ihn verweisen. Es

kommt darauf an, im Buch der Bibel und im
Alltag unseres Lebens zu lesen, dafl wir wie
Maria das Alltdgliche in der Zeichenhaftig-
keit durchsichtig und transparent erleben: in
den Worten des Glaubens den Sinn unseres
Weges erschlielen und umgekehrt die all-
tdglichen Begebenheiten als bestdtigendes
Zeichen dafiir erleben, daB3 der treue Gott
mit uns ist. Wer glaubt, entscheidet sich
nicht nur einmal und dann fiir immer, so daf3
er den Glauben als festen Besitz hat, sondern
standig neu missen wir lernen, ,,aus den all-
tdglichen Gerduschen die Akkorde der
Ewigkeit® zu horen (Karl Kraus). Immer
wieder haben glaubige Menschen vor uns ei-
ne solche Erfahrung gemacht, z. B. P. Delp,
der noch wenige Wochen vor seiner Hinrich-
tung durch die Nazis aus dem Gefangnis
schrieb: ,,Die Welt ist Gottes so voll. Aus al-
len Poren der Dinge quillt er uns gleichsam
entgegen. Nur wir bleiben in den schénen
und in den biésen Stunden hiangen. Wir erle-
ben sie nicht durch bis zu dem Punkt, an dem
sie aus Gott hervorstromen. In allem will
Gott Begegnung feiern und will die anbeten-
de, liebende Antwort.*

Diese Fahigkeit hat der Evangelist Lukas an
Maria vorgezeichnet. Er weist auch darauf
hin, daf} sie ihre Glaubenserfahrung noch
weiter ,,zusammenfiigen‘ konnte. Im Magni-
fikat begegnen wir einer Maria, die ihr Leben
mit der langen Geschichte Israels verkniipft
und dabei erkennt, dafi die ihr erwiesene
Gnade in eine Reihe vieler Wohltaten gehort,
die Jahwe Israel geschenkt hat, daf3 ihre Er-
wahlung einbezogen ist in die grofe Heilsge-
schichte ihres Volkes: Jahwe, der das kleine
Israel aus der Knechtschaft befreite, hat
auch sie, die unscheinbare Frau aus einem
unbedeutenden Dorf, angesehen voll Huld.
Sie sieht sich als ein Glied in der langen Ket-
te ihres Volkes, wenn sie glaubig singt:
»Seine Barmherzigkeit wéhret von Ge-
schlecht zu Geschlecht.* (Lk 1, 50)

Wer das lebt und dem gbttlichen Heilswillen
in seinem Leben meditierend nachgeht wie
Maria, der kann wie sie ,,zur Menschwer-
dung des gottlichen Wortes beitragen und
damit zur Einwurzelung des Reiches Gottes
auf dieser steinigen Erde‘ (Hirtenwort der
deutschen Bischofe vom 30. April 1979).



Albert Pichler

Jugendtourismus und Frommigkeit

Organisierte Fahrten zur okumeni-
schen Brudergemeinschaft in Taizé

Im folgenden Beitrag werden Erfahrungen
wiedergegeben, die der Verfasser bei der Vor-
bereitung und Durchfiihrung von Fahrten
mit Jugendlichen (in Gruppen von zehn bis
vierzig Teilnehmern) nach Taizé gemacht
hat und die auch fiir seine weitere Jugendar-
beit von Bedeutung waren. Diese Erfahrun-
gen konnen helfen und ermutigen, in dhnli-
cher Weise auch im eigenen Wirkungsbereich
zu versuchen, junge Menschen an zeitgemd3e
Formen der Glaubensfindung und der From-
migkeit heranzufiihren. red

Der Aufbau des Artikels ergibt sich aus dem
Verlauf: So sollen praktische Hinweise gege-
ben werden beziiglich Vorbereitung, Durch-
fihrung und Nacharbeit. In diesen drei Pha-
sen lafit sich auch jeweils ein spezifisches
~Frommigkeits-Verhalten‘‘ erkennen.

1. Phase der Vorbereitung

1.1 Organisatorisches

Es ist gut, ca. fiinf Monate vor Antritt der
Fahrt die Einladung schriftlich und mind-
lich auszusprechen. Um die Anmeldung
moglichst bald zu fixieren, ist es hilfreich, ein
Drittel der Fahrtkosten als Anzahlung zu
verlangen.

Aufgrund der Voranmeldungen sollte dann
ein Vorbereitungstreffen organisiert wer-
den, um die inhaltlichen Schwerpunkte ei-
ner Fahrt nach Taizé bewuflt zu machen
bzw. zu vertiefen.

Es sollte moglich sein, den Aufenthalt in
Taizé religios zu motivieren: Taizé als ,,Wo-
chen-Wegstrecke auf dem Pilgerweg der
Versohnung* verlangt von jedem Zuhor-
und Gesprachsbereitschaft, Mut zur Stille,
Ja zu einem einfachen Lebensstil und Teil-
nahme bei den Gebetszeiten.

Ein solches Vorbereitungstreffen dient auch
dazu, organisatorische Einzelheiten zu kla-
ren, die bei jeder Reise anfallen. Aulerdem
wiinscht die Briiddergemeinschaft von Taizé,

die ja die Gastgeber sind, eine Kontaktauf-
nahme und Anmeldung!.

1.2 Frommigkeits-Verhalten

Ansprechbar fiir Fahrten nach Taizé sind
Jugendliche (auch junge Erwachsene), die
bereits Gruppenerfahrung in den Gliederun-
gen der kirchlichen Jugendarbeit haben, sol-
che, die grundsatzlich in das Pfarrgeschehen
integriert sind, sich aber nicht ,,zufrieden*
geben mit den traditionellen Frommigkeits-
formen.

Einkehrtage, Jugendgottesdienste und ande-
re Besinnungstreffen lassen diesen Wunsch
nach ,,mehr* entstehen und erméglichen Of-
fenheit und Aufgeschlossenheit gegeniiber
neuen Formen.

2. Phase des Aufenthalts

2.1 Organisatorisches

Fiir den grundsatzlich eine Woche (von Mon-
tag bis Sonntag) dauernden Aufenthalt gibt
es mehrere Moglichkeiten der personlichen
Gestaltung: Fir alle ,,Erstmaligen emp-
fiehlt es sich, die Woche in einer ,,Gesprachs-
und Austauschgruppe‘ zu verbringen, bei
der iiber ein Thema beziiglich der Versoh-
nung unter den Menschen nachgedacht
wird.

Fir Jugendliche, die vor einer Lebenswende
oder Entscheidung stehen, bietet die Briider-
gemeinschaft die ,,Schweigegruppe* als
Hilfe an, verbunden mit der Moglichkeit,
jeden Tag ein Gesprach mit einem Bruder zu
fithren.

Als dritte Moglichkeit steht die ,,Arbeits-
gruppe‘ zur Verfiigung, bei der wichtige
Mithilfe fiir die Organisation des gesamten
Wochentreffens geleistet wird, wie z. B. Mit-
arbeit in der Kiiche oder Reinigung.

Jeder Teilnehmer sollte bereits vor der An-
kunft und Aufnahme in Taizé die Entschei-
dung getroffen haben, welche Aufenthalts-
form er wahlt.

Uber diese drei Varianten hinaus gibt es als
feststehenden Rahmen die drei Gebetszeiten
und die Mahlzeiten jeden Tag.

1 Taizé-Communauté, z. Hd. Frére Wolfgang,
F-71250 France, Tel. (85) 50.14 14. Als gut geeignetes
Hilfsmittel zur Vorbereitung empfiehlt sich das
Tonbild ,, TAIZE", erschienen im Christophorus-
Verlag, Freiburg, das autorisiert wurde von der
Communauté in Taizé.
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Wahrend des Aufenthalts hat es sich be-
wiahrt, daBl der ,,Reiseleiter’' jeden Tag an-
sprechbar ist. Besonders in der Anfangspha-
se des Aufenthalts treten haufig Entmuti-
gungserscheinungen auf, die durch ein Ge-
sprach aufgefangen werden konnen.

2.2 Frommigkeits-Verhalten

Uberraschend ist immer wieder, wie so viele
Jugendliche sich in die Gottesdienstform von
Taizé einfiigen: Der sakrale Raum der Ver-
sohnungskirche, die Art der Gesidnge, die
Zeiten der Stille wihrend des gemeinsamen
Gebets und die Grofie der Gemeinschaft (ca.
2000) erwecken sofort ein Gefiihl der Gebor-
genheit. Jeder erlebt sich mitgetragen, selbst
der Skeptische findet in der Menge seinen
Platz. Auffallend ist immer wieder, daf} die
Teilnahme an den drei Gebetszeiten pro Tag
zur personlichen Selbstverstandlichkeit
wird, und zwar selbst fiir jene, die mit ande-
ren Formen des Aufenthalts Anpassungs-
schwierigkeiten haben.

3. Phase der Nacharbeit

3.1 Organisatorisches

Taizé will keine organisierte Bewegung, son-
dern will eine auf die jeweilige Situation
angepalite christliche Lebensform anregen,
kurz ein ,,Miteinander im Leben und im
Glauben*.

Es hat sich bewihrt, bereits wihrend des
Aufenthalts in Taizé konkrete Ziele fiir zu
Hause zu vereinbaren. Gute Erfahrungen
wurden gemacht mit einem eher geselligen
Erinnerungstreffen, mit regelméBigen Tref-
fen im Geiste von Taizé und mit der Teilnah-
me an den jeweiligen internationalen Tref-
fen (z. B. 1983 Paris, 1984 Koln).

3.2 Frommigkeits-Verhalten

Die positiven Gottesdienst- und Gebets-
erfahrungen ermutigen, fur zu Hause regel-
mifBige Gebetstreffen zu vereinbaren: Der
Ablauf der Gebetstreffen, die 14tagig statt-
finden, entspricht denen in Taizé2.

Nach dem Gebetstreffen gibt es immer auch
eine gesellige Einkehr.

2 Vgl. Gemeinsame Gebete, Texte und Gesédnge,
Christophorus-Verlag, Freiburg.
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Sonja Flitner

Der Schalom-Gottesdienst
in Tiibingen

Wenn junge Menschen seit vier Jahren jede
Woche zu einem von ihnen selbst gestalteten
Bittgottesdienst zusammenkommen, gemein-
sam aus der Heiligen Schrift lesen und dar-
tiber meditieren und so versuchen, von der
Bibel her auch bei der Losung der Probleme
der Gegenwart mitzuwirken, dann wird
darin wohl beispielhaft eine Frommigkeit ge-
lebt, die gleicherweise awf Gott und auf die
Welt bezogen ist. red

»,INot lehrt beten*

Erst der eigene Hunger oder auch schon
fremdes Elend?

Unterdriickung und Ungerechtigkeit in gro-
Ben Teilen der Welt, erst recht die sichtbare
Bedrohung allen Lebens durch einen magli-
chen Krieg sind Noéte, die uns alle betreffen.
Unter ihrem Druck wird uns neu bewufit,
wie sehr wir darauf angewiesen sind, beten
zu konnen, wenn wir darin leben miissen
und dagegen angehen wollen.

MifBstande in der Welt zu erkennen und zu
benennen ist wohl von jeher Sache vor allem
der Jungen gewesen. Alle wollten wir es ein-
mal besser machen als unsere Eltern. Und
unter der jungen Generation sind es vorwie-
gend diejenigen, die noch in der Ausbildung
stehen, im Studium, welche frei genug sind,
an Neuerungen zu arbeiten, ehe sie selbst
vielleicht auch wieder im Berufs- und Lei-
stungsalltag versinken.

So verwundert es nicht, da auch die ersten
regelmiaBigen Bittgottesdienste fiir den Frie-
den in unserer Universitatsstadt von der Stu-
dentengemeinde eingefithrt wurden. Seit
Ostern 1981 kommen vor allem junge Leute
jeden Mittwoch um 19 Uhr zu einem oku-
menischen ,,Schalom-Gottesdienst* zusam-
men.

Schalom — ein ungebriuchliches Wort

Ein Theologenwort, das dem Kenner der he-
braischen Bibel anzeigt, daf sich unser Be-
miihen auf einen umfassenderen Frieden
richten miisse. ,,Schalom — der Friede, der



mehr ist als Nicht-Krieg‘ steht deshalb ver-
deutlichend fiir jedermann auf dem Lieder-
heft, das eigens fir diese Gottesdienste zu-
sammengestellt worden ist.

Bestimmt ist es gelungen, durch diese
sprachliche Verfremdung aufmerksam zu
machen auf die breite Liicke, die da klafft
zwischen unserem Alltagswort ,,Frieden®
(und was wir daraus gemacht haben: nam-
lich Unversehrtheit des politischen Status
quo in Westeuropa) und dem Frieden Gottes,
der alle Dimensionen des privaten wie des
offentlichen Lebens einschliet und allen
Volkern verheillen ist — und dem die ganze
Schopfung nur in Gemeinschaft ndher kom-
men kann.

Gleichzeitig aber schafft die ungewohnte
neue Benennung eine Distanz zur Normalge-
meinde. Sie kann sich unter der ,,Schalom-
gemeinde* leicht einen geschlossenen Zirkel
vorstellen, zu dem sie nicht gehort — und den
Zugang auch nicht sucht; so wenig wie zu an-
dern freikirchlichen Gemeinschaften (Ad-
ventisten, Baptisten, Methodisten).

Oder vielleicht sogar noch weniger?

Denn daB da junge Leute am Werk sind, die
selbstindig etwas in der Kirche anpacken
wollen, dies hat man natiirlich doch schon
gehort. Also Vorsicht? Welcher Pfarrer ist
denn da eigentlich verantwortlich?

Gewollte Distanz zur ,,etablierten‘‘ Kirche?

Haben die Initiatoren der Schalom-Gottes-
dienste eine solche Distanz zur etablierten
Kirche gewollt? Ich glaube: ja, insofern sie
Raum brauchten, um neue Wege zum Glau-
ben und eine neue Praxis gelebter Frommig-
keit zu erproben; nein, insofern sie einer
Gruppe vielleicht noch vor den Toren zo-
gernder, ernsthafter junger Menschen Got-
tes Wort so vermitteln wollten, daf} sie in die-
se ,,Gemeinschaft der Heiligen‘ hineinwach-
sen konnen und so die Kirche von morgen
werden.

Denn zusammen mit der Not der Welt haben
viele Christen auch die Not der Kirchen ge-
sehen: die Zertrennung der Konfessionen,
die Lauheit der Gemeinden, die Verstrickt-
heit der GroBkirchen in die Praktiken des
weltlichen Staates. Aber auch ihre Lihmung
durch iiberkommene Formen, durch alte
Gewohnheiten und Ordnungen.

Anleitung zu selbstverantwortetem Handeln

Wenn Christen in der Not der Welt eine Auf-
gabe wahrnehmen sollen (was sie heute viel-
fach wollen und wozu das Evangelium sie
verpflichtet), so miissen sie auch darauf vor-
bereitet, zum selbst verantworteten Han-
deln angelernt werden.

,,JAnstiften zum Frieden!** lautet in Anleh-
nung an die Seligpreisungen der — oft als un-
botmé&Bige Herausforderung empfundene —
Titel des schon genannten Liederhefts. Die
Kirche, so wie sie sich heute im allgemeinen
prasentiert und arbeitet, ist aber fiir diese
Aufgabe, ihre Glieder auf selbstéandiges Han-
deln in den Zusammenhangen der Welt vor-
zubereiten, schlecht gerustet.

In ihr lehren, verkiindigen, trosten einzelne.
Und ebenfalls einzelne (zuhauf!) héren zu,
glauben, nehmen Anregung und Stirkung
mit. Aber wo bleibt die Gemeinschaft und
wo die Zusammenarbeit aller Glieder? Und
wo ihre salzende Wirkung? Wie sollen Chri-
sten in der groBen Politik als Christen mitre-
den, wenn sie da, wo sie eigentlich zu Hause
sind, in ihren Kirchen, stumm gehalten wer-
den, nur der Obrigkeit vertrauen und keine
eigene Stellungnahme wagen? Wenn Politik
kiinftig starker von Christen mitgestaltet
werden soll, so muf} dies vielleicht dadurch
vorbereitet werden, dafl auch die Gottes-
dienste noch mehr unter aktiver Beteiligung
der ganzen Gemeinde ablaufen.

Leicht konnte man in einer Studentenge-
meinde, die in neuen 6kumenischen Gottes-
diensten der herkommlichen séduberlichen
Trennung von kirchlichem und politischem
Leben entgegenwirken wollte, eine Gruppe
von Eiferern vermuten, vor denen man sich
zunéchst noch etwas vorsehen wollte.

Neue Formen werden ja wohl nur da ange-
strebt, wo alte verworfen werden, wo man
womoglich gar auf Formlosigkeit zutreibt.
Neue Lieder, neue Sprache, neue Predigt, in
die direkte Verweise auf aktuelle Not in der
Welt einbezogen werden; ein neuer Stil — wer
bestimmt ihn, wenn jeder Laie die Gestal-
tung des Gottesdienstes iibernehmen kann?
Alle diese Angste sind verstidndlich. Aber
wie sollen wir lernen, wenn wir keine Risi-
ken eingehen wollen?
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Der Ort - eine Pilgerkirche

Von Anfang an traf sich die Schalomgemein-
de in der &ltesten Kirche der Stadt, die mir
doppelt passend erscheint: Dem Jakobus an-
vertraut, ist sie immer schon Pilgerkirche
gewesen, d. h. errichtet fiir Menschen unter-
wegs, in Bewegung auf ein fernes Ziel zu.
Und in ihrem schonen Chor fiihlt sich auch
eine kleine Gemeinde (von etwa 50 Leuten)
nicht verloren. An den hellen Sommeraben-
den dringt das Lachen und Schreien der auf
dem Kirchplatz spielenden Kinder (fast
durchwegs Auslinder) in unsere Stille oder
vermischt sich mit unserm Gesang. Und im
Winter fliet ein warmes Licht durch die ho-
hen schmalen Fenster in die Dunkelheit hin-
aus und ladt zusammen mit dem Geldut der
kleinen Glocken mitten in der Woche, wenn
wir am tiefsten im Alltag stecken, zum Gebet
fiir den Frieden ein. Zum Gebet um Zuver-
sicht und Hoffnung, um Mut und Phantasie
zur Tat, und zum Dank fur die erfahrene
Gemeinschaft und Bewahrung.

Im Eingang steht ein Blichertisch mit einem
groBen Angebot an kirchlichen Schriften zu
Fragen des Friedens und der Politik und
Wirtschaft, aber auch zu veranderten neuen
Lebensformen; Taschenbiicher, Zeitschrif-
ten, Ausziige aus aktuellen Stellungnahmen.
Am Freitag wird der Tisch in der Fullgénger-
zone aufgebaut, um eine Gelegenheit zu
schaffen, auch auBlerhalb der Kirche Men-
schen ins Gesprach ziehen zu konnen.

Teilnehmer und Vorbereitung

Die meisten der eintreffenden Gottesdienst-
besucher kennen sich lange, fast alles junge
Leute; dazwischen eine Handvoll Grauhaari-
ger. Man setzt sich in drei bis vier Reihen in
einem offenen Oval vor den Altar. Eine klei-
ne Gruppe von zwei bis vier Leuten, oft
Theologiestudenten, selten ein fertiger Pfar-
rer darunter, hat den Gottesdienst vorberei-
tet, Lieder ausgesucht, die mit Flote, Cello,
Geige, Gitarre oder gesungener Oberstimme
sehr schon begleitet werden. Oft mufl ein
neues Lied zu Beginn erst eingeiibt werden.
Miissen es unbedingt neue Lieder sein? Wer
mit den alten vertraut ist; dem sind die neu-
en vielleicht schon ein erster Stolperstein,
wenn er sich einmal auf diesen Schalom-
Gottesdienst einlassen mochte. Aber er stellt
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sich dann vielleicht auch die kritische Frage,
wie wirken eigentlich unsere alten Choréle
auf junge Leute? Gibt es da nicht viele Stro-
phen, die auch wir nur noch aus Pietit mit-
singen und weil wir gelernt haben, hinter
den Formulierungen die Frommigkeit ande-
rer Generationen wahrzunehmen? TUnd
kommen uns nicht auch viele alte Melodien
heute abgeschmackt vor? — Im {ibrigen wird
das offizielle Gesangbuch durchaus auch ein-
mal benutzt, so gut wie neuerdings zusitz-
lich in den Gemeinden auch eine Sammlung
neuer Lieder.

Meditation zur biblischen Lesung

Die nachfolgende Meditation schliefit sich
meist an eine biblische Lesung an. Entweder
mit Bezug zu einem aktuellen Anlaf}, der
dann mit aufgefiihrt wird (Asylantenproble-
me, Streiks, Aufflammen neuer Kriege,
Hunger, Apartheid), oder zum Kirchenjahr,
oder zu einer Frage, die den Vorbereitenden
personlich besonders beschiftigt hat.
Manchmal tragen zwei im Wechselgesprach
ihre Gedanken und Fragen zum Text ge-
meinsam vor, mancher findet ein ergénzen-
des Gedicht oder Gebet, oder eine Erzahlung
veranschaulicht das Bibelwort noch einmal.
Dall diese Auslegungen und Meditationen
nicht immer gleich treffen oder tiberzeugen,
ist nicht zu bestreiten. Aber wir wollen ja ge-
rade nicht nur passive Horer guter Predigten
sein (so wichtig sie mir personlich sind), son-
dern hier zum Mitdenken anregen und auch
einander weiterhelfen.

DaB wir alle die Worte und Weisungen der
Bibel ganz direkt in unseren Kopfen und
,,Herzen bewegen*‘; daB} wir unsere Gedan-
ken dazu austauschen, Fragen formulieren,
Verbindungen herstellen zwischen dem, was
um uns herum geschieht, und dem, was wir
von Gott horen und lesen; dal wir diese Ar-
beit nicht mehr nur einem ,,verordneten Die-
ner* iiberlassen, wenn wir schliefllich Kon-
sequenzen fiir unser Leben daraus ziehen
sollen (was wir ganz bestimmt an keinen
Pfarrer und keine Institution delegieren
konnen), dazu mochten uns diese selbstén-
dig gestalteten Gottesdienste ermutigen. Sie
erfordern von allen Beteiligten viel Tole-
ranz, aber sie bringen auch durch die Vielfalt
der Erfahrungen und Sichtweisen und den



unterschiedlichen Ausdruck der Frommig-
keit allen groe Bereicherung.

Stille und Fiirbittgebete

Einen wichtigen Platz in diesem Gottes-
dienst nehmen Stille und Fiirbittgebete ein.
Wem diese Stille, die oft an mehreren Stellen
des Gottesdienstes zum Vertiefen des eben
Gehorten Raum laft, einmal vertraut ist,
dem wird sie immer unentbehrlicher, und er
vermiBt sie in unseren evangelischen Sonn-
tagsgottesdiensten sehr. Das Fiirbittgebet
wird manchmal gemeinschaftlich beendet,
indem jeder seine personliche Bitte oder sei-
nen Dank anfiigen kann. Das abschlie8ende
Vaterunser wird gemeinsam gesprochen.

Neue Formen und Zeichen

Sinnvolle Formen des Mithandelns der Ge-
meinde im Gottesdienst zu finden, als ein
Versuch, vom reinen Stillsitzen und nur Zu-
horen wegzukommen, ist sehr schwierig,
und sie konnen iiber symbolische Gesten
nicht hinausgelangen. Zum Beispiel: zu ei-
nem Lied ein groBes Friedensnetz gemein-
sam kniipfen; einen Samen in ein Topfchen
einlegen und zu Hause grof3ziehen; am Altar
eine Rose holen und jemandem aus der
Gruppe weiterschenken; seine Gedanken
zum Advent aufschreiben, die anschlieBend
verlesen und bedacht werden; beim Abend-
mahl das Brot wirklich brechen und dem
Nachbarn sein Stiick geben; zum Friedens-
kanon am SchluB sich die Hinde reichen.
Dies alles macht uns untereinander vertraut.
Aber das eigentliche Aktivwerden der Ge-
meinde besteht doch in ihrer wechselnden
Mitarbeit an der Auslegung und Predigt
selbst.

Vor dem SchluBlied kann jeder seine Mittei-
lungen machen: Arbeitskreise werden be-
kanntgegeben, Vortriage, geplante Initiati-
ven, offene Briefe, Demonstrationen ange-
sagt, Begleiter zu Prozessen oder Mitarbeiter
gesucht, GriiBe ausgerichtet.

Nach dem Segen und dem Friedenskanon
wird wieder aufgerdaumt, und wer Zeit hat,
der bleibt anschlieBend noch eine Weile zum
Gesprich im benachbarten katholischen Ge-
meindezentrum.

Romualda Etter

Formen der Frommigkeit
am Lehrerinnenseminar Menzingen

Wie fiihrt man junge Menschen in die From-
migkeit ein? Was konnen Gemeinden, aber
auch katholische Einrichtungen wie Schulen
tun, um junge Menschen mit den verschiede-
nen Formen des Gebetes und der Frommig-
keit vertraut zu machen? Sr. Etter erzdhlt im
folgenden, was in den vergangenen Jahren
an threr Schule diesbeziiglich wversucht
wurde. red

In unserer katholischen Privatschule wer-
den gut 200 Schiilerinnen zu Primarlehrerin-
nen, Kindergartnerinnen oder Arbeits- und
Hauswirtschaftslehrerinnen ausgebildet.
Wir wissen, dafl wir junge Menschen nicht
einfach zu glaubigen Christen programmie-
ren konnen. Aber als katholische Schule
mochten wir Voraussetzungen dafiir schaf-
fen, daBl unsere Schiilerinnen den Glauben
kennen und lieben lernen konnen. Dies ist
nur moglich, wenn wir Lehrer selber unse-
ren Glauben kennen und lieben. Entschei-
dend ist, wie wir Erwachsene in der Schule
miteinander umgehen, miteinander leben.
Wir wollen unseren Schiilerinnen auch die
Moglichkeit geben, in verschiedenen From-
migkeitsformen den Glauben zu erleben: Im
Advent treffen wir uns mit unsern internen
Schiilerinnen einmal jede Woche an einem
Abend im offenen Stiegenhaus. Wir singen
miteinander alte und neue Advents- und
Kirchenlieder. Jede bringt eine brennende
Kerze mit. Von den obern und untern Stock-
werken kommen wihrend des Singens eini-
ge dazu, andere gehen vorzeitig weg. Wenn
ich das Singen vergessen habe, hore ich die
Lieder in meinem Zimmer oder Biiro, ich
nehme eine Kerze und trete auch zu den Sin-
genden. Ist das wirklich eine Form der From-
migkeit? Ich glaube ja. Wir erleben, dal3 wir
miteinander auf dem Weg sind, dafl wir mit-
einander auf Heil und Hilfe warten, daf3 diese
Hilfe nicht von uns selber kommen kann.

In der Fastenzeit denken wir in besonderer
Weise an die Menschen in der Dritten Welt.
Vom schweizerischen Fastenopfer erhalten
wir ein Dritte-Welt-Projekt, das wir unter-
stiitzen. Wir essen einfacher, einige Schiile-
rinnen putzen den andern die Fenster und
verdienen so Geld, einige Klassen singen auf
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den Platzen der Stadt Zug und sammeln fiir
unser Projekt, andere laden die Kinder unse-
res Dorfes zu einem Spielnachmittag ein und
verdienen damit einen Beitrag. Mir scheint
wichtig, daB3 unsere Schiilerinnen erleben,
daB der Einsatz fiir die Not der andern we-
sentlich zum Leben eines Christen gehort.
Unser Tun soll nicht ein kleines Almosen
sein, das unser Gewissen beruhigt. Wir
mochten vielmehr zu den Immer-Unruhigen
gehoren, die wissen, daB sie nie alles getan
haben. Letztes Jahr hatten wir lange Ausein-
andersetzungen Uiber die Frage, ob die Schii-
lerinnen auf die Schokolade beim Samstags-
Lunch verzichten wollen oder nicht. Eine
Schiilerin war dariiber sehr zornig und sagte
zu mir: ,,Wie konnen wir uns iiber Schokola-
de streiten, wenn doch Menschen vor Hun-
ger zugrunde gehen.“ Dann schaute sie mich
fest an und sagte: ,,Glauben Sie ja nicht, daf3
ich mich fir die Dritte Welt einsetze, weil ich
an Gott glaube. Ich glaube nicht an Gott, fiir
mich ist das eine Frage der Gerechtigkeit.*
Fiir mich dachte ich: ,,Es ist doch eine Form
der Frommigkeit, denn: ,Wer seinen Bruder
liebt, bleibt im Lichte.‘* (1 Joh 2, 10)

In den Tagen nach Christi Himmelfahrt, vor
Pfingsten, beten wir am Morgen vor der
Schule in unserer Kirche. Eine Schiilerin, ei-
ne Schiilergruppe oder eine Schwester hat
das Gebet vorbereitet. Zum Gebet lassen wir
die Kirchentiiren offen. Jede kann herein-
kommen, wenn das Gebet schon angefangen
hat. Wir horen das Schwatzen und Lachen
der Schiilerinnen, die vorbeigehen. Das stort
vielleicht, aber es erinnert uns auch daran,
dafl wir alle in unser Beten hineinnehmen
wollen, auch diejenigen, die draullen blei-
ben.

I'm Oktober beten wir den Rosenkranz. Wir
laden auch die Schiilerinnen zu diesem Ge-
bet ein. Vor Jahren betete ich den Rosen-
kranz mit einer Schiilergruppe allein, am
Abend um halb zehn. Es war ein sehr intensi-
ves, ruhiges Beten.

Ich bin dem Kirchenjahr nachgegangen. Es
gibt auch Frommigkeitsformen, die wir das
ganze Schuljahr hindurch pflegen: Jede Wo-
che, zur Zeit einer Schulstunde, feiern wir
miteinander Eucharistie oder halten eine
Morgenbesinnung. Manchmal gestaltet eine
Klasse diese Messe. Es werden Ereignisse
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aus der Bibel gespielt. So zeigte uns eine
Klasse Begebenheiten aus dem Leben des hl.
Paulus, oder eine Gruppe spielte die Heilung
des Mannes mit der verdorrten Hand durch
Jesus in der Synagoge. In einer andern Eu-
charistiefeier schrieb jede ihre Vorurteile auf
ein Stlick Papier; darauf verbrannten wir
diese Vorurteile vor dem Altar. Viele dieser
Eucharistiefeiern sind mir in unvergeBlicher
Erinnerung geblieben. Sicher geht es auch
vielen Schiilerinnen so. Ganz besonders jene
Madchen, die aktiv mithelfen, erleben so
ihren Glauben.

Die Frage, ob diese Messen fur alle Schiile-
rinnen verpflichtend sind oder nicht, wird
bei uns immer wieder aufgeworfen. Sollen
wir nicht als katholische Schule die jungen
Leute an eine religiose Praxis gewohnen?
Die Messe findet je wahrend einer Schul-
stunde statt. Aber ist es richtig, religioses
Tun zu befehlen? Miissen wir unsern Schii-
lern nicht helfen, sich in Freiheit zu entschei-
den? So sagen wir ihnen: Wir erwarten, daf3
ihr kommt und mitmacht, aber wenn ihr
wichtige Griinde habt, nicht zu kommen,
konnt ihr euch selber dispensieren.

Eine Gruppe Seminaristinnen trifft sich je-
den Montagabend zum gemeinsamen Gebet.
Wir sitzen oder knien um eine Kerze herum
in meditativer Stille, oder eine erzahlt eine
Geschichte aus der Bibel, und wir formulie-
ren frei unsere Gebete. Am Schluf} beten wir
miteinander das Vaterunser. ,,So zu beten ist
einfach sehr, sehr schon®, sagte mir einmal
ein Madchen. ,, Ja‘, antwortete ich ihr, ,,das
ist eine gute Moglichkeit, aber sobald du
oder ich behaupten, daf} das die einzig richti-
ge Moglichkeit sei, sind wir Sektierer.*

Es gibt noch andere Formen der Frommig-
keit an unserer Schule. Sicher geschieht
auch vieles, um das ich gar nicht weif3. In ein
paar Jahren wird sich einiges geandert ha-
ben. Wichtig scheint mir, daff wir den Mut
haben, immer wieder neue Wege zu gehen,
Initiativen zu ergreifen und zu wagen.



Forum eorts.v.m. 1

Claus Herold

Vorbilder, Gruppen
und Gemeinschaftserfahrungen

1. Warum bin ich Priester?

Weil ich als Kind mit meinen nach Halle an
der Saale zugezogenen Eltern und Geschwi-
stern vor dem Zweiten Weltkrieg die damals
,mitteldeutsche katholische Diaspora in
einer sehr lebendigen GrofBstadtgemeinde,
umgeben und fast erdriickt von der evange-
lischen Landeskirche, und meine Schulzeit
in den pietistisch gepragten ,,Francke’schen
Stiftungen‘* verbrachte. Die Vorbilder mei-
ner — zudem in unserer Familie von der akti-
ven Auseinandersetzung mit der faschisti-
schen Diktatur bestimmten - kindlich-
jugendlichen Entwicklungsphase waren
Eichsfelder Ménner: mein biauerlicher Grof-
vater, mein Patenonkel auf dem Erbhof, ei-
nige geistliche Onkel in der Grof3familie und
nicht zuletzt mein Vater. Dann kamen die
westfalischen Priestergestalten: der Propst
und seine drei Kapldne, darunter (1938-1947)
unser ,,Katechet* Martin Fritz und unser
»Ministrantenkaplan“ Hugo Aufderbeck.
Unsere Vikare lebten mit anderen im eng-
sten Austausch, insbesondere mit den Leip-
ziger ,,Oratorianern’: Klemens Tillman,
Heinrich Kahlefeld, Josef Giilden, Werner
Becker u. a. m. Ihr Konveniat prigte unser
neu-deutsches Jugendleben. Sie alle richte-
ten uns biindisch, liturgisch und biblisch im
Gruppen- und Gemeindeleben aus. Im 40.
Jahr nach der Hinrichtung von drei ,,Stetti-
ner Kaplinen“, darunter des ,,Tiroler Erzbi-
schofs“ Dr. Carl Lampert im Zuchthaus zu
Halle (+ 13. November 1944), und nach dem
Soldatentod fast der Hilfte unserer alteren
Gruppenmitglieder in demselben Jahr sehe
ich in diesen Tatsachen auBerdem eine mir
damals so gar nicht bewuBt gewordene Moti-
vation dafiir, daBl aus unserer Restgruppe
1947 gleich drei Abiturienten zum Theologie-
studium von Halle nach Paderborn ,,emi-
grierten (und 1952 in die inzwischen ge-
griindete DDR zuriickkehrten). Kaplan Auf-

derbeck, inzwischen Studentenseelsorger in
Halle, schickte seine drei angehenden Theo-
logen zu Erzbischof Lorenz Jiger. Dieser
vertraute uns dem Prifekten Heinz Schiir-
mann an — auch er ein alter Bekannter (wih-
rend des Krieges Vikar in Bernburg-Saale).
Wir Jungen liebten ,,unseren Erzbischof*
Lorenz Jager, den gebirtigen Hallenser.
(Nach der Riickkehr von seiner Bischofswei-
he waren unsere Gruppenfiithrer in Halle
von der Gestapo verhaftet und vernommen
worden.)

Warum ich diese Priester namentlich erwih-
ne? Weil sie fiir mich, meine Oberschiiler-
und Abiturientenzeit, die Studienjahre da-
nach und die Lebensentscheidung zum Prie-
stertum alles bedeuteten! Unter den 72 Kon-
semestern im Driburger Missionshaus — auf-
geteilt nach Rauchern und Nichtrauchern in
zwei Studiensidlen — bildete Heinz Schiir-
mann mit uns sofort wieder eine neue Grup-
pe. Wir hielten in seiner und unserer Freizeit
gemeinsam Bibelkreise und Meditations-
stunden, tauschten neue Literatur aus und
besprachen sie, wir fuhren gemeinsam in die
Ferien, feierten z. B. die Kar- und Osterlitur-
gie in Gerleve mit oder machten in Harde-
hausen Kurse mit und verlebten schlieBlich
als Gruppe auch unsere ,freien Semester*
an der Uni in Miinchen bzw. in Bayerns Ber-
gen. — In Vertretung des daran gehinderten
Paderborner Erzbischofs weihte uns schlief3-
lich der Auxiliar-Bischof fiir das Kommissa-
riat Magdeburg, F. M. Rintelen (auch ein frii-
herer Hallenser Kaplan), auf der Huysburg
zu Diakonen und Priestern.

2. Wie bewdltige ich mein Leben als Priester?

Wie bin ich Priester geblieben? Ich bin es mit
diesen allen geblieben. Weil Hugo Aufder-
beck, inzwischen in Magdeburg Seelsor-
geamtsleiter, mich hier ,,in Sachsen‘ emp-
fing und mit Martin Fritz und Bruno Léwen-
berg zur Primiz begleitete. Weil Weihbischof
Rintelen uns zu ,,Landkuraten‘ (Seelsor-
gern in den neuerrichteten Umsiedlerge-
meinden) ernannte. In den zwei Jahrzehnten
seiner Magdeburger Amtszeit erbauten wir
mit ihm fast 100 neue Kirchen und Kapellen
in den Regierungsbezirken Halle und Mag-
deburg, aber auch Kirche in den lebendigen
Herzen. Ich war fiir die 27 Dérfer in der El-

135



beaue und Diibener Heide vor Wittenbergs
Toren zustandig.

Aus der in dieser Zeit erfahrenen Gast-
freundschaft in den evangelischen Gottes-
hdusern, Pfarrsialen und Pastorenfamilien
erwuchs bei vielen meiner Generation in die-
sem ,,Luther-Lande zwischen Eisleben und
Wittenberg okumenische Offenheit. Die
hatten wir grundsatzlich bei unserem Erzbi-
schof Lorenz und dessen Paderborner Be-
gegnungskreis mit dem evangelischen Bi-
schof Stéhlin schon als Studenten vor Augen
gehabt. Riickblickend ergibt sich fur mich
daraus eine Linie zu meiner zeitlich sehr viel
spateren Promotion an der evangelisch-
theologischen Fakultit der Martin-Luther-
Universitat, nachdem ich 1968 eine Pfarrei in
Halle zugewiesen bekam. Vorher war ich
Oberschiilerseelsorger fiir die Stadt Magde-
burg, zugleich Dekanatsjugendseelsorger
und nach einigen Jahren Didzesanjugend-
seelsorger und Rektor des Jugendhauses in
RoBbach. Ich lebte als Kaplan inmitten der
elitaren Pfarrjugendgemeinschaft, spater im
Jugendhaus innerhalb einer diézesanweiten
Weggemeinschaft. Mit den ,,alten* Lehrern
immer noch ein Lernender. Im stédndigen
Austausch mit und in der briiderlichen Zu-
rechtweisung durch die gleichaltrigen Mit-
briider. (Idealisiere ich nachtriglich die ,,Ar-
beitsgemeinschaft der Jugendseelsorge in
der DDR* zum priesterlichen ,,Freundes-
kreis*“?!)

Ich darf an dieser Stelle auch nicht weglas-
sen, welche Rolle fiir mein priesterliches Le-
ben die in jenen Jahren zahlreichen jungen
Frauen an meiner Seite und im Gegeniiber
der verschiedenen Aufgabenstellungen er-
fullten: die leibliche Schwester, meine Cou-
sinen (nicht nur als ,,Haushalterinnen*), die
Heimleiterin des Jugendhauses als ergin-
zende Partnerin des Haus-Vaters der ,,Eccle-
siola‘, die Referentinnen im Jugendseelsor-
geamt und viele andere. Ich lebte ebenso von
ihrer Zuwendung wie von ihrer Zuriickhal-
tung. Wir versuchten, in den uns vorgegebe-
nen Gruppen ,,einfach‘‘ zusammen zu leben,
vielleicht auch ,,einfaltig*‘: Im Kreise der Ju-
gend zuerst und vor allem versammelt um
den Altar zur Gemeinschaft des Brotbre-
chens; von der H1. Schrift her nach der Spiri-
tualitdt unserer Gemeinschaft fragend;
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schlieBlich, ,learning by doing*, haben wir
moglichst ,,zusammen gewohnt‘: jede freie
Stunde, freie Tage, Ferienwochen miteinan-
der geteilt und auch die Feste gefeiert. So ha-
ben wir uns gegenseitig be-geistert. Manche
natiirlich nur kurzzeitig, andere lebenslang.
Aber ,,exempla trahunt‘‘. Aus den Jahren im
Magdeburger Oberschiilerkreis (1957-1961)
weil ich sechs Theologiestudenten, die nach
Erfurt gingen; erinnere mich an ein Dutzend
Maédchen, die ins Seelsorgehelferinnensemi-
nar, in die Caritas-Ausbildungsstatten der
Fiirsorgerinnen bzw. Kindergartnerinnen
eintraten, weil unser Gruppenleben sie ge-
pragt und entscheidungswillig gemacht hat-
te. Natiirlich, nicht alle sind zum Abschlulf3
gekommen, sind dabeigeblieben. Aber wenn
ich es richtig sehe, ist dies gemeinsame Auf-
brechen und Anfangen in der nachkonzilia-
ren Phase fast ganz verschwunden. Auch in
der Gemeinde in Halle, in der ich nun schon
16 Jahre Pfarrer und wieder ,,Jugendseelsor-
ger* bin.

Die den einzelnen tragende, zu Grundent-
scheidungen fiir das Leben befahigende, kor-
rigierende und in Ermiidungszeiten ermuti-
gende Jugendgemeinschaft gibt es nicht
mehr. Aus der ,,Unverbindlichkeit des
kirchlichen Jugendklubs der ,,offenen Tiir*
findet heute hochst selten einer bzw. eine
den Weg in den freilich auch schwieriger ge-
wordenen kirchlichen Dienst. Da klagen die
Seminarleiter von heute, dafl wir Pfarrer ih-
nen wieder einen gemeinschaftsunfahigen,
bindungsscheuen ,, Individualisten* ins Haus
schicken. So dndern sich die Zeiten. Freilich,
der nachkonziliare Wind, nunmehr der 80er
Jahre, blast auch den jungen Katholiken in
der DDR anders ins Gesicht als denen vor 20
Jahren. Dazu kommt fiir sie als Zoglinge des
total vereinnahmenden sozialistischen Bil-
dungssystems die Erstickungsgefahr unter
der ,,ideologischen Dunstglocke‘. — Damit
bin ich langst bei der dritten Fragestellung.

3. ,,Priester-Gemeinschaft*

Viele der eben erwidhnten ,,Individualisten‘
fangen kirchlichen Dienst erst gar nicht an,
weil sie vor der Zeit resigniert und entmutigt
worden sind. Sie haben auch in unserer Ge-
meinde (nacheinander) drei Kaplane erlebt,



die ihr Amt aufgaben und uns zuriicklieen.
Sie sehen im Klerus dieser Grofistadt mit
mehreren Gemeinden, im Konvent des De-
kanates nicht unbedingt die fiir die alte Dia-
spora kennzeichnende priesterlich-briiderli-
che Gemeinschaft. Sie erfuhren zu wenig die
uns einmal stimulierende Einheit mit dem
Bischof, den ,, Korpsgeist** der Paderborner/
Magdeburger Ortskirche. Von einem (Dioze-
san-),,Presbyterium‘’ sprachen wir in jenen
Jahrzehnten nicht, erlebten es aber. In allen
Dekanatskonventen, die ich durchlief, wur-
de mir das geschenkt. Wir waren uns einig
fir unsere herberglosen Gemeinden.

Dieser ,,Friihling der Kirche in der Diaspo-
ra* ist wvoriiber. Fiir die zahlenmaflig
schrumpfenden, sogar ausblutenden Ge-
meinden mit ihren tiber ihr Lebensalter und
ihre vorgeschriebenen Dienstjahre als ,,Ein-
zelkampfer allein auf weiter Flur“ aushal-
tenden Gemeindepfarrern sieht die Gegen-
wart und erst recht die Zukunft dieses Lan-
des anders aus. (Ubrigens hat die alte Mehr-
heitskirche unserer evangelischen Nach-
barn den Zusammenbruch fast aller volks-
kirchlichen Traditionen besser als wir
durchgetragen.) Bei der einzigen Pastoral-
synode fur die katholische Kirche in der
DDR in Dresden, die auch die gemeinsamen
Aufbriiche, Erfahrungen, theologischen
Uberlegungen der 50er und 60er Jahre zu-
sammenfassen sollte, war das Erscheinungs-
bild der 144 Synodalen durch ihre Polarisie-
rungen schon verdndert. Da unterschied
man zwischen ,,oben*‘* (den Bischofen und ih-
ren Pralaten) und ,,unten® (den Gemeinde-
pfarrern und zur Synode zugelassenen ,,Lai-
en*’). Da wurden die einen ,,links* eingeord-
net (die ,,Gruppe der 47%), die anderen waren
nach ,,rechts‘ vorverurteilt. Dazwischen die
,Schweigende Mehrheit. Genau diese
,,Drehscheibe*, die Synode einer Diaspora-
kirche fiir ganze 1,3 Millionen DDR-Katholi-
ken, in der jeder jeden kennt, wurde als
Chance zum ,,gemeinsamen Weg‘ so nicht
begriffen und im Nachhinein schon gar nicht
genutzt. Im Sinne unserer Fragestellung lief3
mich das Defizit die Bedeutung von Grup-
penbildungen in unserer Kirche noch einmal
neu einschéatzen. Weil mir das Zusammenle-
ben in uberschaubaren dialogfahigen Ge-
meinschaften Bleiben und Uberleben er-

moglicht. Wir sprachen damals in unserer
Kirchen-,,Provinz‘‘ noch nicht von Basisge-
meinschaften. Aber wir erlebten die Kraft
spiritueller Gruppen. Wir suchten das geist-
liche Leben beim ,,Focolare, am Rande der
auch in unserem Land eingestreuten Fran-
ziskaner-Konvente. Personlich fand ich prie-
sterliche Gemeinschaft im ,,geistlichen
Hause der Leipziger Oratorianer, die mich
seit vielen Jahren zu ihren Kapiteln, Exerzi-
tien u. a. Begegnungen einladen. Daraus er-
gab sich zusitzlich ein ,,Pastoraler Arbeits-
kreis* als regelméBiger Konvent von GroB3-
stadtpfarrern aus den verschiedensten Di-
ozesen. Auch der ,,Aktionskreis Halle* (seit
1969), gegrindet als ,,Solidaritatsgruppe‘
von Priestern und Laien aus Anlaf} einer Bi-
schofswahl in Magdeburg, ist von mir, so ge-
sehen, bejaht und mit Differenzierungen
durchgehalten worden. So lebe ich also
gleichzeitig in mehreren Priestergruppen.
Sie sind meine ,,Wahlverwandtschaften®,
nicht das Dekanat, die Diozese.

4. Worauf es im Spannungsfeld
,»Seelsorger—-Gemeinde fiir mich ankommt

Welche pastoralen Prioritaten ich herausge-
funden habe und in Zukunft setzen mochte?
Ziel: Dal} unsere uniibersichtliche, wie alle
anderen Territorialgemeinden in der GroB-
stadt zur ,,Anonymitidt” tendierende, 2500
Katholiken zdhlende Pfarrei eine Personal-
gemeinde wird. Auf dem Wege dahin sollen
viele Gruppen entstehen und die Gemeinde
lebendig machen: Ehe-, Familien-, Eltern-
kreise; Seniorenrunde; Jugend- und Kinder-
gruppen. Sie alle existieren durch und mit
Hilfe von Bezugspersonen = ,,Helfern*. Als
deren vorziiglicher Seelsorger mochte ich
die vielen benotigten Helfer(innen) inspirie-
ren, motivieren und in der Gruppenarbeit
koordinieren. Das geschieht zur Zeit im
Pfarrgemeinderat, im Liturgiekreis, im Ka-
techetenkreis (fiir die Gruppen-Eltern in der
Gemeinde- und Sakramentenkatechese), im
Diakoniekreis unserer Straflenhelfer und im
Jugendhelferkreis.

Wenn wir nach wie vor Gemeinde vom Altar
her leben, dann liegen meine Prioritdaten bei
der (zeitaufwendigen) Vorbereitung und Ge-
staltung guter Sonntagsgottesdienste und
der in vielseitige Wortgottesdienste inte-
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grierten Predigt. Ein-Mann-Betrieb ist wie
Kirchturmpolitik steril und auf Dauer tod-
lich. Im Austausch der Liturgen, Prediger,
Referenten der Erwachsenenbildung und
Jugendarbeit praktizieren wir (auch ckume-
nische) Ergdnzung und Bereicherung unse-
rer ,,Tradition*. Diese ,,Gegenleistungen*
setzen meine Bereitschaft und Fihigkeit
zum auflergemeindlichen Engagement vor-
aus. Mobilitdit und Konkurrenzwilligkeit
verlangen wiederum Zeit fiir theologische
Fortbildung, Selbststudium.

Allein schaffe ich diese geforderte, ge-
wiunschte Vielseitigkeit niemals. Also muf}
ich meine Wohnungstiir, unser Haus, auch
die Ferienhiduser der Gemeinde und die Kir-
chentiiren offen halten mit einigen, die dies
alles fiir viele andere ,,attraktiv‘‘ halten. Im
Kern der Gemeinde gilt so wieder fiir die
Tréagergruppe um den Seelsorger: Arbeits-,
Lebens- und Wohngemeinschaft so viel, so
oft wie moglich. Selbst getragen von einer
»Priestergruppe‘’, kann ich und mochte ich
im Team der ,,Spiritual® sein.

Dariiber hinaus kann und muB ich vieles
»Schleifen lassen; z. B. mit Verwaltung,
Finanzen, Bauvorhaben mdchte ich nichts
wieder zu tun haben.

Erhard Bertel
Mit Uberzeugung Pfarrer

1. Ich konnte die Frage, warum ich Priester
bin, schon einmal unbefangener beantwor-
ten. Nach fast 25 Jahren fillt vieles niichter-
ner aus bis hin zu der Uberzeugung, dariiber
gar nicht mehr sprechen zu wollen.

Ich versuche es aber dennoch:

Zunachst einmal sehe ich mich als Priester
so, dal meine Kirche mich freigestellt hat,
um Dienste wahrzunehmen, die im Leben ei-
ner Gemeinde anfallen. Meine Erfahrung ist
es, daf} es gut ist, wenn es innerhalb einer
Stadt, in der es vielerlei Verflechtungen der
Menschen gibt, aber auch Isolation, so einen
Priester gibt. Die traditionelle Rolle als Prie-
ster bringt nach wie vor einen Vertrauens-
vorschufl mit sich. ,,Dem* kann man sich an-
vertrauen, gerade auch dann, wenn es
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schwer wird, mit anderen zu reden: Erfah-
rungen von personlicher Schuld, verzweifel-
te Situationen im Familienleben, Suche nach
einer Lebensperspektive, Konfrontation mit
dem Tod. Man erwartet vom Priester wohl,
daB er nicht so schnell ,,sprachlos* ist, gera-
de auch dann, wenn es gilt, schwierige Zu-
sammenhainge zu deuten oder zu benennen.
Zum anderen wird mir immer deutlicher,
wie wichtig es ist, Menschen zusammenzu-
fithren, die verschiedenen Generationen an-
gehoren, unterschiedliche Berufs- und Le-
benserfahrungen haben und die sich dann
Lebenswichtiges mitteilen. Das gemeinsame
Lesen der Bibel ist fiir diesen Vorgang von
besonderer Bedeutung.

Von groBer Wichtigkeit ist es fiir mich dann
auch, Christen im Gottesdienst zu versam-
meln. Das Leben in einer Stadt tendiert zu
einer ,,Alltaglichkeit‘. Es ist bedeutsam, et-
wa am Samstag/Sonntag, Christen dazu zu
bringen, dal} sie gemeinsam horen, wie ihre
Lebenserfahrungen sich im Wort der Schrift
widerspiegeln und daher Impulse fir ihre
Alltagsbewaltigung von diesem Horen aus-
gehen. Das gemeinsame Singen, Musikhoren
und Beten fithrt bewuBt zu einer Unterbre-
chung des Alltags. Die Deutung bestimmter
Phasen des Lebens und deren Begleitung
durch die Zeichen der Sakramente ist eine
weitere Dimension fiir den Priester: Geburt,
Heirat, Tod.

Es wird mir manchmal die Frage gestellt, ob
man ,,Priester sein miisse, um all das zu
tun. Das kann ich zum Teil mit Nein beant-
worten, aber fiir meinen beruflichen Hinter-
grund gehort all das dazu und l4Bt mich
iiberzeugt zu meinem Dienst stehen.

2. Bei der Frage, wie bewiltige ich mein
Leben als Priester, mochte ich spontan ant-
worten: dadurch, daf} ich in einer konkreten
Gemeinde mich angenommen fiihle und daf
mir die Mitchristen signalisieren, daB sie
mich brauchen.

Der Dienst des Priesters, der ja ein Stiick
Grofkirche reprasentiert, steht im Span-
nungsfeld der Erwartungen von ,,oben‘
(Papst und Bischofe) und der realen Erfah-
rung mit den Mitchristen, mit denen er zu-
sammenlebt. Die eigene Glaubwiirdigkeit
wird vielfach durch AuBerungen von ,,oben*
in Frage gestellt, da die Mitchristen der Mei-



nung sind, der Priester miisse ja das vertre-
ten, was ,,oben‘ gedaufBlert wird (Ehefragen,
Geschiedene und Wiederverheiratete u. a.).
Dieses Erlebnis ist fast nur zu bewailtigen, in-
dem man sich ,,auf eine Seite‘* schliagt und
von dort versucht, auch noch fiir die ,,andere
Seite* Verstdndnis zu wecken.

Ein anderes Spannungsfeld ist aber auch die
Situation der ,,Volkskirche‘. Sprach man
frither einmal davon, daf3 sich die Kirche
zahlenmifBig ,,gesundschrumpfen‘ miisse,
so wird heute immer deutlicher, wieviele
wertvolle Mitchristen aus vielerlei Griinden
nicht mehr bereit sind, am Gemeinde- und
Gottesdienstleben teilzunehmen. Gerade
der Priester, der nicht einfach weiterwur-
steln will, sondern nach neuen Perspektiven
sucht, wird immer wieder die Erfahrung ma-
chen, daf} die ,,Fernen‘ ihm im Denken oft
sehr viel naher stehen als die ,,Nahen‘ oder
der , Kern“. Diese Spannung ist fur mich
sehr viel schwerer zu bewailtigen als die erst-
genannte.

Weiters ist zu bedenken eine stetige Mehr-
belastung, die auf den Priester zukommt, der
nicht resignativ einfach nur seinen Dienst
tut. Die Bistumsverwaltung iiberspielt den
sogenannten Priestermangel, indem sie den
Kuchen der Pfarrgemeinden in immer gro-
Bere Stiicke teilt und den verbleibenden
Priestern zuordnet (die Statistik muf3 im
Personalreferat stimmen, und es darf auf
keinen Fall die Frage nach einem anderen
Priesterbild durch einen Mangel provoziert
werden). Die Aufgaben werden vielfaltiger
fir den, der menschliche Situationen ernst
nimmt und mit nach Losungen sucht. Das
kann zum Gefiihl einer permanenten Uber-
beanspruchung fiihren und damit zum Tod
jeder Kreativitit. Diese Spannung lose ich
durch Einhalten eines ,,freien Tages‘ in der
Woche, den ich gegen jeden Zugriff hartnik-
kig verteidige. Hinzu kommen Gespriche
unter Gleichgesinnten, die bestdrkend wir-
ken.

3. Damit ist auch die Frage nach der Bedeu-
tung der Priestergemeinschaft angespro-
chen. Meine Erfahrung ist es, daBl es sehr
schwer ist in dieser Zeit einer Neubesinnung,
mit Kollegen einer Region zu einem frucht-
baren Gesprich zu kommen und damit eine
Bereicherung durch diese zu erfahren. (O-

Ton eines Bischofs: ,,Mir ist es lieber, wenn
in einem Dekanat ein ,bruderliches Mitein-
ander’ ist, als wenn durch unterschiedliche
Standpunkte Spannungen herrschen.)

Freunde und Gesprichspartner sollte man
sich als Priester gerade auch unter den ,,Lai-
en*, auch unter den Distanzierten suchen,
damit die eigene priesterliche Existenz keine
zu starke Engfiihrung erfihrt.

4. Auf die letzte Frage, die mir vorgelegt
wird, nach den Schwerpunkten der Seelsor-
ge und nach dem ,,Schleifenlassen‘’ traditio-
neller Aufgaben mochte ich so antworten:

Ich kann meine Aufgabe als Priester zur Zeit
nur iuberzeugend wahrnehmen, wenn ich
Zeit habe fiir Einzelschicksale. Das Image in
einer Gemeinde (mir wurde eine zweite Ge-
meinde dazugegeben, damit zahlt die Pfarrei
iber 7000 Katholiken) erhidlt der Priester
leicht dadurch, daf3 Mitchristen glauben, der
hat ja keine Zeit fiir jeden einzelnen, der ist
so belastet mit dem Ganzen! Damit riickt der
Priester in weite Ferne und wird fiir nieman-
den mehr bedeutsam. Dem gilt es gegenzu-
steuern. Zum anderen kommt es mir darauf
an, die ,,Laienmitarbeiter* in der Gemeinde
dadurch zu stdrken, indem ich eigenverant-
wortlich Aufgaben delegiere und auch dazu
stehe, wenn Erwartungen aus der Gemeinde
kommen, die beinhalten, eigentlich miisse
auch dies doch der Pastor machen, der sei
doch der ,,Priester*. Das gleiche gilt in noch
groflerem Mafle gegeniiber den ehrenamtli-
chen Mitarbeiterinnen und Mitarbeitern in
der Gemeinde. Nur wenn es gelingt, diese
Mitarbeiter auch gegeniiber der Gemeinde
in ihrem ,,Wert fiir die Gemeinde‘‘ darzustel-
len, werden auf Dauer Frauen, Manner und
Jugendliche zur Mitarbeit bereit sein.

Aus dieser Sicht werden dann oft Anregun-
gen und Arbeitspapiere fiir die Gemeindear-
beit, die von der Bistumsverwaltung ausge-
briitet werden, zunichst einmal nicht zum
Zuge kommen. Der Priester wird sich darum
bemiithen miissen, nicht stindig ein
,»,Schlechtes Gewissen* zu haben, wenn er
dieser oder jener Erwartung von ,,oben‘
oder ,,unten‘ nicht gerecht wird. Ich bewun-
dere meinen Kollegen Paulus, der ,,allen al-
les sein‘ konnte. Ich kann dies nicht und be-
stehe auch der Gemeinde gegeniiber darauf,
daBl ich nur ,,einseitig* sein kann und daB die
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Vielfalt der Seelsorgemoglichkeiten nur da-
durch auch in der konkreten Ortsgemeinde
zum Zuge kommen kann, wenn es einen
(etwa 10jdhrigen) Wechsel in der Gemeinde-
leitung gibt.

Bliebe noch als letzter Schwerpunkt zu er-
wiahnen, daBl ich fir den Priester fordere,
daB er Zeit zum Lesen hat und Anregungen
von auflen aufgreift. Das fiihrt ihn dazu, daB
er kreativ bleibt und er der Gemeinde eine
Perspektive vermitteln kann, die nicht dar-
auf hinauslauft, den Status quo festzuhalten,
sondern in der Weitergabe des Glaubens von
Generation zu Generation wachsam die
Moglichkeiten zu erkunden.

Wahrend ich diese Zeilen abschliefe, lese ich
ein Interview, das Kardinal Ratzinger, Deut-
scher in Rom, ,,Jesus‘ gegeben hat. Da spiire
ich auf einmal, daf} ein solcher Reprasentant
von ,,0ben* all das diffamiert, was mich in
den letzten Jahren nach dem Konzil hoff-
nungsvoll hat weiterarbeiten lassen. Und ich
erhalte neu eine Bestatigung fiir meine An-
sicht, da3 der Priester heute als Gemeinde-
leiter nur leben kann, wenn er seine Begriin-
dung vor allem von ,,unten“ nimmt.

Bucher

Gelebte Sakramente

Giinter Biemer, Katechetik der Sakramente.
Kleines Handbuch der Sakramentenpédago-
gik, Verlag Herder, Freiburg — Basel — Wien
1983, 215 Seiten.

Das erste Interesse, mit dem man an diese
,Katechetik der Sakramente‘ herangeht,
wird wohl bei vielen die Frage sein, wie Bie-
mer seinem ErschlieBungsansatz gerecht
wird: ,,Sakramente sind nicht nur Zeichen
der Menschwerdung Gottes ... Die Sakra-
mente sind auch Zeichen der Menschwer-
dung des Menschen* (11). In der Entfaltung
dieses Ansatzes werden nicht nur beein-
druckende Beispiele gelungener ,,Korrelati-
on“ geboten, vielmehr wird hier im guten
Sinne des Wortes ,,ganzheitliche* Sakra-
mentenerziehung praktiziert.
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Die ,,Katechetik der Sakramente* von G.
Biemer verdient in mehrfacher Hinsicht In-
teresse. Schon als ,,Integrationshilfe®, die
dem Studierenden ,,im Vielerlei der theolo-
gischen Disziplinen* deren ,,Zueinander*‘ in
der ,,Handlungsorientierung' pastoraler
Praxis zu erdffnen versucht, ist sie von Ge-
winn. Noch belangvoller erscheint mir das
Bemiihen, ,,die Religionspadagogik . . . auf
gesamtkonzeptuelle Grundrisse hin zu tiber-
denken . . .“ (ebd.). Wenn G. Biemer als Ziel
der Sakramentenkatechese ,,das Vertraut-
machen mit den Lebensvollziigen der Sakra-
mente . . .“ (21) ansetzt, dann ist dem zuzu-
stimmen. Daf} es demgegeniiber dem Reli-
gionsunterricht ,,eher um die ErschlieBung
der religiosen Voraussetzungen fiir das Ver-
stehen der Sakramente auf der Basis der Er-
fahrungen, die Kinder und Jugendliche in ih-
rem Leben machen®, gehe (22), ist zwar
durch viele Beispiele konkreten Unterrichts
belegt, durfte aber als Zielausgriff fiir den
Religionsunterricht iiber die Sakramente
nicht hinreichen. Entsprechend wire auch
die Verhaltnisbestimmung von Religions-
unterricht und Katechese unter dem Aspekt
der ,,Akzentverlagerung vom Verstehen in
das Tun, von der Analyse in die Synthese,
von der Kognition zur Realisation, von der
Theorieebene in die Praxisebene* weiter zu
bedenken, auch wenn sie so nur mehr ,,for-
mal und theoretisch vorgenommen wird
(22, vgl. auch 98).

Die umféangliche Einleitung beschreibt auf
dem Hintergrund einer Beziehungsbestim-
mung von praktischer Theologie und Reli-
gionspadagogik den ,,Ort*“ der Sakramen-
tenkatechese im (didaktischen) Bezugsfeld
von Familie, Religionsunterricht, kirchli-
cher Jugendarbeit, Gemeindekatechese und
theologischer Erwachsenenbildung. Die
Darstellung von ,,Elemente(n) der Kateche-
se'‘ beinhaltet gleichzeitig eine griindliche
Reflexion der theologischen Implikationen
dieses Themenrahmens. Die Ausfithrungen
iiber die ,,Inhalte* der Katechese sind exem-
plarisch festgemacht am Sakrament der
Taufe. Der ,,didaktische Ort‘‘ der Sakramen-
te wird gefunden im Verstdndnis der ,,Sakra-
mente als Grundsymbole im ProzeBl reli-
gioser Sozialisation‘. Entsprechend werden
in den Kapiteln 4 bis 6 die (weiteren) Initia-



tionssakramente der Eucharistie, der Fir-
mung und der Buf3e unter dem Aspekt eines
glaubensbiographisch weitgreifenden Sozia-
lisationsgeschehens ausgelegt (vgl. dazu
auch 191-198). Das Verstidndnis von ,,Soziali-
sation‘* mag terminologische und sachliche
Fragen aufwerfen (die der Verf. iibrigens
sieht, vgl. bes. 51); der (nicht nur) perspekti-
vische Gewinn dieses Entwurfs fiir die Of-
fenlegung der lebensgeschichtlichen und ek-
klesialen Relevanz der Sakramenten-,In-
itiation‘* ist indes betréachtlich.

Die piadagogischen und didaktischen Er-
schlieBungshinweise zu den Initiationssa-
kramenten haben eine eingehende Abkla-
rung der dogmatischen, exegetisch-bibel-
theologischen und historischen Bezilige zum
Fundament und sind gleichzeitig griindlich
anthropologisch, (entwicklungs- und lern-)
psychologisch und sozialisationstheoretisch
bedacht. Die im Kontext aufgegriffenen
praktischen und organisatorischen Proble-
me (Alter fiir den Sakramentenempfang,
,»theologische Erkennens- und Verstehens-
zugidnge der Kinder und Jugendlichen, Sym-
bolfahigkeit von Kindern und Erwachse-
nen . .., Organisation der Eucharistiekate-
chese auf Gemeindeebene . .., Darstellung
von katechetischen Hilfen und Modellen)
werden dabei nicht blofl pragmatisch ange-
gangen, sondern im Zusammenhang des zu-
grundegelegten Katechesekonzepts reflek-
tiert.

Das von Biemer als ,,Versuch* qualifizierte
Unternehmen mag hinsichtlich seiner Ein-
schitzung der konkreten pastoralen Gege-
benheiten und Moglichkeiten in mancher
Hinsicht als ,,idealtypisch* erscheinen. Das
mindert keineswegs seinen Wert; vielmehr
profitiert davon die Verdeutlichung der Ab-
sichten und Positionen des Verfassers. Die
intensive Beschiftigung und Auseinander-
setzung mit diesem ,,Essay* (7) ist nicht nur
von seiner ,,Sache* her und von den oft
wohltuend unvertrauten Blickweisen und
Wegen aus lohnend, mit denen Biemer diese
,,Sache* erhellt und angeht. Daf3 er im Inter-
esse der ,,Fortschreibung* seines ,,Essays‘
zuerst das kritische Gesprich mit seinen Ho-
rern und den Fachkollegen sucht, liegt nahe,
wenn man die Entstehungsgeschichte dieser
Sakramentenkatechetik aus Vorlesungen

beachtet. Wenn der (vielleicht theoriemiide)
,Praktiker* sich durch diese erste Adressa-
tenansprache von der Beschiftigung mit
Biemers Arbeit abhalten lieBe, brichte er
sich nicht nur um die Chance einer mogli-
chen (theologischen und didaktischen) Neu-
orientierung, sondern auch um viele Hilfen
und Anregungen fiir die Praxis selber. Zu-
dem: Die Kompetenz und noch mehr die of-
fenkundige ,,Empathie*, mit denen G. Bie-
mer sein Buch geschrieben hat, geben nicht
nur an der Lektiire Geschmack; sie fordern
auch den ,,Appetit* an der ,,Sache*.

Alfred Assel, Freiburg/Br.

Symbole fiir Glaube und Unglaube

Yorick Spiegel, Glaube, wie er leibt und lebt,
3 Binde, (Bd. 1: Die Macht der Bilder, 128
Seiten, Bd. 2: Gottesbilder von Herrschaft
und Liebe, 152 Seiten, Bd. 3: Bilder vom neu
erstandenen Leben, 136 Seiten), Christian
Kaiser Verlag, Munchen 1984.

Auf die Frage, welche Rolle sinnliche Sym-
bole bei der Ausbildung und Organisation
gesellschaftlicher, aber auch religioser Iden-
titdt spielen, beginnt man sich theologischer-
seits nur recht zaghaft zu besinnen. Einer,
der diesen ProzeB forciert, ist der Frankfur-
ter Theologe und Psychoanalytiker Yorick
Spiegel. Ahnlich wie der Sozialpsychologe
Alfred Lorenzer* macht sich Spiegel in sei-
nem dreibdndigen Werk daran, den Fundus
aktueller und in Vergessenheit geratener re-
ligioser und auBerreligioser Sinnbilder dar-
zustellen und zu diskutieren.

In dem ersten — ebenso wie die beiden ande-
ren mit reichlich erliuterndem Bildmaterial
versehenen — Band listet der Autor auf, mit
welchen Sinn-bildern der deutschsprachige
Zeitgenosse fir gewdhnlich in Beziehung
steht. Dabei wird deutlich, daB es nicht nur

* Lorenzer Kritisiert eine in unseren Breiten domi-
nierende, rationalistisch geprigte Theologie, die
sich — vor allem im Gefolge des IL. Vatikanums — auf
Kosten des Ausverkaufs an Bildern, Formen und
sinnlichen Erlebnisrdiumen entwickeln konnte;
vgl. A. Lorenzer, Das Konzil der Buchhalter. Die
Zerstorung der Sinnlichkeit. Eine Religionskritik,
Frankfurt a. Main 1981. — Vgl. dazu D. Funke, Reli-
gion als Ritual? In: Diakonia 15 (1984), 176-183.
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religiose (Jesus Christus, Heilige, Bibel, Or-
gel u. a.), sondern auch gesellschaftlich-poli-
tische Sinnbilder gibt (wie Freiheit, Sicher-
heit, Wohlstand, Gerechtigkeit, Frieden), die
den Menschen lebenswichtig sind. Thr Ver-
schwinden bzw. ihre Verdnderung ruft un-
weigerlich eine Krise hervor, besteht ihre
Funktion doch darin, gegen kollektive und
individuelle Krisen ,,zu schiitzen, zu stirken
und zu trosten*’ (I, 34). Angesichts der wichti-
gen Funktion, die Sinnbilder wahrnehmen,
wundert es nicht, daB sie von Ideologen und
Werbestrategen manipulativ eingesetzt wer-
den. Spiegel weist darauf hin, in welcher
Weise sich dieser MiBbrauch in der mensch-
lichen Psyche niederschligt. — Im zweiten
Band untersucht Spiegel zentrale christliche
Gottesbilder der Tradition: die Sinnbilder
gesellschaftlicher Macht (Konig, Herrscher,
Hohepriester). Nachdem sich die politische
Herrschaft anonymisiert hat, ziehen sich die
religiosen Sinnbilder in den Intimbereich
der Familie und der Freundschaft zuriick
bzw. machen davon Anleihen: Gott wird Va-
ter und Jesus wird zum Bruder und Freund;
die ,,Symbole des Oben*, der Allmacht und
Herrschaft Gottes, sind leer und bedeutungs-
los geworden. — Angesichts dieses Sachver-
halts stellt der Autor im dritten Band vier
Sinnbilder vor, denen gemeinsam ist, daB sie
nicht ,,im Oben‘’, sondern ,,in der Tiefe* an-
gesiedelt sind: der Korper, der Teufel, das
Opfer und der menschgewordene Gott. Die-
se bisher von der Theologie nicht oder nicht
hinreichend bedachten Sinnbilder der Tiefe
sind bis auf den heutigen Tag im religiosen
Symbolreservoir der Bevolkerung auch in-
dustriell gepragter Regionen zu Hause. Sie
sind in der Lage — setzt man sich mit ihnen
ins Benehmen - zu zeigen, ,,wie sehr der ver-
traute Umgang mit ihnen schiitzen, stirken
und trosten kann, wie dies alle lebensfor-
dernden Sinnbilder tun* (III, 16). — Spiegels
Trilogie ist ein Versuch, dem unabwendbar
erscheinenden ProzeB der Vernichtung von
Sinnlichkeit in Alltagswelt und Religion ent-
gegenzutreten. Dall es ein (evangelischer)
Theologe ist, der die durch die Reformation
in Gang gesetzte Umgewichtung im Verhalt-
nis von Sinnlichkeit und Bewuf3tsein im Sy-
stem der Symbole aufzufangen sucht,
spricht fiir die Umsicht und die Regenera-
tionsfahigkeit der vom Autor reprisentier-
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ten Disziplin. Dariiber hinaus ehren Verfas-
ser und Verlag der Mut, eine unsystemati-
sche Bestandsaufnahme des aktuellen
Sinnbildreservoirs vorzulegen. ,,Sich einmal
in einer stillen Stunde hinzusetzen und sich
seine eigenen Sinn-bilder ins volle BewuBt-
sein treten zu lassen‘’ (II, 142) — dazu soll die
Lektiire der drei Biande nach des Autors
Wunsch animieren. Bleibt zu hoffen, daB vie-
le Leser den Mut haben, dies zu tun, um da-
mit der verborgenen (und oft uneingestande-
nen) Basis ihrer eigenen Religiositit auf die
Spur zu kommen.

Michael Scheuermann, Frankfurt

Paul Jakobi, Damit die Saat aufgeht. Erzih-
lungen, Marchen und Gedichte, aufgeschlos-
sen fiir Gespréach in Schule, Gemeinde und
Jugendarbeit, Matthias-Griinewald-Verlag,
Mainz 1984, 200 Seiten.

Die wirklich wichtigen Zusammenhénge un-
seres Lebens lassen sich oft in einer kurzen
Geschichte, einem Mirchen oder einem Ge-
dicht tiefschiirfender aufschliisseln als mit
realistischen Fakten und mit noch so ein-
drucksvollen Statistiken. Jesus Christus
selbst hat mit vielen Gleichnissen den Men-
schen deutlich gemacht, worum es im Got-
tesreich geht. Im Buch Jakobis werden etwa
45 Marchen, Geschichten und Gedichte fiir
das aktuelle Leben aufgeschlossen. Dazu
werden Stichworte geboten fiir die Ausdeu-
tung, und hinzu kommen noch zur Vertie-
fung geeignete Schriftworte und ein ab-
schlieBendes Gebet. Ein Quellenverzeichnis
und ein Verzeichnis der Schrifttexte runden
den wertvollen Band ab. — Das Buch eignet
sich besonders fiir Gesprichsleiter im Be-
reich der Schule, der Gemeinde und Jugend-
arbeit; es bietet dariiber hinaus sorgfiltige
Anregungen und Hilfen fiir Besinnungstage.
Aber auch zur Privatlektiire, etwa als Medi-
tationsbehelf auf einige Wochen hinaus, ist
das gefallig aufgemachte Werk durchaus
geeignet. Es sollte in keiner Pfarrbiicherei
fehlen. Josephine Hirsch, Wien

Korrektur: Vorletzter Absatz von Heft 1,
Seite 5, beginnt richtig: Dabei ist nicht zu
verschweigen, da8 manche Wurzeln der
Uberforderung . . .



Zur religiosen Symbolsprache
in Afrika

Dictionnaire des rites, Band I (mit Introduc-
tion und Index), Bandundu 1984, 512 Seiten.

Der sinnenfrohe Mensch des tropischen Son-
nengiirtels der Erde rdumt in seinem reli-
giosen Tun der Zeichenhaftigkeit des Erfahr-
baren und der Transparenz der Dinge dieser
Welt einen breiten Platz ein. Diesen Ein-
druck gewinnt man bei der Durchsicht des
ersten Bandes eines Worterbuches der Riten,
das in Bandundu (Zaire) in franzosischer
Sprache erschienen ist. Unter der Leitung
von P. Hermann Hochegger SVD ist das vol-
kerkundliche Institut der Steyler Missionare
in Zaire daran, in Teamarbeit mit afrikani-
schen Fachleuten ein umfangreiches Lexi-
kon der Riten zu verdffentlichen. Band I ist
von 39 Mitarbeitern gezeichnet und bringt
die tradierten Riten von Abandon (Verlas-
sen) bis Adultere (Ehebruch), aufgenommen
bei 16 Volksgruppen der Republik Zaire.
Abandon heiflt verlassen, aufgeben. Nach
den herkémmlichen Glaubensvorstellungen
der Volksgruppen von Zentralafrika darf der
Mensch seine frithere Religion nicht einfach
fallenlassen, wie man ein verlorenes Spiel
aufgibt. Er muB sich rituell von ihr freima-
chen, dann erst kann er sich in einem neuen
Glauben engagieren. Ebenso darf man einen
alten Kultgegenstand nicht einfach wegwer-
fen, man trennt sich von ihm durch entspre-
chende Riten.

Eine reiche Symbolik findet sich im Kapitel
Ablution (Lavabo, Hande- und Fufiwa-
schung, Abwaschung des Gesichts und ande-
rer Korperteile [S. 142-224!]). Auf zahlreiche
religitse Bediirfnisse heiflt die Antwort: Ab-
lutionen. Man verwendet Wasser aus der
Quelle, vom FluB, aus einem Teich. Mitunter
Wasser vermischt mit Wein und Opferblut,
oder mit Wein beziehungsweise Blut allein.
Jede dieser Ablutionsformen spricht die ihr
eigene Sprache: Versohnung, Befreiung,
Reinigung, Heilung, Engagement, Initiation
oder Assimilierung von neuen Kréften. — In
diesem Zusammenhang sei erwihnt, daf} die
Ortskirche von Kenge (Zaire) im Heiligen
Jahr zur BufBifeier den Versohnungsritus der
Ablution mit Quellwasser eingefiihrt hat. In-
dem die Pilgergruppen dort gemeinsam ihre

Héande waschen, ertrianken sie die vergange-
nen Konflikte und machen sich fiir einen
Neuanfang bereit.

Wer sich iiber Askese in einer afrikanischen
Religion informieren will, findet in diesem
Band unter dem Stichwort Abstinence (Ent-
haltsamkeit) ein reichhaltiges Anschauungs-
material. Die alte Religion schrieb nicht nur
Enthaltsamkeit von Speisen vor, sondern
auch Enthaltung von Bett und Schlaf (zur
Zeit der Trauer), Abstinenz von schonen
Kleidern und Schmuck, ja sogar von Haar-
und Korperpflege, ein Opfer, das schwer zu
tragen ist. Vor allen wichtigen Ereignissen
wird in der Nacht zuvor sexuelle Enthalt-
samkeit verlangt.

Die Kultbeauftragten diirfen in der Nacht
vor dem Fest nicht zu ihrer Frau. Von hier-
her versteht man, warum das Volk das zoli-
batire Leben der katholischen Priester
schitzt, die jeden Tag der Eucharistiefeier
vorstehen. Die Tradition der Alten kennt Ri-
ten, die nur von Personen vollzogen werden
diirfen, ,,deren Augen sich noch nicht geoff-
net haben*‘ (die noch jungfraulich sind).

Um vollstindig zu sein, bringt das Worter-
buch der Riten auch die Schattenseite der
rituellen Handlungen: Aggression, Verwin-
schung, Verfluchung, Verhexen. Unter den
Begriffen Abimer (Vernichten) und Abomi-
nation (Verachtung) erfahrt der Leser, wie
man Riten zu Haf und Rache mi3braucht.
Wozu eine Enzyklopédie iiber nichtchristli-
che Riten, die voraussichtlich iiber zwei Dut-
zend Biande umfassen wird? Um die Bedeu-
tung dieses Werkes richtig einzuschitzen, sei
daran erinnert, daB die Riten Ausdruck und
Niederschlag von religiosen Kommunikatio-
nen sind. Sie sprechen eine allgemein ver-
stindliche, interkulturelle Sprache. Sie kon-
nen ohne Wort den Menschen ,,Sagbares und
Unsagbares‘‘ mitteilen. Ihre personlichkeits-
bildende Zeichenhaftigkeit hilft dem Men-
schen bei der Suche nach sinnlich-spiirbaren
Elementen in den religiosen Bediirfnissen
des Alltags.

Dem kirchlichen Christentum wird heute
vorgeworfen, es sei unfahig, neue Symbole
auszubilden (A. Lorenzer). Eine echte Be-
gegnung mit nichtchristlichen Religionen
kann heute die Kirche zu neuer Symbolbil-
dung inspirieren. Seit eh und je haben junge
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Nationen mit der Hinwendung zum Chri-
stentum das Beste aus ihren Kulturen mit in
die Kirche gebracht. Die Erforschung der
religiosen Werte afrikanischer Religionen
steht erst am Anfang. Mit der Publikation
eines umfangreichen Lexikons der Riten will
das volkerkundliche Institut der Steyler Mis-
sionare in Zaire dazu einen spiirbaren Bei-
trag leisten.

Hermann Hochegger, Bandundu
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Helmut Erharter

Menschwerden
in der
Begegnung mit
Behinderten

Bekehrung zum
Menschsein . . .

Leitartikel

Der Ausdruck ,,Behinderte* steht hier fiir alle Menschen,
die in ihren Lebensmoglichkeiten mehr oder weniger
stark eingeschrankt sind: nicht nur durch korperliche
oder geistige Behinderung irgendwelcher Art, sondern
auch durch Krankheit, Altersgebrechlichkeit, Armut, so-
ziale oder rassische Diskriminierung; und nehmen wir die
frither weithin rechtlosen Frauen und Kinder dazu, dann
haben wir genau die Menschen vor uns, denen sich Jesus
besonders zugewendet hat. Und wenn wir dann fragen,
wer eigentlich {ibrigbleibt, wer nicht behindert, diskrimi-
niert oder sonst in seinem Menschsein eingeengt ist, dann
konnten wir etwas salopp sagen: die weilen Mianner
einer intellektuellen Oberschicht.

Diese iiberzeichnende SchwarzweifBmalerei soll uns
bewufit machen, wo und wie heute die Unterscheidung
zwischen ,,den Armen‘‘ und ,,den Reichen* verliuft, eine
Unterscheidung, die in der jesuanischen Botschaft eine
grof3e Rolle spielt.

Sicher leben nicht nur viele Manner unserer Leistungsge-
sellschaft, sondern auch viele Frauen, viele der Grof3en
aus anderen Liandern und Rassen, viele wenig gebildete
Hochstverdiener in einem uiberméafigen Wohlstand und
wissen oft nicht, welche Wiinsche sie sich noch erfiillen
sollen; sie wollen das Leben genieBen und haben fir die
,Armen* oft nur Almosen iibrig. Und es stellt sich zudem
die Frage, welche tiefgreifenden menschlichen Behinde-
rungen gerade ein individualistischer, materialistischer,
konsumorientierter Lebensstil mit sich bringt. Dabei geht
es nicht darum, diese Menschen anzuklagen. (Abgesehen
davon, daB man oft nicht weil3, was der oder die einzelne
gerade auch im sozialen Bereich tut, ob er/sie nicht in
einer Gruppe mitarbeitet, die Behinderte betreut u. dgl.
mehr.)

Ich mochte hier nur uns alle — und da eben beispielhaft
und zuerst uns ,,weiBe, gebildete, gesunde, nichtbehin-
derte, gut verdienende Manner* — zur Umkehr, zur Hin-
kehr zu den Menschen einladen: daB wir das Menschsein
neu lernen, in einem partnerschaftlichen Umgang von
Frauen und Minnern, Behinderten und Nichtbehinder-
ten, Gesunden und Kranken, Alten und Jungen, Kindern
und Erwachsenen, Schwarzen und Weilen, Christen und
Nichtchristen; da3 wir die Scheu {iberwinden, die Angst
abbauen und den Mut fassen, wie Jesus insbesondere auf
den Blinden, den Gelahmten, den geistig Behinderten
usw. zuzugehen, ihn zu begriiien, ihm zu helfen, sich zu
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. . . im Umgang mit
den Behinderten,
den hilfesuchenden
,,Nachsten‘

Einfachheit
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ihm zu setzen, mit ihm zu sprechen, ihn in unsere Ge-
meinschaft hineinzunehmen. Die vielen biblischen Er-
zahlungen bieten laufend Anregungen, in der Verkiindi-
gung zu solcher konkreter Zuwendung aufzurufen.

Es geht dabei nicht nur um die anderen; vielmehr brau-
chen wir selbst diesen Umgang mit Behinderten, Kran-
ken, alten Menschen, dieses zeitaufwendige Spielen mit
den Kindern, wir brauchen die Zeit fiir das Gesprach mit
unseren Ehepartnern, mit einem Freund — sonst verler-
nen wir das Menschsein, die Freude am Kleinen, die Fi-
higkeit, auf andere einzugehen, einander anzunehmen,
zu beschenken, zu lieben.

Wer da in besonderer Weise unser ,,Nachster® ist — der
uns braucht und den wir brauchen —, das hingt von der
konkreten Situation ab, in der wir leben, von besonderen
Anrufen, die uns erreichen: das mogen fiir einen Fami-
lienvater fiir einige Zeit besonders die Kinder sein, die
wichtiger sind als die noch nicht gelesene Zeitung, und
auch die Frau, die den ganzen Tag nur mit den Kleinen
und dem Haushalt zu tun hat, und der es sicher nicht ge-
niligt, gemeinsam mit dem Mann am Abend dann vor dem
Fernsehapparat zu sitzen; das mag der regelméafBlige Be-
such bei alten Eltern oder bei anderen alten und kranken
Menschen sein, auch wenn eine Fahrt in die Berge zu-
nachst erholsamer erschiene; das mag die Mitarbeit in
Gruppen sein, die Angehorigen von Behinderten helfen,
die starke Beanspruchung etwas leichter zu ertragen; das
mag ein Gesprich sein mit einem Bekannten, der gerade
jetzt einen Zuhorer fiir seine Konflikte und Sorgen oder
auch einen guten Rat braucht. Aus solcher Einstellung
heraus werden wir dann leichter einsehen, daf3 es wichti-
ger ist, wenn ein Behinderter ein gutes Gerat erhilt, mit
dessen Hilfe er seine Lebensmoglichkeiten etwas erwei-
tern kann, als daB3 wir uns schon wieder ein neues Auto
oder auch nur siindteure Schier anschaffen, um noch ein
wenig schneller unterwegs zu sein.

Gerade im Umgang mit Behinderten kénnen wir Men-
schen der Wohlstands-, Konsum-, Freizeit- und medialen
Berieselungsgesellschaft entscheidende Grundfihigkei-
ten des Menschseins erhalten oder wiedergewinnen. So
schreibt Frau Gorres aus langjdhriger Erfahrung mit ei-
genen behinderten Kindern und mit vielen anderen Be-
hinderten: ,,Die kindliche Einfalt des geistig Behinderten
mit seiner Empfanglichkeit fiir die einfachen, eindeutigen
‘Gefiithle und AuBerungen, mit seiner Arglosigkeit und
Unfdhigkeit zu Trug und Tduschung kann auch uns wie-
der helfen, zu jener Schlichtheit und Einfachheit zu fin-
den, die eine kostbare Frucht menschlicher Reife ist.* In



Unbefangenheit

Zartlichkeit

Geduldige
Partnerschaft

Gemeinsamer Einsatz
fiir die Befreiung von
Vorurteilen und
Diskriminierungen

der Unbefangenheit und Vertrautheit des Umganges mit
Behinderten ,konnen sich die vielfaltigen Formen
menschlichen Kontakts entwickeln, die sich in Blicken
und Beriihrungen, in liebevoll-zirtlichen Gesten, im La-
chen und Weinen, auf verbale, aber viel hdufiger auf non-
verbale Weise duern‘‘. Und gerade im Umgang mit kor-
perlich oder geistig behinderten Menschen lernen wir,
besser auf die duerst unterschiedlichen Fahigkeiten und
Erwartungen von Menschen einzugehen, geduldige Part-
nerschaft einzuiiben und die menschliche Wiirde jedes
Menschen, auch des schwer behinderten, zu achten. (Si-
cher ist die Mitsprache in Fragen des alltaglichen Lebens
sehr von der Schwere der Behinderung und von einer we-
nigstens in einem gewissen Ausma@ erreichten Reife und
Selbstandigkeit abhangig.) — Wenn wir im Umgang mit
Behinderten lernen, ihre Wiinsche und Meinungen ernst
zu nehmen, dann wird uns die Partnerschaft auch mit al-
len anderen Menschen — im Beruf, in der Familie, in der
Gesellschaft, in der Kirche — besser gelingen.

Wie sehr die Behinderten tatsdchlich Partner sind, die
ihre eigenen Anliegen vertreten und von denen wir auch
fiir bessere Losungen in anderen Bereichen des menschli-
chen Lebens viel lernen kénnen, wurde mir besonders
deutlich bewuBt, als ich vor iiber zehn Jahren einmal an
einem Symposion teilnahm, bei dem es um die gesell-
schaftliche Integration von Behinderten gegangen ist. Ich
war beeindruckt von den Argumenten und Aspekten, die
von Behinderten vorgetragen wurden, wahrend die kor-
perlich nicht behinderten Politiker weithin iiber nichtssa-
gende Phrasen kaum hinauskamen. Es scheint so dhnlich
zu sein wie mit der schwarzen Theologie oder iiberhaupt
mit der Theologie der Befreiung: erst als die Schwarzen
oder die Bauern und Landarbeiter Lateinamerikas be-
gannen, das Joch der Vorurteile, Diskriminierungen,
Ausbeutung in Frage zu stellen und abzuschiitteln, be-
gann sich ihre Lage zu dndern. Ahnlich ist die Befreiung
aus Minderbewertung und Isolierung zu einem guten Teil
auch Sache der Behinderten selbst.

Leider war und ist immer wieder zu horen, dal auch die
Kirche viel zu wenig zum Abbau von Vorurteilen, zu ech-
ter Anerkennung der menschlichen Wiirde der Behinder-
ten, zur Integration tue. (Man lese nur die ,,Wiinsche einer
Rollstuhlfahrerin an die Kirche* von Frau Schweizer,
den Beitrag von Frau Gorres oder die Erwartungen der
Mutter eines gehorlosen Buben in diesem Heft.) Wir ha-
ben es als Kirche und wir haben es als einzelne Christen
weithin versaumt, die behinderten Menschen in unser
Leben einzubeziehen. Es ist kein Kompliment fiir uns,
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Ein mithsamer
Lernprozel
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wenn wir in den Beitrdgen von Betroffenen immer wieder
lesen miissen, daBB Seelsorger, Religionslehrer, aktive Ge-
meindemitglieder die Angst und Scheu nicht {iberwin-
den, sich fiir die Fragen der Behinderten wenig interessie-
ren und die tatkriftige Hilfe viel eher aullerkirchlichen
Gruppen iiberlassen. Nach all dem, was ich gerade in den
letzten Tagen bei Gesprachen iiber das Thema dieses
Schwerpunktheftes an Klagen {iber das zu geringe Enga-
gement vieler Seelsorger und Gemeinden gehort habe,
mul} ich an alle Seelsorger appellieren, bei nachster Gele-
genheit zum Thema Behinderung zu predigen, zum Kon-
takt der Gemeinde mit (kérperlich wie geistig) Behinder-
ten zu ermutigen, selbst mit gutem Beispiel voranzuge-
hen und alle Gemeindemitglieder fiir den Umgang mit
Behinderten zu sensibilisieren. X
Das alles ist sicher ein mithsamer Lernprozef, bei dem
alle Beteiligten — die Nichtbehinderten wie die Behinder-
ten! — viel Angst, Unsicherheit, inneren Widerstand mit-
bringen und langsam {iberwinden miissen. Es geht dabei
besonders auch darum, daB3 Behinderte nicht mehr als
Objekte der Nichtbehinderten betrachtet werden, son-
dern als gleich-wertige Subjekte. Vielleicht haben hier
Rollstuhlfahrer eine gewisse Briickenfunktion, da sie ei-
nerseits schwer behindert sind, andererseits ihnen aber
nicht die Einschriankungen der geistig Behinderten, der
Blinden, Gehorlosen oder Tauben auferlegt sind. Ich
selbst wurde z. B. durch Kontakte und Gespriche mit ei-
ner querschnittgelahmten Frau ermutigt, meine Unsi-
cherheiten gegeniiber Behinderten abzubauen und mich
auf sie einzulassen.

Als wir 1977 die Osterreichische Pastoraltagung zum The-
ma ,,Diakonie der Gemeinde* vorbereiteten und dabei
besonders auch die Probleme der behinderten Menschen
beraten wollten, luden wir eine Gruppe junger quer-
schnittgeldhmter Burschen ein, mit ihrer Band beim Er-
offnungsgottesdienst mitzuwirken und abends ein Jazz-
und Rockkonzert zu geben. Obwohl der damalige Band-
leader der ,,Handicaps‘ schon einige Erfahrung im Um-
gang mit nichtbehinderten Menschen hatte, fuhr ich mit
grofBler Angst in jenen Ort, wo die Gruppe regelmaifig
iibte: Angst davor, wie es mir selbst mit den behinderten
Musikern gehen werde, Angst davor, ob ihre Musik gut
sein, zum Gottesdienst passen, den Leuten gefallen wer-
de, Angst davor, daBl das Mitrauen zwischen Nichtbehin-

‘derten und Behinderten eher verstiarkt als abgebaut wer-

den konnte. Nach einem langen Abend mit den jungen
Musikern blieb von der ganzen Angst nur mehr die Sorge,
ob die ohrenbetdaubende Musik dieser Band nicht ,,piis



Eine Aufgabe der
ganzen Kirche

auribus offendens sei, d. h. den Ohren mancher Teilneh-
mer wehtun wiirde. Aber dieses Risiko wollte ich auf
mich nehmen. — Und wie mir die Musiker nach dem Kon-
zert sagten, hatten sie noch nie vorher ein solches Echo
und ergaben sich nie vorher so gute Gespriche wie nach
diesem Konzert.

Die Kirche hat die Aufgabe, mit allen ihren Mitteln — Pre-
digt, Religionsunterricht, Erwachsenenbildung, Pfarr-
und Bistumsblattern und anderen Zeitschriften, Rund-
funk- und Fernsehsendungen, Hirtenbriefen usw. — dar-
auf hinzuwirken, daf3 es allen Christen und allen Men-
schen immer selbstverstandlicher wird, vor allem auch
den behinderten Menschen vorurteilsfrei zu begegnen,
sich ihnen zuzuwenden, mit ihnen die Zeit zu teilen, sie in
Gruppen und Gemeinschaften hineinzunehmen, soweit
dies eben moglich ist, die Angehorigen durch konkrete
Mithilfe bei der Betreuung von Behinderten (Freizeitge-
staltung u. 4.) zu unterstiitzen, die eigenen Kinder zum
Umgang und Spielen mit den Behinderten und deren Ge-
schwistern anzuregen, Angste abzubauen. Die Kirche
sollte moglichst viele Gruppen und Gemeinschaften aus
sich herauswachsen lassen und sich an anderen derarti-
gen Gruppen beteiligen und sie fordern, in denen behin-
derte und nichtbehinderte Menschen geschwisterlich
miteinander umgehen konnen. Es diirfte eigentlich kei-
nen Christen geben, der nur fiir seine Arbeit, fiir sich,
seine Vergniigungen, seine Hobbies, seine sportlichen
Ambitionen oder auch seine Kulturgeniisse lebt. Jede
Frau und jeder Mann, vor allem auch schon Kinder und
Jugendliche, sollten an Gruppen teilnehmen, die aufInte-
gration, gegenseitige Starkung und Forderung sowie auf
Hilfe fiir behinderte, kranke, alte, sozial schwache Men-
schen usw. ausgerichtet sind. ,,Unter euch soll es keinen
geben . . .“ schreibt der Apostel. Auch hier tut sich man-
ches: so war eine der eindrucksvollsten Ansprachen von
Papst Johannes Paul II. wihrend seines Osterreich-Besu-
ches die Ansprache im Haus der Barmherzigkeit in Wien,;
und Frau Gorres verweist besonders lobend auf das
neue Dokument des Zentralkomitees der deutschen
Katholiken. ‘

Keiner von uns hat Gesundheit, Unversehrtheit, Erfolg,
Wohlstand usw. auf Dauer gepachtet. Im Umgang mit Be-
hinderten (und allen anderen Armen und Kranken) ler-
nen wir auch darin unser Menschsein besser zu verste-
hen, daB wir rechtzeitig auf seine Grenzen aufmerksam
werden und auf die in dieser Erkenntnis liegenden Mog-
lichkeiten, zu uns selbst zu kommen. <
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Artikel

Wer sich mit Frau Gérres und anderen Angehdrigen von
Behinderten dariiber freut, wie viel es an strukturellen
Verbesserungen, an partnerschaftlicher Einstellung und
Bereitschaft zum Engagement insbesondere bei vielen Ju-
gendlichen gibt, welches Maj3 an Selbsttdtigkeit, an kiinst-
lerischen Fdhigkeiten und menschlicher Sensibilitdt gera-
de auch geistig behinderte Menschen entwickeln und an
ihre Partner vermitteln, der wird anderseits mit Sorge
manche Gefahren und Konflikte beobachten und fiir wei-
tere Verbesserungen — insbesondere was die gesamte Ein-
stellung zu den Behinderten, die Bereitschaft zur tatkrdf-
tigen Mithilfe und die Offenheit fiir gemischte Gruppen
betrifft — eintreten. red

Die ,,Behindertenlandschaft‘ hat sich in den letzten zwei
Jahrzehnten in nahezu allen westlichen Landern grund-
legend verandert. Damit meine ich alles, was fiir korper-
lich und geistig Behinderte an Einrichtungen, Forde-
rungsmafinahmen, an gesetzlichen Regelungen und fi-
nanziellen Hilfen, aber vor allem auch im Bereich der
Wissenschaft entstanden ist. Durch die Initiative vieler
einzelner, durch das Engagement der Elternvereinigun-
gen und der Wohlfahrtsverbande wurde z. B. bei uns in
Deutschland, das wegen der unheilvollen Vergangenheit
einen besonders gro3en Nachholbedarf hatte, mit groBzii-
giger Hilfe des Staates und der Kommunen ein Versor-
gungsnetz gebildet, das den Verantwortlichen die Auffas-
sung erleichtert, es wiirde alles Menschenmogliche getan
fiir alle Behinderten.

Wie sieht das in der Realitat einer Familie, zu der ein be-
hindertes Familienmitglied gehort, aus, und wie sehen
das jene Menschen, die es sich haupt- oder ehrenamtlich
zur Aufgabe gemacht haben, die Lebensbedingungen ih-
rer behinderten Mitbiirger denen anzugleichen, die wir
alle mit groBer Selbstverstdndlichkeit fiir uns in An-
spruch nehmen? Sind Behinderte bei uns ,,Menschen wie
Du und ich*?

In unserem Land kiindigen sich neue Gefahren an fiir die-
sen Personenkreis, der lebenslinglicher Hilfe bedarf und
dadurch der Gemeinschaft unvermeidbare Lasten und
Kosten aufbiirdet, der Steuergelder verzehrt und keine

‘einbringt. Zuerst leisere, jetzt schon deutlichere Tone

bringen das Kosten-Nutzen-Denken ins Spiel, fragen
nach der Wirtschaftlichkeit der behinderungsbedingten
MaBnahmen, die ja als Folge der z. T. hervorragenden
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wohnheimen

Forderung stark angewachsen sind und die Kosten explo-
sionsartig in die Hohe trieben. Nicht nur die Hellhorigen
und die Betroffenen schrecken auf, wenn bei der Frage
nach der vorgeburtlichen Diagnostik wieder das bose
Wort vom lebensunwerten Leben fallt, wenn von medizi-
nischer Seite entschieden wird, wessen Leben sich lohnt
zu erhalten und wessen nicht. Familien mit Behinderten
fithlen sich in neue Sorge und Unruhe getrieben. Miitter,
die den Mut haben, trotz der vorgeburtlichen Diagnose
einer Chromosomenschiadigung ein behindertes Kind
auszutragen, miissen mit Vorwiirfen rechnen; sie fithlen
sich alleingelassen mit ihren vielfaltigen Noten in diesem
schweren Konflikt. Das Gewissen der Christen ist ange-
rufen durch dieses driangende, weithin verschwiegene
Problem.

Vielleicht kann auch die Leserschaft von Diakonia dazu
beitragen, diesem unchristlichen Denken und Handeln —
wie es heute schon in vielen Kliniken und Praxen mit
Selbstverstandlichkeit geilibt wird, auch wenn der einzel-
ne Mediziner nach bestem Wissen und Gewissen zu han-
deln versucht — mit Entschiedenheit entgegenzutreten.
Genauso wachsam gilt es den finanziellen Einschrankun-
gen im Behindertenbereich zu begegnen, weil diejenigen,
deren miithsam erkampfte ,,Lebensqualitdt‘‘ beschnitten
werden soll, sich ja kaum selber zur Wehr setzen
konnen.

Zu den Folgelasten jeder angeborenen oder erworbenen
Schidigung, die das Leben des davon betroffenen Men-
schen oft mehr belasten konnen als die Behinderung
selbst, gehoren aber nicht nur die Fragen nach der lebens-
langen Versorgung: die Suche nach Therapien und nach
den notwendigen Sondereinrichtungen von der Friihfor-
derung bis zum Wohnheim, das Ausfiillen von ungezahl-
ten Fragebogen, denen zeitraubende Untersuchungen
und Befragungen vorausgehen und folgen, die vielen De-
miitigungen dessen, der Sozialhilfe beansprucht; spater
die Bemiihung um eine sinnvolle Arbeit, womdoglich mit
gerechter Entlohnung, und vor allem die Suche nach der
bleibenden, der menschenwiirdigen Heimstatt. Es fehlt
noch iiberall an Dauerwohnheimen und an Pldtzen in den
viel zu wenigen Dorfgemeinschaften fiir Behinderte, wie
sie z. B. Jean Vanier und die Anthroposophen in vorbildli-
cher Weise aufgebaut haben. Die gewichtigste Folgelast
fiir Eltern besteht darin, dafB} sie nie ganz entlassen wer-
den aus der Verantwortung fiir ihr Kind, das nie im vollen
Sinn erwachsen werden kann. Deshalb brauchen geistig
Behinderte immer ein Sprachrohr, das ihren Wiinschen
und Bediirfnissen Ausdruck geben kann, und den verlan-
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gerten Arm, der ihnen hilft, zu ihrem Recht zu kommen.
Die natiirlichen Vertreter dieser Behindertengruppe sind
ihre Eltern und Angehorigen, die nicht miide werden diir-
fen, sich fiir die Belange ihres Kindes einzusetzen. Leider
fehlt es noch in vielen, auch in christlichen Heimen an
einem Elternbeirat, diesem Manifest elterlicher Rechte
und Verpflichtungen. Das Argument, daB viele Eltern
Verantwortung und Mehrbelastung scheuen, entbindet
uns nicht davon, gerade solchen Eltern Hilfestellung zu
geben, damit auch sie ihr behindertes Kind annehmen
konnen und es nicht einfach einer Institution tiberlassen,
um es womoglich nie mehr sehen zu miissen, weil sie sich
dieser Belastung nicht gewachsen fiihlen.

Eine weitere Folgelast der geistigen Behinderung sehe
ich in der Isolation, die vielfdltige Formen haben kann,
aber unausweichlich das Leben der betroffenen Person
pragt. DaB3 es immer noch Eltern und Angehorige gibt, die
sich ihres behinderten Familienmitglieds schidmen, ge-
hort leider nicht in das Greuelkabinett der Vergangen-
heit, sondern ist eine Realitdt, mit der alle in der Behin-
dertenarbeit Tatigen vertraut sind, der sie mit Einﬁihlu.ng
und Mitgefiihl begegnen sollten. Es ist aber gewil3 die
Ausnahme. Sehr viele, gerade jiingere Eltern haben ge-
lernt, sich mutig zu ihrem Kind zu bekennen, Scham,
Angst und Hilflosigkeit in einem langen schmerzlichen
ProzeB3 der Bejahung zu iiberwinden; sie kimpfen nicht
mehr auf verlorenem Posten, sondern finden Anschlufl
bei anderen Eltern mit demselben Problem und leisten
oft durch ihren ehrenamtlichen Einsatz in Elternverbin-
den und karitativen Einrichtungen groBartige Arbeit, die
sie zu Experten macht. Die Uberwindung ihrer eigenen
Isolation hilft auch ihrem behinderten Kind aus der Ver-
einzelung, 148t es von frith an Freunde finden und ermaog-
licht ihm, die sozialen Spielregeln in der Gruppe zu
erlernen.

Auch die Sprache kann isolieren: Vorurteile konnen die
Isolation verstarken. Ausdriicke wie ,,Idioten*, ,,Mon-
gos‘‘ und viele andere, die auch von Wohlwollenden be-
nutzt werden, schneiden jenen ins Herz, um deren Ange-
horige es sich handelt. Wieviel unbewuB3te Milachtung,
Angst und Aggression stecken hinter solchen Klassifizie-
rungen. Sie machen deutlich, welche Abwehrmechanis-
men in uns wachgerufen werden durch jene, die anders
sind als wir.

‘Nicht nur der Kranke muf} erleben, wie er durch solche

Klassifizierung und durch seine Aussonderung aus der
Gesellschaft der Gesunden zu einem ,,Menschen zweiter
Wahl‘“ wird, auch seine Familie leidet unter uniiberleg-
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Stich gelassen . . .

ten, verachtlich klingenden Bezeichnungen. Die Einwei-
sung in ein Heim oder eine Anstalt, zu der sich gewil} viele
Familien nur sehr schweren Herzens entschlieflen, weil
wohliiberlegte, zwingende Griinde es erfordern, kann
dann die Isolation des Behinderten endgiiltig machen,
wenn nicht Familie wie Institution alles tun, um dem ent-
gegenzuwirken. Davon soll noch die Rede sein.

Zu den Aufgaben einer humanen Gemeinschaft gehort,
wie jeder von uns weifl und bezeugt, dal wir auch im
kranken, beschidigten Leben dem Mitmenschen begeg-
nen. Das ist, wie ein soeben erschienenes Dokument des
Zentralkomitees der Deutschen Katholiken (Februar
1985) beschreibt:

,,- . . €in Priifstein, ob wir unser schnellfertiges Bekennt-
nis zur Unantastbarkeit der Menschenwiirde wirklich in
seiner vollen Bedeutung begreifen. Alle sind wir ge-
wohnt, uns auf dieses Fundament unserer Freiheits- und
Gleichheitsrechte im taglichen Leben zu berufen. ..
Aber wer bedenkt schon, dal3 die Unantastbarkeit, und

das heiB3t die Unzerstorbarkeit seiner Wiirde, sich auf das

ganze Dasein des Menschen bezieht? Dessen Moglichkeit
der Erfullung wie der Gefdhrdung reichen weit iiber die
Grenzen vertrauter Normalitdt und Alltdglichkeit hin-
aus. Die menschliche Existenz reprisentiert die ihr von
Gott eingestiftete Wiirde nicht im Normalen und Gesun-
den allein, sondern auch in ihren Abgriinden, im Nicht-
Geheuren und in ihrer Entstellung.*

Das Wehen des Geistes, das aus diesem grofBartigen Do-
kument spricht, wiinschte man sich lebendiger in man-
chen kirchlichen Einrichtungen, man wiirde ihm gern
ofters in der konkreten Situation begegnen.

Haufig hort man die Klage, die Familien fiihlten sich von

| ,,der Kirche‘ im Stich gelassen. Miitter sind bedrohlich
. liberlastet — wo gibt es zusitzlich personelle oder finanzi-

elle Hilfe fiir sie, wenn sie ihr behindertes Kind zu Hause
behalten wollen? Viter verzweifeln unter dem Druck der
sozialen Stigmatisierung als ,,behinderte Familie*, unter
finanziellen Opfern, unter der stindigen Beanspruchung
ihrer Frauen. Der Verzicht auf Freizeit und Freiziigigkeit
wird von der ganzen Familie gefordert. Nicht wenige
Ehen gehen daran zugrunde. Das Kapitel der Geschwi-
ster-Belastung ware ein eigenes Thema. Wir alle, als ein-
zelne, als Gemeinde, und die Einrichtungen in kirchlicher
Tréagerschaft miissen uns befragen lassen, wo und wie wir
die ,,Moglichkeit der Erfullung* fiir geistig behinderte
Mitmenschen anbieten. So werden z. B. die dringend not-
wendigen ambulanten Dienste fiir jene Familien, die die
Schwerarbeit hauslicher Betreuung fiir Jahre und Jahr-
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zehnte auf sich nehmen, meines Wissens vielerorts weit
haufiger, auch weit groBziigiger und einfallsreicher von
nichtkonfessionellen Gruppen vermittelt. Sie starken da-
durch die Familie, ermdglichen ihr das Zusammenbleiben
und den Zusammenhalt, dieses Schutzschild fiir den gei-
stig Behinderten, der ihm Selbstvertrauen und Lebens-
freude gibt. Dem jungen und erwachsenen Behinderten
bieten diese ,,flankierenden Dienste‘ die Hilfestellung,
sich von seinen Eltern abzuldsen, um den eigenen Le-
bensraum zu finden, in dem auch er selbstindig (im Rah-
men seiner Moglichkeiten) und zufrieden wird. In mei-
nem Horizont erscheint es so, als wiirde ,,die Kirche* vie-
lerorts allzuweit hintendrein hinken — wir waren ja froh,
wenn sie sich tiberhaupt in Gang setzte!

Im bestdandigen Umgang mit unseren geistig behinderten
Sohnen und Toéchtern sind wir Eltern ebenso wie viele
Fachleute und die Betreuer in den Einrichtungen durch
einen Lern- und Denkprozef3 gegangen, der nicht nur un-
sere Einstellung verdndert, unser Wissen erweitert, unser
Handeln reflektierter gemacht und verfeinert hat, son-
dern in dem wir uns auch selber gewandelt haben. Unsere
Wahrnehmung hat sich geschirft, unser Verstindnis von
scheinbar Unverstehbarem ist gewachsen. Es bleibt uns
immer noch vieles verschlossen, das Geheimnis geistiger
Behinderung scheint unergriindbar.

Wer mit Behinderten lebt, wird unvermeidlich zum Dol-
metscher fiir eine oft bruchstiickhafte, stammelnde, stot-
ternde Sprache, fiir die ungezielte, scheinbar hilflose Ge-
stik, fiir die unzuldnglichen, ja manchmal unzugingli-
chen Laut- und Lebensduflerungen, die von AuBenste-
henden schwer zu dechiffrieren sind. Zeichen zu deuten,
aus Spuren und Andeutungen Bedeutung zu erraten,
Wiinsche und Absichten aus Gestik und Mimik abzule-
sen, gehort auch zu den Aufgaben, die ein Behinderter
seiner Umwelt stellt. Dafiir beschenkt er uns mit einer
Unverstelltheit der Gefiihle, mit einer Spontaneitdt und
Offenheit, die vielen Menschen leicht abhanden kommt
im Prozef3 der Anpassung an das Funktionsgefiige des Zu-
sammenlebens. Die kindliche Einfalt des geistig Behin-
derten mit seiner Empfanglichkeit fiir die einfachen, ein-
deutigen Gefiithle und AuBerungen, mit seiner Arglosig-
keit und Unfahigkeit zu Trug und Tauschung kann auch
uns wieder helfen, zu jener Schlichtheit und Einfachheit
zu finden, die eine kostbare Frucht menschlicher Reife
ist.

So wie Eltern und Geschwister sich zu einem behinderten
Kind verhalten, so wird es in vielen Fillen auch eine Um-
welt tun, die nicht aus Experten und sozial Tatigen be-
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steht, sondern aus Menschen, die normalerweise keine
Ahnung haben von geistiger Behinderung und wie sie
sich ihr gegeniiber verhalten sollen. Sie brauchen also
Hilfestellung zum rechten Verstindnis der ihnen unge-
wohnten Verhaltensweisen, der befremdenden, manch-
mal angstauslosenden Reaktionen, um zu jener Unbefan-
genheit zu finden, die Vertrautheit moglich macht. In die-
ser Vertrautheit konnen sich die vielfaltigen Formen
menschlichen Kontakts entwickeln, die sich in Blicken
und Beriihrungen, in liebevoll-zédrtlichen Gesten, im La-
chen und Weinen, auf verbale, aber viel haufiger auf non-
verbale Weise duBern. Die Korpersprache ist die erste
Sprache, die der Behinderte versteht. Verstandnis ist der
erste Schritt zu dem, was wir unter Integration verste-
hen, wenn sie nicht zum Schlagwort verkommen soll.
Die geistig behinderten Kinder und Jugendlichen unserer
Tage haben Fahigkeiten entwickelt und ein Maf} an Selb-
standigkeit erreicht, von dem wir Eltern, aber auch viele
Fachleute vor 20 Jahren kaum zu traumen gewagt hatten.
Das liegt nicht nur an dem verbesserten sozialen Klima
und den beschriebenen Fortschritten, sondern auch an
den bestdndig weiter wachsenden Kenntnissen aller ihrer
Erzieher und Lehrer, aber auch ihrer Eltern. Wir wissen
besser, was ihnen gut tut, was sie brauchen, was sie kon-
nen, was sie gern und was sie nicht gern tun.

In diesen Tagen findet im Bayrischen Nationalmuseum in
Miinchen eine Ausstellung statt unter dem Titel: ,,Wir ha-
ben Euch etwas zu sagen®, in der ausschliefllich Bilder
und Kunstwerke geistig Behinderter gezeigt werden, die
Bewunderung und Staunen im Besucher erwecken. Die
Ausstellung kann besser als Worte verdeutlichen, wozu
diese ,,neue Generation der Behinderten‘ fahig ist und
welche Begabungen auch in schwer geschidigten Men-
schen schlummern. Das kann viele zum Umdenken
anregen.

Im Sozialbereich liegt das Denken fiir den andern, das
Bevormunden und Verfiigen oft gefiahrlich nahe neben
der echten Fiir-Sorge flir den Hilfsbediirftigen. Aber es
entspricht der Wiirde der Person, ihr ein Mitspracherecht
zu geben, bei allem, was ihr Leben betrifft, soweit sie dazu
in der Lage ist. Das beginnt auch beim geistig behinderten
Kind schon sehr friih in der Familie, setzt sich fort in den
Einrichtungen und wird besonders dringlich im Lebens-
und Arbeitsbereich der erwachsenen Behinderten. Das
bedeutet aber, daB nicht iiber, sondern mit diesen Men-
schen geredet wird, soweit sie dazu fahig sind, daB ihre
Wiinsche und Meinungen ernst genommen werden und
wir uns damit auseinandersetzen. Auch das behinderte
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Kind will gefragt werden, was es essen und was es anzie-
hen, mit wem es spielen und wohin es gehen will, um nur
einige ganz schlichte Alltagsbeispiele zu nennen.
Ebenso selbstverstdndlich wie ein Elternbeirat sollte in
jedem Heim, jeder Werkstatt fiir Behinderte der Heimbei-
rat sein. :

Es ist mithsamer, es bringt Sand ins Getriebe, wenn man
in einer Familie, einer Gruppe, einem Heim nicht einfach
fiir diejenigen bestimmen kann, die schwach im Geiste
sind, oft nur schwer eigene Entscheidungen treffen kon-
nen. Aber bis heute richten sich viele Regelungen im pri-
vaten wie im auBerfamilidren Bereich mehr nach den
Uberzeugungen und auch nach den Bediirfnissen der
Nichtbehinderten, die sich berufen fiihlen, fiir die geistig
Behinderten zu entscheiden, weil sie die Verantwortung
fir sie tragen. Aber schon ein kleiner Freiraum der
Selbstverfiigung, ein gewisses MaB von Wahlfreiheit in
oft scheinbar kleinen und unwesentlichen Dingen wiire
fur manchen Heimbewohner oder Anstaltskranken eine
grofBle Erleichterung und konnte ihm eine Ahnung von
Freiheit und Lebensfreude schenken, die uns allen so
wichtig und erstrebenswert sind.

Wir brauchen mehr als die strukturellen Verdnderungen
in den Institutionen. Immer noch gibt es in manchen Ein-
richtungen ein ,,Gefdlle von oben nach unten*, das Geist
und Handeln bestimmt, sich umsetzt in rigide Einschran-
kungen, in einen Tagesablauf, der mehr von Ge- und Ver-
boten bestimmt ist als von der Einfiihlung in die Bediirf-
nisse der Behinderten. Von der jiingeren Generation 148t
sich in dieser Beziehung viel lernen. Als Zivildienstlei-
stende, als Praktikanten und Sozialarbeiter, freiwillig,
ehrenamtlich oder bezahlt, dridngen sie zu Tausenden in
den Dienst am Behinderten, aus Solidaritdt mit denen, die
sonst ins Abseits gerieten, aus einer Briiderlichkeit, die
nicht nach Ansehen, nach Lohn, nach Geld fragt. Auch
wenn die Motivation der jungen Menschen verschiedene
Deutungen zulaft, bleibt als Fazit eine spiirbare Verbes-
serung vor allem der Freizeitangebote, die es vorher in
dieser Form nicht gab. Diese Jugendlichen inszenieren
und veranstalten Clubabende, FerienmaBnahmen, op-
fern einen groflen Teil ihrer Freizeit und betreuen neben
Schule, Ausbildung oder Beruf phantasie- und hinge-
bungsvoll Rollstuhlfahrer wie Schwerbehinderte. Sie re-
den nicht von der vielzitierten Partnerschaft, sie verwirk-
lichen sie.

Es gibt noch andere leuchtende Beispiele gelebter Part-
nerschaft: Wer einmal in einer Dorfgemeinschaft, sei es
bei Anthroposophen in Deutschland oder in einem der
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weit iiber den Erdkreis verstreuten Hauser der Arche, die
von Jean Vanier ganz und gar im Geist Christi gegriindet
wurde, an einer Mahlzeit teilgenommen, ein Fest mitge-
feiert oder gar einige Tage und Néchte dort verbracht hat,
wird Hoffnung schopfen, daf3 hier Inseln der Menschlich-
keit bestehen, in denen die uns anvertrauten Behinderten
auch in Zukunft Geborgenheit finden kénnen. Und er
wird etwas erfahren von der Heiterkeit und Zufrieden-
heit, die das Zusammenleben mit jenen schenkt, die arm
im Geist, aber reich an Gaben des Herzens sind.

Aus der reichhaltigen Literatur zu diesem Thema mdchte ich nur ganz
wenige Titel nennen:

Jean Vanier, Ruf aus dem Schweigen. Neue Stadt, 1975 (vergriffen); ders.;
Gemeinschaft. Ort der Versohnung und des Festes, Otto Miiller Verlag,
Salzburg 1983; ders., Heilende Gemeinschaft. Beziehungen zwischen
Behinderten, ebd., 1984; Paul Sporken, Eltern und ihr geistig behindertes
Kind, Patmos Verlag, Diisseldorf 1975; Otto Speck, Der geistig behinderte
Mensch und seine Erziehung, Reinhard Verlag, Miinchen — Basel 1970;
Silvia Gorres, Leben mit einem behinderten Kind, Benziger Verlag,
Zirich - Einsiedeln — Kdln 1974.

Die Integration geistig behinderter Menschen stellt grund-
sdtzliche Fragen und viele konkrete Probleme — und trotz-
dem ist sie notwendig. Brill versucht im folgenden Bei-
trag, das Verstdndnis fiir geistige Behinderung zu vertie-
fen, die Vorziige einer Integration in Familien trotz der
damit verbundenen Krisen, Probleme und Chancen, aber
auch die Mdglichkeiten von speziellen Einrichtungen zur
gezielten Forderung und Entwicklung der vorhandenen
Fdhigkeiten darzustellen. : red

Seit den sechziger Jahren hat sich ein Stimmungswandel
zugunsten von geistig Behinderten vollzogen. Die Aktion
Sorgenkind, die Griindung von Elterninitiativen und die
relativ grofziigigen Investitionen des Staates fiir die
Rehabilitation geistig behinderter Menschen machen dies
deutlich.

Doch wahr ist auch: 76 Prozent der Bundesbiirger moch-
ten nicht mit einem Behinderten unter einem Dach woh-
nenl. Hartnackig halten sich Vorurteile? gegeniiber Men-
schen mit einer geistigen Behinderung: Sie gelten als
triebhafte Tiere, bemitleidenswerte Geschopfe, Lebens-
unwerte, Narren, gemeingefahrliche Verbrecher3. Die

1 Vgl. die Empfehlungen der Deutschen Bischofskonferenz zur Seelsorge
an Behinderten, hrsg. v. Sekretariat der Deutschen Bischofskonferenz,
Bonn 1976, S. 5.

2 Vgl. H. v. Bracken, Vorurteile gegen behinderte Kinder, ihre Familien
und Schulen, Berlin 1976, 47-139.

3 Vgl. ders., Soziologische und sozialpsychologische Aspekte, in: Hand-
buch der Sonderpéddagogik, Pddagogik der geistig Behinderten, hrsg. v. H.
Buch, Berlin 1979, 421ff.
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Einstellung der Bevilkerung ist ambivalent: Mitleid
mischt sich mit Angst und Abwehr4. i

Der vielfach unmenschliche Umgang mit geistig behin-
derten Menschen war nicht selten die Konsequenz aus
diesen Einstellungen: ,, Triebhafte Tiere* gehoren einge-
sperrt, ,,Verbrecher* sollen bestraft werden, ,,Lebensun-
werte‘* miissen beseitigt werden, ,,Bemitleidenswerten‘
helfen Spenden, ,,Narren‘ miissen sich anpassen.

Selektion vom Gemeinwesen bis hin zur planméBigen Er-
mordung, erzwungene Assimilation an ,,das Normale‘ -
dies kennzeichnet iiber weite Epochen den Umgang mit
den geistig Behinderten.

Wie wire demgegeniiber die Integration von geistig
behinderten Menschen zu verstehen?

Handelt es sich bei der Selektion um (soziale) Vernich-
tung, bei der Assimilation um eine einseitige — vom Nicht-
behinderten — ausgehende Intervention, so wird im fol-
genden unter Integration ein wechselseitiger Interak-
tions- und Kommunikationsprozef3 der sozialen Einglie-
derung verstanden. Integration als Ziel heifit dann: Nicht
nur der geistig behinderte Mensch braucht die Gesell-
schaft, sondern auch die Gesellschaft braucht den geistig
Behinderten’. Wie weit ,,die* Gesellschaft noch von die-
ser Zielvorstellung entfernt ist, zeigt der Streit um die
,richtige’ Unterbringung von geistig behinderten Men-
schen. Die Diskussion geht um die Alternative: Soll der
geistig behinderte Mensch in der Familie (gewohnte Um-
gebung) oder in einem Heim wohnen? Kriterien fur die
Richtigkeit des Lebensortes geistig behinderter Men-
schen sind die Moglichkeiten bereichernder und wechsel-
seitiger Beziehungen zwischen geistig Behinderten und
Nichtbehinderten und das Ausmaf und die Qualitéat der
Selbstandigkeit fordernden Hilfe. Diese Frage ist nicht
unabhédngig vom betroffenen geistig behinderten Men-
schen zu beantworten. Versucht wird deshalb im folgen-
den eine Beschreibung der Situation und der Chancen des
geistig behinderten Menschen in Familie und Heim.

Weil das Ziel der Integration von geistig behinderten
Menschen im oben genannten Sinn in unserer Gesell-
schaft noch nicht voll eingeldst ist, mochte ich am Schlufl
einige praktische Hinweise geben, wie der Eingliede-
rungsprozeB3 von Menschen mit geistiger Behinderung
unterstiitzt werden kann.

4 R. Lempp, Die Behinderten und die Gesellschaft, in: Geistige Behinde-
rung, hrsg. v. der Bundesvereinigung Lebenshilfe, Marburg 1982, Heft 3,
163ff.

5 Vgl. E. Schuchardt, Soziale Integration Behinderter, Bd. 1: Biografische
Erfahrung und wissenschaftliche Theorie, Braunschweig 1982, 4ff.



2. Geistig behindert
sein — was hei3t das?

3. Der geistig behin-
derte Mensch in der
Familie10

Zur Zeit leben etwa 300.000 geistig behinderte Menschen
in der Bundesrepublik Deutschlandé. Geistige Behinde-
rung aus ihrer Sicht zu beschreiben ist fast unmaoglich?.
Deshalb sind alle Umschreibungen von Nichtbehinderten
formuliert. In der Regel dienen Normabweichungen vom
sogenannten ,,Normalen‘ zur Beschreibung von geistig
Behinderten. Geistig Behinderte sind demnach Men-
schen, die einen Entwicklungsriickstand aufweisen, der
die gesamte Personlichkeit umfaf3t. Sie fallen durch eine
erhebliche Intelligenzminderung auf.

Die Entwicklung der Sprache ist stark eingeschrankt. Da-
durch fallen soziale Kontakte besonders schwer. Die
mangelnde Abstraktionsfahigkeit erschwert die Orientie-
rung in Raum und Zeit. Das Auffassungs- und Reaktions-
vermogen von geistig behinderten Menschen schranken
ihre Interaktionen ein.

Deshalb werden geistig behinderte Menschen selten eine
volle Selbstidndigkeit erlangen. Das Leben von Menschen
mit geistiger Behinderung ist damit durch eine extreme
Abhidngigkeit von anderen Menschen gekennzeichnets.
»Der geistig behinderte Mensch bleibt immer auf Hilfe
anderer Menschen angewiesen, die ihn anleiten, unter-
stiitzen, fiir ihn eintreten und ihn im unterschiedlichen
Ausmal betreuen.‘?

Die Grundbediirfnisse von geistig behinderten Menschen
sind vergleichbar mit denen Nichtbehinderter, ja sie
ubertreffen diese durch ihre Intensitéit, Ihre Bediirfnisse
nach mitmenschlichem Kontakt, nach seelischer Wiarme,
Ziartlichkeit und Geborgenheit, nach Anerkennung und
Erfolg suchen nach Erfiillung.

Angesichts seiner Einschrankungen, aber auch seiner ar-
tikulierten Bediirfnisse verlangt der geistig behinderte
Mensch im Kontakt eine differenzierte, feinfiihlige Wahr-
nehmung einer Bezugsperson, damit Integration als ein
wechselseitiger Beziehungsprozefl gelingen kann.

Wenn Eltern erkennen, daf} ihr Kind geistig behindert ist,
bedeutet dies stets einen Schock fiir sie. Zunachst wird
die Behinderung geleugnet: ,,Das kann doch nicht wahr
6 Behinderte Menschen - Auftrag, Aufgaben und Dienste der Caritas,
Denkschrift der Behindertenhilfe der Caritas, in: Standpunkt Nr. 10, Frei-
burg 1977, 75 (kiinftig: Standpunkt).

7 Vgl. zum folgenden: Standpunkt, 64ff.

8Vgl. O. Speck, Der geistig behinderte Mensch und seine Erziehung, Miin-
chen 1970, 61.

9 N. Huber, Geistig behinderte Kinder und Erwachsene zwischen Familie,
Wohnheim und Kirchengemeinde, in: Materialdienst 2.81, Handreichung
fiur die Seelsorge: Behinderte in der Kirchengemeinde, Seelsorgereferent
der Didzese Rottenburg-Stuttgart (Hrsg.), Rottenburg 1981, 57 (kiinftig:
Materialdienst).

10 Zu diesem Thema liegen inzwischen eine Fiille von Erfahrungsberich-

ten und Handreichungen vor: Kunze, Behinderte in der Familie, in: Mate-
rialdienst, 64-66; E. Schuchardt, Warum gerade ich . . . Behinderung und

159



Der geistig behinderte
Mensch als Ausloser
einer Sinnkrisell

Erzieherische
Probleme
in der Familie

160

sein.“ Betroffene Eltern berichten von aggressiven Wut-
ausbriichen: ,,Warum gerade ich .. .?** Fiir viele Eltern
beginnt die wahl- und meist aussichtslose Suche nach Hil-
fen: Arzte, Heilpraktiker und Wallfahrten sollen das Kind
gesund machen. Die totale Umkehr des Lebens, Geldge-
schenke werden versprochen: Wenn ich dies tue, dann
mufl mein Kind aber . . .! Hilft auch ,,Verhandeln* nicht
mehr, erleben betroffene Eltern tiefe Depressionen. To-
deswiinsche gegen sich oder das behinderte Kind werden
von fast allen Eltern berichtet. Die Geburt eines geistig
behinderten Kindes wird als Versagen und als Grund zur
Resignation und Verzweiflung erlebt: ,,Wozu das alles, al-
les ist sinnlos. Manche Eltern gelangen mit ihren depres-
siven Erfahrungen an einen Scheideweg: Entweder wird
die geistige Behinderung immer wieder verdriangt, oder
es gelingt die Annahme. ,,Annahme, das bedeutet so we-
nig resigniertes Aufgeben, wie es schon als befriedeter
Zustand verstanden werden darf.““12 Sich selbst und ein
geistig behindertes Kind annehmen heif3t: ,,Ich lebe nicht
mehr gegen, sondern mit der Krise.“13 Gelingt die Annah-
me des behinderten Kindes durch die Annahme der eige-
nen Schwichen, so werden hiufig ungeahnte Krafte frei-
gesetzt. Nicht selten 6ffnen sich betroffene Eltern gegen-
iiber ihrer Umgebung, werden gestaltend aktiv und soli-
darisieren sich, ergreifen Initiativen fir die soziale Inte-
gration ihrer Kinder. Die Chance zur Integration fiir gei-
stig behinderte Menschen hingt also im entscheidenden
MaBe davon ab, inwieweit ihre Eltern in der Lage waren,
ihr behindertes Kind anzunehmen.

So sehr geistig behinderte Kinder sich auch angenommen
fithlen: Ihr Leben in der Familie bedeutet immer auch
Belastung. Geistig behinderte Kinder erfordern mehr
Aufmerksamkeit und Zeit als andere Kinder. Dies trifft
besonders fiir schwer geistig- und mehrfachbehinderte
Kinder zu. Sie erfordern einen psychischen und
physischen Krifteaufwand, der das bei der Erziehung
nicht behinderter Kinder iibliche MaB8 iibersteigt.

Glaube. Piddagogische Schritte mit Betroffenen und Begleitenden, Geln-
hausen 1984; dies., Soziale Integration Behinderter, Bd. 1, Biografische
Erfahrung und wissenschaftliche Theorie, bes. 68-113, 237, Braunschweig
1982. — Aus der Sicht von betroffenen Eltern: Miiller-Garun, . . . und halte
dich an meiner Hand. Die Geschichte eines Sorgenkindes, Wiirzburg 1977;
dies., Das Morgenrot ist weit, Wiirzburg 1980; S. Gérres, Leben mit einem
behinderten Kind, Ziirich 1974; I. Hdusler, Kein Kind zum Vorzeigen? Be-
richt iiber eine Behinderung, Reinbek 1979; W. u. X. Raith, Behinderte
Kinder gemeinsam mit anderen. Erfahrungen mit der Integration, Rein-

" bek 1982.

11 E. Schuchardt schildert den Krisenverarbeitungsproze von betroffe-
nen Eltern in einem Phasenmodell, in: E. Schuchardt, Warum gerade
ich ..., 21-23.

12 Ebd., 30.

13 Ebd.



Soziale Isolation von
Familien mit geistig
Behinderten

Integration von geistig
behinderten Menschen
in der Familie?

Die gréflere Aufmerksamkeit fiir geistig behinderte Kin-
der geht meist zu Lasten der anderen Geschwister. Sie
miissen zuriickstehen und erleben in der Offentlichkeit
den Makel, ein geistig behindertes Geschwister zu
haben.

,,Viele Eltern iiberschiitten das behinderte Kind auch mit
ihrer besonderen Liebe und verhindern dadurch eine
Entwicklung in eine moglichst groe Selbstandigkeit.‘14
Dieses Zuviel an Zuwendung bedeutet vielfach eine
angstliche Uberbehiitung fiir das geistig behinderte Kind.
Dies erschwert hiaufig die Ablésung der erwachsen ge-
wordenen geistig Behinderten vom Elternhaus. Viele El-
tern konnen sich nicht fiir eine auBerhdusliche Unter-
bringung ihrer erwachsen gewordenen Kinder entschei-
den. Sie befiirchten, ohne ihr ,,Kind‘‘ nicht mehr leben zu
konnen. Geistig behinderte Menschen in Familien bedeu-
ten so fiir manche Eltern Halt und sind oft der Kitt fiir die
Partnerbeziehung. Erst wenn die betroffenen Eltern
selbst pflegebediirftig werden oder sterben, mufBl meist
schnell und tliberhastet eine Zwangsentscheidung zur
Ubernahme des geistig Behinderten in ein Heim gefallt
werden. Der ,richtige* Zeitpunkt eines Wohnortwech-
sels von geistig behinderten Menschen gelingt meist nur
dort, wo Eltern sich rechtzeitig auf die Suche nach einer
auBerh&uslichen Wohnalternative gemacht haben!s.
Worunter Eltern geistig behinderter Kinder besonders
leiden, ist die Isolation vom gesellschaftlichen Leben. Sie
sind dem Gerede der Leute ausgesetzt. Kinder aus der
Nachbarschaft meiden die Spielkameradschaft mit Kin-
dern der betroffenen Familien. Alltdgliche Verrichtungen
wie einkaufen, essen gehen, mit offentlichen Verkehrs-
mitteln fahren oder Urlaub machen gleichen oft einem
SpieBrutenlauf. Wenn keine solidarische Hilfe von aullen
kommt, ziehen sich viele Familien in ihre Wohnung
zuriick.

Geistig behinderte Menschen in ihren Herkunftsfamilien
erleben eine wechselseitige Beziehung zu ihrem Lebens-
umfeld als wohltuend und forderlich, wenn sie die echte
Annahme der Eltern und ihrer Umgebung spiliren. Das
Aufwachsen von geistig behinderten Kindern in ihrer Fa-
milie bedeutet jedoch nicht notwendig deren soziale Inte-
gration. Gelingt die Annahme in der Familie und der
nichsten Umgebung nicht, sind nicht selten Isolation, Er-
ziehungsschwierigkeiten und Verhaltensprobleme die
Folge. Hilfe von auBlen ist dann dringend notig.

14 J. Kunze, a. a. 0., 65.
15 Vgl. N. Huber, Materialdienst, 55ff.
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DafB geistig behinderte Menschen in einem Heim oder ei-
ner Anstalt leben, ist nicht unumstritten. Der Hauptvor-
wurflautet: Behinderte Menschen werden in Heimen get-
toisiert. Heime verhindern die Integration von geistig be-
hinderten Menschen, weil sie sie vor der Offentlichkeit
abschirmen. Der Offentlichkeit werden so systematisch
gemeinsame Erfahrungen mit geistig behinderten Men-
schen vorenthalten. Im iibrigen zeigen Heimskandale, in
welch menschenunwiirdigen Verhiltnissen geistig Be-
hinderte teilweise leben miissen. Der restriktive Alltag in
Behinderteneinrichtungen verdoppelt zudem die Abhin-
gigkeit geistig behinderter Menschen. Die hier genannten
Kritikpunkte an Wohnheimen und Anstalten fiir geistig
Behinderte sind ernstzunehmen. Jedoch treffen viele Kri-
tiken nicht mehr die heutige Heimrealitidt. Behinderten-
einrichtungen sind gerade in den letzten Jahren personell
und materiell so ausgestattet worden, daf3 zumindest von
den duBeren Bedingungen her ein menschenwiirdiges
Leben fiir geistig Behinderte moglich ist.

Was erwartet geistig behinderte Menschen in Heimen
und Anstalten der Behindertenhilfe16?

Geistig behinderte Menschen in Heimen leben in einem
,,iuberschaubaren Lebensraum, der ihren Moglichkeiten
der Wahrnehmung, der Erkenntnis sowie der Verarbei-
tung und Bewaltigung der Hilfsangebote und Alltagssi-
tuationen entspricht‘‘1?. Sie wohnen in kleinen Gruppen
mit etwa sieben anderen geistig behinderten Mitbewoh-
nern. Zur Bewiltigung des Alltags (essen, sich anziehen,
auf die Toilette gehen, sich waschen) werden sie entspre-
chend ihren Moglichkeiten von ausgebildeten Betreuern
unterstiitzt und zur Selbsthilfe angeregt.

Das Leben von geistig behinderten Menschen in einer
Vollzeiteinrichtung orientiert sich am normalen Soziali-
sations- und InkulturationsprozeB: Geistig behinderte
Menschen gehen in einen ihren Fahigkeiten entsprechen-
den Kindergarten oder sie besuchen eine auf ihre Situa-
tion abgestimmte Sonderschule. Wie andere Jugendliche
werden sie fiir bestimmte, an ihrem Leistungsvermogen
orientierte Tatigkeiten ausgebildet. Gerade GroBeinrich-
tungen verfligen liber ein differenziertes Arbeitsangebot
in der Werkstatt, Landwirtschaft oder in der Erwachse-
nenschulung.

16 Einen guten Einblick in das Zusammenleben in Heimen filir geistig
Behinderte gibt die Dokumentation: So leben wir. Eine Dokumentation
erlebt, festgehalten und zusammengetragen von Bewohnern und Mitar-

. beitern der Heimbereiche St. Irmgard, Hegenberg und Bruder Konrad,

Rosenharz, Liebenau 1983,

17 N. Huber, Versorgung und Forderung schwer geistig Behinderter in
Vollzeiteinrichtungen, in: Hilfen fiir schwer geistig Behinderte. Eingliede-
rung statt Isolation, Bd. 3, Schriftenreihe der Lebenshilfe, Bundesvereini-
gung Lebenshilfe, Marburg/Lahn 1978, 109.



Beziehungen nach
innen und nach auflen

Besonders fiir schwer und mehrfach Behinderte bietet
das Heim Angebote einer — allerdings fiir beide Seiten —
milthsamen Forderung. Einfachste Fahigkeiten (Essen mit
einem Loffel) miissen immer wieder eingeiibt oder erhal-
ten werden, damit ein selbstdndiges Leben moglich ist. In
einigen Einrichtungen unterstiitzen medizinische Fach-
kréafte im Krankenhaus und in der Krankengymnastik die
Teilhabe am Leben in der Wohngruppe.

Geistig behinderte Menschen leben aber nicht allein von
den fachlichen Fahigkeiten der professionellen Betreuer
und Helfer. Wichtig ist, daB geistig behinderte Menschen

" in Heimen Personen erleben, die den ganz normalen All-

tag mit ihnen teilen. Dazu gehort das gemeinsame Sich-
Freuen auf einen Festtag, das Traurig-Sein iiber einen
verstorbenen Mitbewohner. Der Alltag in Einrichtungen
ist gepragt vom gegenseitigen Zumuten und Annehmen.

Ziel (trotz aller rechtlichen und biirokratischen Restrik-
tionen) einer jeden Einrichtung ist es, geistig behinderte
Menschen mit dem Lebensnotwendigen zu versorgen, wo
notig zu pflegen, je nach Alter sie zu erziehen bzw. im
Alltag zu begleiten. Kurz: Geistig behinderten Menschen
ein menschenwiirdiges Dasein im Zusammenleben mit
anderen Menschen zu ermdoglichen.

Das Heim fiir geistig Behinderte ist eine ,,kleine Welt* in
der Welt. Das Leben im Heim ist geprédgt von (nicht im-
mer einfachen) wechselseitigen Beziehungen der Behin-
derten untereinander, dem (nicht immer gelungenen) Zu-
sammenleben zwischen geistig behinderten Menschen
und nichtbehinderten, professionellen Bezugspersonen
sowie dem (gefdhrdeten) Austausch mit den Angehorigen
von Heimbewohnern und dem ndheren Umfeld des
Heimes.

Geistig behinderte Menschen finden unter ihresgleichen
Kontakt. Sie verstandigen sich — vielfach unverstédndlich
fiir AuBenstehende — unter sich, gestalten den Kontakt
untereinander mit ihren Mitteln. Dieser Kontakt schiitzt
sie vielfach vor der meist abstrakt-sprachlichen Uber-
forderung durch Nichtbehinderte.

In den professionellen Bezugspersonen auf Wohngrup-
pen und am Arbeitsplatz stehen Menschen zur Verfii-
gung, die ,,die* Welt (der Nichtbehinderten) erlebbar und
entschliisselbar machen. Zugleich sind sie die notwendige
Hilfe zu einem selbstédndigeren Leben.

Der Kontakt geistig behinderter Menschen zu ihren
Eltern und Angehorigen ist nicht nur gestattet, sondern
erwiinscht. Besuche, Familientage oder gemeinsame
Urlaube bieten dazu Gelegenheit. In Gespriachen mit
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Betreuern wird vielfach der Ablésungskonflikt der Eltern
von ihrem geistig behinderten Kind angesprochen und —
wo es geht — verarbeitet. Erwachsene geistig behinderte
Menschen erleben im Heim vielfach eine biografisch
wichtige Distanz zum Elternhaus.

Ausfliige in die nihere Umgebung oder der Urlaub in der
weiteren Umgebung vermitteln geistig behinderten Men-
schen ,,die** Welt. Die Offentlichkeit wird mit der Tatsa-
che konfrontiert, dafl in ihrer Ndhe geistig behinderte
Menschen leben. Bei Heimfesten fiir die Offentlichkeit,
bei gemeinsamer Nutzung von Sportstitten oder Kontakt
mit Auftragsfirmen der Werkstatt fiir Behinderte werden
viele nichtbehinderte Menschen vertraut mit dem Leben
geistig behinderter Menschen. Allerdings behalten beide
— Offentlichkeit und geistig behinderte Menschen — die
Freiheit, den Grad des Austausches zu bestimmen. Mit-
biirger, die dies nicht wollen, sollen nicht gezwungen
werden, Kontakte mit geistig behinderten Menschen zu
suchen. Geistig behinderte Menschen sollen ebenfalls
nicht zu sie iiberfordernden Beziehungen zu Nichtbehin-
derten gedriangt werden.

Das Leben von geistig behinderten Menschen in Heimen
bedeutet nicht notwendig Gettoisierung und Isolation.
Die Versorgungs- und Forderungsangebote fiir geistig be-
hinderte Menschen, das Zusammenleben innerhalb eines
geschiitzten Rahmens und Kontakte zur Auflenwelt er-
moglichen eine differenzierte und gestufte Integration
von geistig Behinderten, die diese in ihren Fahigkeiten
und Bediirfnissen ernst nimmt. Es hangt von der Bezie-
hungsfihigkeit von professionellen Betreuern und der
kritischen Akzeptation der Offentlichkeit von Behinder-
teneinrichtungen ab, ob eine Integration von geistig
behinderten Menschen gelingen kann.

Integration geistig behinderter Menschen heifit vor allem
die wechselseitige Begegnung mit ihnen. Solche Begeg-
nungen konnen zuféllig oder gewollt sein. Sie konnen aus
der Distanz oder in grofler Nahe zum Menschen mit geisti-
ger Behinderung geschehen. Sie konnen sporadisch oder
kontinuierlich sein. Jeder, der sich bewuBt auf eine Bezie-
hung mit geistig behinderten Menschen einlassen will,
sollte sich zunachst informieren iiber das, was geistige
Behinderung bedeutet. Er sollte sich auch im klaren sein,
warum er ausgerechnet geistig behinderten Menschen
begegnen mochte. Er sollte wissen, wieviel Zeit fiir den
Kontakt er zur Verfiigung hat. Er sollte moglichst
psychisch ausgeglichen sein.

Werden diese — angesichts konkret-menschlicher Bezie-
hungen — recht abstrakt wirkenden Uberlegungen nicht



Nachbarschaftshilfe
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derteneinrichtungen
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mundschaften

angestellt, kommt es meist zu Enttduschungen auf beiden
Seiten. :

Rund 80 Prozent der geistig Behinderten wohnen nicht in
Heimen, sondern bei ihren Familien. So kommt der
natiirlichen oder organisierten Nachbarschaftshilfe eine
besondere Bedeutung zu. Diese sollte unaufdringlich
angeboten werden, da die betroffenen Eltern zwar Hilfe
wiinschen, diese aber nicht immer direkt anfordern.
Folgende Hilfen wiinschen sich Familien mit geistig
behinderten Menschenis;

Entlastung der Eltern, besonders der Mutter (Mithilfe im
Haushalt, beim Einkaufen und bei Behdrdengangen)
Babysitterdienst

Mitsorge fiir die Geschwister von geistig Behinderten,
z. B. Schularbeitenhilfen, Ausfliige, Ferien, Einladung in
Kinder- und Jugendgruppen

Einladung der betroffenen Eltern

Vermittlung von Familienerholungen oder Miitter-
genesungskuren in Zusammenarbeit mit dem Caritas-
verband

Transportdienst, um ein geistig behindertes Familien-
mitglied in die Schule, Werkstatt oder zur Gymnastik zu
bringen

Organisierte Hilfen vermitteln (z. B. Beratungsstellen,
Kontakt zu Behinderteneinrichtungen)

Hilfestellung beim Verkehr mit Behorden.

Heime suchen den Kontakt nach aullen. Sie stehen auch
fiir Besucher offen. Fachdienste informieren iiber das Le-
ben von geistig behinderten Menschen in einer Einrich-
tung. Die Besuchergruppe sollte so klein sein, daB
menschliche Begegnung noch moglich ist. Zu bedenken
ist auch, daB man die Intimsphére von Wohngruppen re-
spektiert. Hilfreich fiir die Einrichtung ist auch eine
rechtzeitige Besuchsanmeldung, damit Heimbewohner
und Erzieher sich auf den Besuch einrichten konnen!9.
Viele Einrichtungen arbeiten mit ehrenamtlichen Hel-
fern zusammen. Besonders hilfreich sind sie an Wochen-
enden als Begleitung von Ausfliigen oder Hilfen in der
Wohngruppe. Sinnvoll ist ein moglichst dauerhaftes En-
gagement, damit eine tragfahige Beziehung mit geistig
behinderten Menschen entstehen kann.

Viele geistig behinderte Menschen haben keine Angehd-
rigen mehr. Der sichere Besuch, der Brief, ein Packchen
oder die Einladung zu einem Ferienaufenthalt bedeuten
fir viele Behinderte eine Bereicherung ihres Daseins.
18 J. Kaufmann, Hilfen aus der Gemeinde und der Nachbarschaft, die sich
Angehorige von Behinderten wiinschen, in: Materialdienst, 66-71.

19 Adressen von Behinderteneinrichtungen sind beim Deutschen Caritas-
verband, Karlstr. 40, Referat Behindertenhilfe, 7800 Freiburg, zu bekom-
men; in Osterreich: Osterreichische Caritaszentrale, Nibelungengasse 1,

1010 Wien; in der Schweiz: Schweizerische Caritaszentrale, Lowen-
strafle 3, 6000 Luzern.
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Der erwachsene geistig Behinderte benotigt einen Pfle-
ger oder Vormund. Die Amtspflegschaften sind iiberla-
stet und konnen einer individuellen Vertretung der Rech-
te gegeniiber Behorden, Heim oder anderen Rechtsange-
legenheiten nicht nachkommen. Viele Behindertenein-
richtungen suchen deshalb dringend Menschen, die
Pflegschaften oder Vormundschaften {ibernehmen
wollen.

Alle bisher genannten Integrationshilfen konnen unter
bestimmten Voraussetzungen von jedermann geleistet
werden. Christen aber sind besonders herausgefordert,
sich praktisch fiir eine menschenwiirdige Annahme von
geistig behinderten Menschen einzusetzen.

Geistig behinderte Menschen und ihre Familien sind auf
die Hilfe der Kirchengemeinde angewiesen. ,,Die Ge-
meinde mufl ihnen das Gefiihl geben, voll akzeptiert zu
sein, und ihnen Verstdndnis fiir ihre Situation entgegen-
bringen.“20 Nicht nur Familien und die geistig Behinder-
ten sollen akzeptiert werden. Auch die Wohnheime fiir
geistig behinderte Menschen gehoren zur Kirchenge-
meinde. Sie sind keine Sondergemeinde.

Akzeptanz schlieBt auch die entschiedene Stellungnah-
me gegeniiber behindertenfeindlichen AuBerungen und
Verhaltensweisen der Umwelt ein.

Priifstein fiir das Ernstnehmen und Annehmen geistig be-
hinderter Menschen in einer christlichen Gemeinde ist
das Ma8, in dem sie die Teilnahme geistig behinderter
Menschen am religiosen Leben der Gemeinde unter-
stiitzt. Dazu zédhlt die Einladung der Familien mit geistig
Behinderten zur Mitfeier des Gottesdienstes, auch wenn
dies zu gegenseitigen Irritationen fiihren sollte. Dazu ge-
horen — bei aller theologischen Fragwiirdigkeit — die Feier
der Erstkommunion und der Firmung fiir geistig behin-
derte Menschen.

Die Integration geistig behinderter Menschen wird nur in
dem MaB gelingen, wie Nichtbehinderte ihre Angst vor
ihnen in der Begegnung ablegen und sich auf ihre Situa-
tion einlassen wollen. Familie und Heim mit ihren spezifi-
schen, unterschiedlichen Méglichkeiten konnen eine Hil-
fe zur sozialen Eingliederung von geistig behinderten
Menschen darstellen, wenn sie geistig behinderte Men-
schen wirklich annehmen, sie zur weitgehenden Selb-
standigkeit fitlhren und ihnen differenzierte Wege zur
Umwelt eroffnen. Menschen auflerhalb der betroffenen
Familien und Behindertenheime koénnen behilflich sein
bei der sozialen Integration geistig behinderter Men-
20 Empfehlungen der Deutschen Bischofskonferenz, Bonn 1976, 11.
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schen, indem sie ein Klima der Akzeptanz gegeniiber gei-
stig behinderten Menschen herstellen und sich je nach
ihren eigenen Moglichkeiten auf eine dauerhafte Be-
gegnung mit geistig behinderten Menschen und ihren
Familien einlassen wollen. Der Kirchengemeinde kommt
ihrem christlichen Auftrag geméill dabei eine besondere
Bedeutung zu?l, ;

Nicht der Leistungssportler oder die Schénheitskonigin
sind das ,,Realsymbol” fiir den Menschen als Ebenbild
Gottes, sondern viel eher der behinderte Mensch, da er bes-
ser den Menschen schlechthin reprdsentiert, der an den
vielfdltigsten ,,Behinderungen® leidet, und da Jesus sich
den Behinderten, Kranken und allen ,,Armen‘ in beson-
derer Weise zugewendet hat. Auf diesem Hintergrund
zeichnet Greinacher die Konsequenzen fiir grundlegende
Anderungen in der gesellschaftlichen Einstellung wie
auch in der Gesetzgebung gegentiber den Behinderten; er
fordert aber auch die Kirche auf, ihr eigenes Verstindnis
und thre bisherigen Dienste an den Behinderten im Geiste
Jesu weiterzuentwickeln. red

Im ersten Buch Mose heift es: ,,Gott schuf den Menschen
nach seinem Bilde, nach dem Bilde Gottes schuf er ihn;
als Mann und Frau schufer sie‘ (1, 27). Was immer dies im
einzelnen bedeuten mag, sicher ist, daBl der Mensch — und
das heiBt: jeder Mensch — etwas widerspiegelt von der
GroBe und Erhabenheit der absoluten Wirklichkeit, wel-
che die jiidisch-christlichen Traditionen ,,Gott“ nennen."
Diese Ebenbildlichkeit des Menschen ist eine nie auszu-
loschende Grundaussage des Alten und Neuen Testamen-
tes, zu vergessen nur unter Aufgabe von Humanitit. Es
ist dies nicht die einzige Aussage iiber den Menschen, wie
wir gleich sehen werden, aber doch das Fundament jegli-
cher christlichen Anthropologie. Und diese Aussage gilt
natiirlich auch fiir jeden behinderten Menschen. Es war
nicht zuletzt diese Ebenbildlichkeit des Menschen mit
Gott, die Christinnen und Christen im Verlauf der letzten
zweitausend Jahre immer wieder bewogen hat, behinder-
ten Menschen zu helfen.

Schon die alttestamentlichen Traditionen wissen darum,
daB Gott jeden Menschen beim Namen kennt, dafl Gott
fiir jeden Menschen sorgt, ,,damit sein Fuf3 nicht stof3e an

21 Vgl. zum gesamten Problemkreis: Hilfe fiir geistig Behinderte, Empfeh-
lungen des Verbandes Katholischer Einrichtungen fiir Lern- und Geistig-
behinderte, in: Unser Standpunkt Nr. 15, Freiburg 1980.
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einen Stein*, wie es im Psalm 9, 12 heif3t. Diese Zunahme
des spezifischen Gewichtes des Menschen schon im Alten
Testament wird noch intensiviert durch die neutesta-
mentliche Botschaft. Die Kirche bekennt von Jesus Chri-
stus, daB er fiir uns Menschen und um unseres Heiles wil-
len vom Himmel herabgestiegen ist. In Jesus Christus hat
Gott, wie Karl Rahner immer wieder ausfiihrt, sein un-
iilberbietbares und unwiderrufliches Ja zu jedem einzel-
nen Menschen gesagt. An dieser grundlegenden Aussage
kann auch keine Schuld des Menschen mehr etwas
verandern. ,,Wenn eure Siinden sind wie Scharlach, sie
werden weill werden wie der Schnee', lesen wir bei
Jesaia 1, 18.

Aber das biblische Menschenbild ist von einer fundamen-
talen Spannung bestimmt. Auf der einen Seite heillt es
zum Beispiel im Psalm 8, 5-7: ,,Was ist doch der Mensch,
daB du seiner gedenkst? Und des Menschen Kind, da3 du
dich seiner annimmst? Du machtest ihn wenig geringer
als Engel, mit Ehre und Hoheit krontest du ihn. Du setzest
ihn zum Herrscher iiber das Werk deiner Hande, alles
hast du ihm unter die Fii3e gelegt.*

Auf der anderen Seite aber heifit es in dem Buche
Hiob 10, 1f: ,,Meiner Seele ekelt ob meines Lebens, ich
will meiner Klage wider Gott freien Lauf lassen, will re-
den in der Bitternis meiner Seele, will sprechen zu Gott:
Verdamme mich nicht, 1al mich wissen, warum du wider
mich haderst.*

Entgegen einem griechischen Ideal des guten und scho-
nen Menschen gehen die biblischen Traditionen von der
Wirklichkeit des Menschen aus, die Christoph Meckel in
seiner Erzdhlung ,,Licht“ die ,,bodenlose Ambivalenz*
des Menschen genannt hat. Einem Menschenbild gegen-
iiber, das vom Ideal von Gesundheit, Potenz, Sicherheit,
Leistung und Schonheit ausgeht, das von der ,,Protzerei
von Vitalitat* gepragt ist, wie Albert Gorres dies nennt,
erinnert der Behinderte uns daran, daf Krankheit und
Behinderung, daB Menschlichkeiten und Begrenztheiten,
daB Bedingtheit und Leid zur ,,condition humaine®, zur
menschlichen Daseinsweise dazugehoren. Der behinder-
te Mensch erinnert uns augenfillig an den realen Zustand
der von Gott zwar als gut intendierten Weltschépfung, die
aber bis zum Ende der Geschichte nichtperfekte, unheile,
ja heillose Welt ist. Der Behinderte ist ein Realsymbol fiir
den menschlichen Menschen, das heif3t fiir den nichtvoll-
kommenen, bedingten, begrenzten, sagen wir es ruhig:
fiir den behinderten Menschen schlechthin. Die christli-
che Tradition hat diesen grundlegenden Aspekt mensch-
lichen Daseins interpretiert mit dem Theologumenon der
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Erbsiinde, das heif3t, sie hat klargemacht, dal der Mensch
unabhingig von seinem Tun und Lassen in eine bestimm-
te Situation hineingeboren wird, die von Bedingtheit und
Begrenztheit und damit auch von Schuld gepragt ist.

Wir sind heute nicht nur geneigt, das Sterben von Men-
schen und unser eigenes Sterben zu verdringen, sondern
die Wirklichkeit des Todes iiberhaupt, das heif3t die Tat-
sache, daB — nach Martin Heidegger — menschliches Le-
ben Sein zum Tode ist. Von allem Anfang an bestimmt das
Ende unser Leben.

Das Leben des Behinderten ist deshalb nicht nur ein Real-
symbol fiir das Behindertsein menschlichen Lebens iiber-
haupt, sondern es ist vor allem auch Realsymbol fiir die
Entfremdung des Menschen schlechthin, die in diesem
Leben nie aufgehoben werden wird, fiir den Tod. Es ist
gut, und es ist menschlich, wenn wir uns durch Behinder-
te an diese Grundentfremdung unserer eigenen Existenz
erinnern lassen.

Zu den bisherigen theologischen Gedanken uiber den be-
hinderten Menschen treten nun noch spezifische jesuani-
sche Perspektiven hinzu. Die folgenden Aussagen wollen
allerdings nicht exklusiv verstanden werden in dem Sin-
ne, als wiirden wir sie nur bei Jesus von Nazaret finden,
wohl aber so, da} sie mit besonderem Nachdruck im
Reden und Verhalten Jesu enthalten sind.

Wahrend in vielen archaischen und sogenannten primiti-
ven Gesellschaften wie auch im Alten Testament Krank-
heit fast immer in unmittelbarer Ursdchlichkeit zur indi-
viduellen Schuld gesehen wurde, nimmt Jesus hier einen
Trennungsstrich vor. Auf die Frage seiner Jiinger ange-
sichts eines Blindgeborenen, ob dieser selbst oder seine
Eltern gesiindigt hdtten, antwortete Jesus: ,,Weder dieser
hat gesiindigt noch seine Eltern, sondern die Werke Got-
tes sollten an ihm offenbar werden‘ (Joh 9, 1-41).

Diese Sicht stellt auf dem Hintergrund des zeitgendssi-
schen Denkens Jesu eine radikale Wende dar: Nicht mehr
der einzelne Kranke ist schuld, auch nicht seine Eltern,
sondern es gibt andere, viel umfassendere Ursachen da-
fiir. Diese Sicht bedeutet eine entscheidende Humanisie-
rung im Umgang mit den Kranken und Behinderten. Red-
licherweise werden wir sagen miissen, daf} diese Sicht
noch nicht tiberall verinnerlicht wurde, vielleicht noch
nicht einmal bei jedem von uns selbst, wenn wir uns
selbstkritisch befragen.

Wie Albert Gorres zu Recht feststellt, gibt es nicht nur
eine Scheinheiligkeit, sondern auch eine ,,Scheinbos-
heit*: Nur allzu oft wird Menschen Armut oder Krankheit
oder Behindertsein als personliche Bosheit ausgelegt.
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Jesus behandelt die Kranken aber auch nicht als Objekte
der naturwissenschaftlich-objektivierenden Diagnose.
Indem Jesus vielmehr die Befreiung der Behinderten an-
zielt, wird die Freiheit und Verantwortung des Betroffe-
nen, biblisch gesprochen sein Glaube, vorausgesetzt (vgl.
zum Beispiel Mk 10, 46-52). Jesus macht nichts ohne die
Betroffenen. Er nimmt keine magischen Heilungen vor,
sondern ruft die Menschen an, denen er hilft. Ohne die
Selbstinitiative des Betroffenen ist keine Heilung mog-
lich. Sie kann nur im Kontext des Glaubens geschehen.
Ein Weiteres kommt hinzu. Wenn im Alten und im Neuen
Testament von Armen gesprochen wird, ist dieser Begriff
viel weiter gefa3t als in unserer heutigen Umgangsspra-
che. Arm sind alle Verachteten und Ausgeschlossenen,
alle Hungernden und Kranken, alle Behinderten und
Ausgebeuteten. Es ist kein Zweifel daran erlaubt, daB Je-
sus sich vor allem diesen Menschen zugewandt und sich
mit ihnen solidarisiert hat. Zwar steht Jesus hier in Tradi-
tionen des Alten Testamentes, das einen Gott bezeugt,
der sich das Schicksal der ,,Witwen und Waisen* (als der
vor allem Rechtlosen) zu eigen gemacht hat. Jesus aber
radikalisiert diese Parteilichkeit fiir die Armen, indem er
sich in ,,Sympathie*, das heifft im Mitleiden, diesen
Menschen zuwendet und in ,,Empathie®, das heiB3t im
Mithineinfiihlen, mit diesen Menschen lebt und handelt.
Diese ,,vorbehaltlose Option fiir die Armen*, wie sie die
Lateinamerikanische Bischofskonferenz von Puebla 1979
gefordert hat, wird schon im Alten Testament, vor allem
in der prophetischen Tradition, zugespitzt dadurch, daf
Gott sich mit dem Schicksal der Armen identifiziert. Bei
Jesaia 58 zum Beispiel verzichtet Gott auf das Fasten und
auf Opfer, also auf den Kult, wenn er nicht gepaart ist mit
dem ,,Entfernen des Joches aus seiner Mitte* und mit
dem Darreichen des Brotes fiir den Hungrigen.

Diese Sicht wird durch Jesus noch einmal radikalisiert.
Wer den armen und behinderten Menschen verachtet,
verachtet Gott. ,,Denn wer seinen Bruder nicht liebt, den
er vom Angesicht kennt, kann Gott nicht lieben, den er
vom Angesichte nicht kennt*, heillt es im ersten Johan-
nesbrief 4, 20. Und in der Gerichtsrede bei Matthius iden-
tifiziert sich Jesus radikal mit den Notleidenden. ,,Was ihr
dem Geringsten meiner Briider getan habt, das habt ihr
mir getan.*

Einem gesunden und schonen Menschen mit Achtung
und Sympathie zu begegnen, ist relativ einfach. Die Ent-
scheidung dariiber, ob eine bestimmte Gesellschaft wirk-
lich menschlich ist, féllt aber in der Einstellung und dem
Verhalten dem Behinderten gegeniiber. Den behinderten
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Menschen als ein vollwertiges Mitglied der menschlichen
Gesellschaft zu akzeptieren, ihn unter Aufbringung ge-
sellschaftlicher Kosten zu versorgen und zu fordern, stellt
eine bewuBte sittliche Entscheidung einer Gesellschaft
dar im Blick auf ihr humanes Selbstbild.

Die hochindustrialisierten, reichen Gesellschaften stehen
so vor der Frage nach ihren Werten, nach den Zwecken
ihrer vor allem technischen Mittel: Welchen Stellenwert
nehmen in der Prioritiatenskala die Behinderten ein,
genauer gesagt, welche gesellschaftlichen Kosten ist die
Gesellschaft bereit, fiir die Behinderten aufzubringen?
Dabei braucht der Behinderte offenkundig die Gesell-
schaft. Aber die Gesellschaft braucht auch den Behinder-
ten, wie Carl Friedrich von Weizsédcker ausfiihrt. Der be-
hinderte Mensch erinnert uns Menschen immer wieder
daran, daB nicht alles machbar ist, da3 bestimmte For-
men der Entfremdung den Menschen immer begleiten
werden. Der Behinderte erinnert uns daran, daf wir alle
in irgendeiner Weise Behinderte sind. Hatten wir schon
frither auf die existentielle Aussage der Behinderten ge-
hort, vielleicht wire uns manche Fortschrittseuphorie
und manch optimistisches Vertrauen auf die Ergebnisse
und Konsequenzen der technologischen Errungenschaf-
ten erspart geblieben.

In unserer Gesellschaft gilt aber offenkundig immer noch
der unausgesprochene Grundsatz: Ohne Leistung keine
Solidaritét, kein menschliches Dasein. Deshalb wird der
Grad der Behinderung ja auch gemessen an dem Grad der
Erwerbstitigkeit; deshalb wird der Behinderte ver-
dringt, weil er wenig oder nichts leistet.

Demgegeniiber erinnert uns ein akzeptierter Behinder-
ter, daB menschliches Dasein nicht identisch ist mit Lei-
stung, schon gar nicht mit Leistung im 6konomischen
ProduktionsprozeB. Der Mensch kann es sich zumindest
manchmal leisten, nichts zu leisten. Es gibt wichtigere
Werte, welche das menschliche Dasein bestimmen, als
Leistung.

So sehr uns zwar die jiidisch-christlichen Traditionen hel-
fen konnen, Einsichten zu gewinnen tiber uns Menschen,
iiber unser Leben, iiber unser Woher und Wohin, so sehr
meiner Uberzeugung nach das spezifische Gewicht des
Menschen zunimmt in den Perspektiven des Alten und
Neuen Testamentes, so soll doch nicht verschwiegen wer-
den, daB gerade der behinderte Mensch uns radikal mit
der alten, bleibenden Theodizee-Frage konfrontiert, das
heiBt mit der Frage nach Gottes Gerechtigkeit. Mir we-
nigstens erging es so, als ich vor kurzer Zeit einen ganzen
Tag lang mit acht Schwerbehinderten, davon zwei
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autoaggressiven, zusammenlebte, daf sich mir noch un-
mittelbarer und bedréngender die Frage stellte: Wo bleibt
die Gerechtigkeit und Liebe Gottes?

Und es ist fiir mich als Theologen beschamend, wenn ich
gestehen muf}: Ich weill keine Antwort. Alle in der Ge-
schichte gegebenen und heute vorgebrachten Antworten
auf diese Frage befriedigen mich nicht. Ich tréste mich
etwas mit der Tatsache, daB3 auch Jesus von Nazaret —
zumindest nach der Tradition des Matthius —, einen
Psalm nachsprechend, mit den Worten starb: ,,Mein Gott,
mein Gott, warum hast du mich verlassen?* Vielleicht ist
die durchaus biblische Anklage Gottes doch eine Antwort
auf Hiroshima, auf Auschwitz und auf die beiden Auto-
aggressiven Dieter und Jochen, denen ich begegnet bin.
Christen wie Nichtchristen lesen die Geschichte der
christlichen Kirchen heute mit sehr kritischen Augen.
Mir scheint aber, daB die christlichen Kirchen sich ihres
Umgangs mit den Behinderten aufs Ganze gesehen nicht
zu schédmen brauchen. Sicher wird man aus heutiger
Sicht im einzelnen viel Kritik anbringen: im Hinblick auf
eine bestimmte Versorgungsmentalitat, auf die faktische
Entmiindigung der Behinderten, auf die Gettoisierung
usw. Dennoch bleibt wahr: Die christlichen Kirchen ha-
ben es sehr ernst genommen mit ihrer Sorge um die Be-
hinderten. Sie waren oft die einzige Institution, welche
den Behinderten Asyl gewihrte: im umfassenden Sinne.
Der Staat und die Gesellschaft waren oft nur allzu gern
bereit, die ,,schmutzige Caritas‘‘ den Kirchen oder kirch-
lichen Institutionen zu iiberlassen. Die Kirchen haben
vor allem im 19. Jahrhundert fiir die damalige Zeit exem-
plarische Institutionen fiir Behinderte geschaffen. Gegen
das Euthanasieprogramm zur Zeit des Nationalsozialis-
mus haben sich vor allem die christlichen Kirchen ge-
wandt. Die Christen und die christlichen Kirchen brau-
chen sich ihrer Vergangenheit in dieser Hinsicht nicht zu
schamen.

Heute konnen die Christen und die Kirchen allerdings
nicht darauf warten, bis eine radikale Reform oder gar
eine Revolution der gesellschaftlichen Verhiltnisse im
Hinblick auf die Befriedigung der Bediirfnisse der Behin-
derten eingetreten ist. Zu viele Behinderte wiren bis da-
hin in ihren Leiden und an ihren Leiden gestorben. Die
Christen stehen unter dem Gebot, jetzt moglichst wirk-
sam zu helfen, selbst auf die Gefahr hin, dadurch in man-
cherlei Hinsicht die ungerechten gesellschaftlichen
Strukturen fortdauern zu lassen. Der Christ muf} die au-
genblicklichen Leiden der Menschen so ernst nehmen,
daf er sie nicht — vor allem nicht iiber die Kopfe der Be-
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troffenen hinweg — auf dem Altar einer kommenden kon-
fliktfreien und nicht entfremdenden Gesellschaft opfert.
Auf der anderen Seite kann und darf der Christ sich nicht
mit dem ungerechten Status quo zufriedengeben — gerade
der Christ nicht. Im Hinblick auf die noch ausstehende,
nicht vollendete Herrschaft Gottes, wo er ,,alle Tranen
abwischen wird von ihren Augen‘‘ (Offb 21, 4), wird er in
der prophetischen Tradition gerade auch die institutiona-
lisierten und strukturellen Haresien dieser Gesellschaft
kritisieren und sich leidenschaftlich engagieren fiir eine
Humanisierung der Gesellschaft. Der Christ wird versu-
chen, diese bleibende Spannung auszuhalten zwischen
der real moglichen und notwendigen Hilfe fiir die Behin-
derten und der permanenten Kritik an den gerade fiir die
Behinderten ungerechten gesellschaftlichen Strukturen
und deren Uberwindung.

Dabei sind primére und sekundire Behinderungen zu un-
terscheiden. Auf der einen Seite gibt es Behinderungen,
die den Menschen ohne sein Zutun und ohne das Zutun
anderer Menschen auferlegt sind. Es gibt angeborene und
lebensliangliche Behinderungen, die nicht zu &ndern und
zu beseitigen sind. Aber es gibt auch Behinderungen, die
Menschen anderen Menschen auferlegen. Es gibt vor
allem auch die ungerechte Behandlung der von Natur
schon behinderten Menschen, Behinderungen durch for-
melle und nichtformelle Gesetze dieser Gesellschaft. Von
diesen sekundiaren Behinderungen sich zu befreien, ist
Aufgabe der ganzen Gesellschaft und kommt den Behin-
derten wie den Nichtbehinderten zugute.

Freilich ist es manchmal schwierig, im Einzelfall zu ent-
scheiden, ob es sich nun um eine primire oder sekundare
Behinderung handelt. Das konkrete Leben tut uns oft
nicht den Gefallen, mit unseren theoretischen Unter-
scheidungen iibereinzustimmen. Dennoch ist diese Un-
terscheidung wichtig, und es ist notwendig, uns auch in
dieser Hinsicht in der ,,Unterscheidung der Geister* zu
uiben.

Fir das Verhiltnis des Behinderten zur Gesellschaft ist
das Subsidiaritdtsprinzip von Bedeutung, das besagt, daf3
jeder Mensch die an ihn herantretenden Aufgaben selbst
erfiillen soll, soweit er dazu fahig ist. Versucht man, die-
ses Subsidiaritatsprinzip auf das Verhaltnis des Behin-
derten zur Gesellschaft anzuwenden, so hat dies folgende
Konsequenzen:

Zunichst gilt, daB der behinderte Mensch als vollwertiges
Mitglied so in die Gesellschaft 6ffentlich integriert und in
ihr prisent sein soll, wie ihm dies moglich ist. Zum ande-
ren aber braucht der Behinderte auch einen eigenen Le-
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bensraum als Schonraum. Die Hilfe in diesem Schonraum
soll umfassend und die Forderung addquat sein. Den be-
hinderten Menschen soll in dieser Spannung von Offent-
lichkeit und Schonraum so viel Selbstdndigkeit wie mog-
lich und so viel Hilfe wie nétig zuteil werden.

Ich bin mir bewuft, dafl diese Grundsatze die Gefahr der
Leerformeln in sich bergen und zur Legitimation jegli-
cher Hilfe miBbraucht werden kénnen. Dennoch halte ich
dafiir, daB diese Grundséitze normativ wichtig sind.
Dabei wird die Diakonie der Kirche an den behinderten
Menschen bleibend ,,Face-to-face*-Hilfe, das heif3t Hilfe
von Angesicht zu Angesicht, sein. Auf diese Art der Hilfe
wird die Kirche nie verzichten konnen. Gerade aufgrund
ihres christlichen Menschenbildes wird sie immer den
konkreten, einzelnen Menschen im Blickfeld haben, dem
in seiner konkret existierenden Not nur mit einer spezifi-
schen, den ganzen Menschen und seine reale Situation
einbeziehenden Sorge geholfen werden kann. Gerade in
unserer heutigen Situation, wo der einzelne oft durch die
Maschen des offentlich gespannten, sozialen Netzes hin-
durchzufallen droht und die 6ffentlichen sozialen Institu-
tionen zu sehr durch Anonymitét gekennzeichnet sind, ist
diese individuelle Hilfe notwendiger denn je.

Das ,,pastoral counceling*, das pastorale, personliche Be-
ratungsgesprach, in dem der Mensch Gelegenheit hat, al-
le seine Note und Probleme zu artikulieren, er als Mensch
in all seinen Dimensionen und Notlagen als gleichwerti- .
ger Partner angesprochen wird, ist im Dienste der Kirche
nicht mehr wegzudenken.

Dariiber hinaus aber ist auch die organisierte, institutio-
nalisierte Ndchstenliebe eine heute unbedingt notwendi-
ge Erfillung des Gebotes der christlichen Nachstenliebe.
In einer geschichtlichen Epoche, in der das menschliche
Leben sich vor allem in iiberschaubaren Rdumen abspiel-
te, mag es richtig gewesen sein, sich im Hinblick auf die
Erfullung des Gebotes der Nichstenliebe vor allem auf
die individuelle Hilfe zu beschrianken. In einer geschicht-
lichen Zeit, die weitraumiger geworden ist, wo die Inter-
dependenz der Menschen universalen Charakter ange-
nommen hat, mufB3 auch die Kirche vermehrt die Praxis
der Nichstenliebe organisieren und institutionalisieren.
Ja, die Kirche muB auch in dieser Hinsicht politisch han-
deln. Wenn der Christ heute dem Kind in Lateinamerika
oder Indien oder Afrika das dringend notwendige tagliche
Brot garantieren will, muBl er mit Hilfe von politischen
Strukturen und Institutionen handeln. Wer deshalb
kirchlich organisierte Nédchstenliebe ablehnt oder diskri-
miniert, handelt naiv, ja sogar unmenschlich. Deshalb ist
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die kirchliche, diakonische Verbandsarbeit in unserer
Gesellschaft unverzichtbar. Kirchliche Diakonie kann
nicht allein dem einzelnen Christen oder den einzelnen
kirchlichen Gemeinden iiberlassen bleiben, sondern muf3
iibergemeindlich institutionalisiert sein.

Von den genannten Zielen und Perspektiven kirchlicher
Arbeit aus betrachtet, ist es sinnvoll, daB die Kirche ein
sehr breites Spektrum an Hilfen und Einrichtungen fur
Behinderte anbietet. Dies reicht von den vielfaltigen indi-
viduellen Hilfen im Bereiche der kirchlichen Gemeinde
iiber die Institutionen zur Beratung und Unterstiitzung
von Familien, iiber Sozialstationen, offene Bildungsein-
richtungen und Institutionen der beruflichen Rehabilita-
tion bis hin zu komplexen Vollzeiteinrichtungen. Unter
dem Gesichtspunkt der Integration sind vor allem Voll-
zeiteinrichtungen als offene Institutionen zu verstehen.
Zwischen dem Recht der Behinderten auf Wahrung ihres
privaten Wohnbereiches und den Interessen der Offent-
lichkeit an Transparenz der Einrichtung ist jeweils sorg-
faltig abzuwégen.

Obwohl die Forderung nach moglichst umfassender Inte-
gration der Behinderten in die Gesellschaft sicher richtig
ist, muB3 doch auch klar die Gefahr erkannt werden, daf3
fir die Bevolkerung tolerable Behinderte relativ schnell
Zugang zur Offentlichkeit finden, daB aber die Vollzeit-
einrichtungen immer mehr zu ,,Schwerstbehinderten-
gettos* werden. Demgegeniiber ist der Gesichtspunkt der
inneren Integration von Behinderten aller Art in diesen
Einrichtungen mitzubedenken.

Das Recht auf Selbstandigkeit mufl dem behinderten
Menschen aber auch die Moglichkeit geben, seinen fami-
lidfren Bindungen zu entwachsen. Die berechtigte Inten-
tion der gesellschaftlichen Integration von Behinderten
darf nicht dazu fithren, daf3 der Behinderte auch als Er-
wachsener zeit seines Lebens an die Kleinfamilie seiner
Eltern gebunden bleibt. Auch wird der Behinderte ja hau-
fig seine Herkunftsfamilie iiberleben. Der Kirche kommt
in dieser Hinsicht die Aufgabe zu, Voraussetzungen zu
schaffen, daB vor allem der erwachsene Behinderte in
Heimen, Wohngemeinschaften und dergleichen einen
Raum findet, wo er nach seinem MaBe autonom leben

' kann.

Dabei darf Hilfe fiir Behinderte diese nicht entmiindigen,
darf sie nicht ihrer Freiheit berauben. Kirchliche Grof3-
institutionen fiir Behinderte stehen in der Gefahr, nur zu
behiiten und zu verwalten. Unter Riickbesinnung auf
Wort und Verhalten Jesu haben diese Institutionen sich
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immer wieder von neuem klarzumachen, daf sie fiir den
hilfsbediirftigen Menschen da sind und nicht umgekehrt.
Sie haben die Voraussetzung zu schaffen, dal Selbstver-
antwortung und Miindigkeit gerade auch fiir Behinderte
ermoglicht werden. Die Hilfe fiir Behinderte ist so zu ge-
stalten, daB3 etwas von dem befreienden Geist Jesu spiir-
bar wird. Es kann sich nicht um eine hochspezialisierte
Uberforderung und ,,Overprotection handeln, sondern
um ein emanzipatorisches Sich-gemeinsam-auf-den-
Weg-Machen von Helfern und Geholfenen. Behinderte
diirfen nicht passiv ihrem Schicksal iiberlassen werden
durch bloBe Versorgung und Uberbetreuung, sondern bei
der Hilfe geht es darum, sich beriihren zu lassen von den
behinderten Menschen und sie nicht als Objekte der Fiir-
sorge, sondern als Partner zu sehen.

Die Kirchen miissen die Lobby der Behinderten sein. Sie
miissen in deren Stellvertretung handeln und die Interes-
senvertreter der Behinderten in der Gesellschaft sein. Sie
miissen versuchen, die Verteilung des gesellschaftlichen
Einkommens zugunsten der Benachteiligten zu beein-
flussen. Diese Rolle kann sich die Kirche vor allem im
Blick auf die heutige Situation der Behinderten und die
nahe Zukunft gar nicht deutlich und bewuf3t genug ma-
chen. Denn die 6konomischen und 6kologischen Krisen
werden zunehmen. Die notwendige weltwirtschaftliche
Umorientierung zugunsten der Armen in den Léndern
der Dritten und Vierten Welt wird auch fiir unsere Gesell-
schaft harte Konsequenzen mit sich bringen. Das bedeu-
tet aber, daB3 die gesellschaftlichen Verteilungskidmpfe
hirter werden. Die Kirche hat darauf zu achten, daf in
diesen Auseinandersetzungen die Behinderten nicht
unter die Rdder kommen.

In den Kirchen besteht allerdings die Gefahr, daB kirchli-
che Trager an ihre Mitarbeiterinnen und Mitarbeiter be-
sonders hohes menschliches Engagement erwarten und
besonders hohe Identifikationsanforderungen mit dem
christlichen Glauben und der Kirche stellen. Demgegen-
iiber ist niichtern festzustellen, daB es sich bei einer
kirchlichen Einrichtung fiir Behinderte um keine Elitege-
meinde handelt. Vielmehr spiegelt sich in ihrer Mitarbei-
terschaft das Bild der normalen kirchlichen Gemeinde
wider mit Mitgliedern einer kirchlich stark distanzierten
Christlichkeit bis hin zum engagierten Kerngemeinde-
mitglied.

Was das religiose Leben der Behinderten betrifft, so sind
Behinderte durchaus bereit und fihig fiir religiose Erfah-
rungen. Es wiire deshalb eine unverantwortliche Isolie-
rung und zusidtzliche Entmiindigung der Behinderten,



Gemeinden ohne
Behinderte?

Recht auf Sexualitit

wollte man sie von dem religiosen, gemeindlichen und
sakramentalen Leben der Kirche ausschlieen. Durch
eine intensive Teilnahme von Behinderten am gemeind-
lichen Leben konnen auch wichtige religiose Impulse in
die normalen kirchlichen Gemeinden vermittelt werden.

Was die Stellung der Behinderten in der kirchlichen Ge-
meinde betrifft, so ist zundchst zu sagen: Kirchliche Ge-
meinden ohne Behinderte sind behinderte Gemeinden.
Niichtern ist allerdings zu konstatieren, daf die Mitglie-
der kirchlicher Gemeinden sich in ihrer Ablehnung und
Fremdheit gegeniiber dem behinderten Menschen vom
Durchschnitt der Bevolkerung kaum unterscheiden. Die
Integration behinderter Menschen in die kirchliche Ge-
meinde ist ein langer Prozel gegenseitigen Kennenler-
nens. Dennoch sollten die kirchlichen Gemeinden die
Aufnahme Behinderter in ihre Gottesdienste und in ihre
Gemeindearbeit als Chance ihres eigenen christlichen
Vollzugs begreifen. Es sollte klar erkannt werden, daf3
eine solche Aufnahme unter den Bedingungen unserer
gesellschaftlichen Normalitdt eine grofle Herausforde-
rung darstellt, die nur behutsam bewaltigt werden kann.
Eine vorschnelle Uberforderung der Gemeinde wiirde die
Behinderten nur noch deutlicher ins Getto zuriickwerfen.
Welche Initiativen im einzelnen sinnvoll sind — gemeinsa-
me Gottesdienste, Besuchsdienste, Nachbarschaftshilfe,
Jugendarbeit, Freizeit usw. —, muf} vor Ort entschieden
werden. Die hauptamtlichen Mitarbeiterinnen und
Mitarbeiter in der Gemeinde sind hier zu besonderer
Sensibilitiat aufgefordert.

Behinderte haben auch ein Recht auf Sexualitat. Empiri-
sche Untersuchungen machen deutlich, wie sehr Behin-
derte auch heute noch aus dem Bereich der Sexualitat,
Partnerschaft und Ehe als Moglichkeit menschlicher
Selbstdarstellung und Erfiillung ausgeklammert sind
und in einer dezidiert passiven Rolle dem Anspruch auf
Chancengleichheit kein Gehor verschaffen konnen. Vor
diesem Hintergrund muf der Anspruch der Behinderten
auf Sexualitit, Partnerschaft und Ehe gesehen und ver-
wirklicht werden. Dabei darf gerade bei Behinderten die
Beziehung zwischen Mann und Frau nicht auf die vollen-
dete Kopulation reduziert werden. Vielmehr ist Sexuali-
tat eine Wirklichkeit, die den Menschen in seinem gesam-
ten Leben und Verhalten bestimmt. Sie ist eingegliedert
in all die verschiedenen Formen, in denen das Leben des
Menschen und seine Kontakte zur Umwelt sichtbar und
fiihlbar zum Ausdruck kommen. Darauf hat natiirlich
auch der Behinderte ein Recht.
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Der Christ wird im Geiste des Jesus von Nazaret versu-
chen, sich die Sache der Behinderten zu eigen zu machen.
Im Umgang mit Behinderten wird er wesentliche Dimen-
sionen seines eigenen Menschseins erleben, erfahren und
erleiden. Mit Leidenschaft wird er sich auch in der Offent-
lichkeit fiir die Interessen der Behinderten einsetzen.
Gleichzeitig wird er aber sich selbst und andere im Dienst
an den Behinderten nicht {iberfordern, sondern sein Tun
wird auch von Gelassenheit gepriagt sein, weil er die end-
giiltige Uberwindung der Entfremdung des Behinderten
nicht nur von seinem Tun erhofft, sondern auch auf eine
andere Wirklichkeit vertraut, die seine Begrenztheit,
seine Schuld und sein Versagen tliberschreitet, indem sie
,,alles neu schaffen‘* wird.
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Wolfgang Broedel

Symbolkatechese
bei geistig Behinderten

Durch Symbole werden abstrakte Glaubens-
wahrheiten veranschaulicht und konkreti-
siert. In jedem echten Symbol ist das Symboli-
sierte real anwesend. Somit kann auch ein
ganz auf die konkrete Erfahrung bezogener
Schwerstbehinderter, der die spezifisch reli-
gios-christliche Bedeutung eines Symbols nur
schwer verstehen kann, an symbolischem Ge-
schehen Anteil nehmen. Daher ist Symbol-
katechese fiir geistig behinderte Menschen
sinnvoll und motwendig, wenngleich auch
sehr schwierig. red

Es ist schwer, umfassend und genau zu sa-
gen, was geistige Behinderung eigentlich ist.
Denn eine geistige Behinderung erfafit den
ganzen Menschen, seinen Korper und seine
Seele — nicht nur seinen Verstand. Gewisse
Defizite der Intelligenz fallen allerdings am
meisten auf und bilden wohl auch den fiir al-
les andere ausschlaggebenden Problemkern
dieser Behinderungsform.

Symbolkatechese bei geistig Behinderten
kniipft an der besonderen Verfassung des
Denk- und Erlebnisvermogens dieser Men-
schen an. Die spezifische Art und Weise des
Denkens und Welterlebens von geistig Be-
hinderten sei deshalb kurz skizziert. Ein we-
sentliches Merkmal ist die Ausrichtung des
geistig behinderten Menschen auf alles Kon-
krete. Das sinnlich Wahrnehmbare stehtihm
ungleich niher als das bloB Gedachte oder
das bloB Gesagte. Er ist angewiesen auf kon-
krete Bezugspunkte im Hier und Jetzt; er tut
sich schwer mit allem Dort und Damals. Das
Abstrahieren, also der gedankliche Weg vom
konkreten Einzelnen hin zum oft nur noch
begrifflich erfaBbaren Allgemeinen, fallt
dem geistig Behinderten in der Regel sehr
schwer — genauso wie alles Hinterfragen, bei
dem die Dinge in ihrer Vordergriindigkeit
erkannt und auf einen tieferen Grund, auf ei-
ne nicht mehr ohne weiteres sichtbare Welt
hin, angeschaut werden.

Infolge dieser intellektuellen Begrenzungen
des geistig Behinderten ergeben sich im Be-
reich seiner religiosen Erziehung besondere

Probleme. Zahlreiche religiose Inhalte, vor
allem das Zentrum des christlichen Glau-
bens, die Botschaft vom menschgewordenen
Gott Jesus Christus, bewegen sich in Denk-
strukturen, die dem geistig Behinderten
eher fremd sind. Es fallt ihm schwer, einen
Gott zu erkennen, den noch niemand gese-
hen hat (vgl. Joh 1, 18), und an einen Men-
schen zu glauben, der schon lange tot ist. Es
ist wieder dieser Engpafl des Dort und Da-
mals, der sich hier in der religiosen Erzie-
hung geistig Behinderter in besonderer
Schirfe auftut und der sich auch nicht da-
durch umgehen 136t, da man auf die Allge-
genwart Gottes in seiner Schopfung oder auf
das Weiterwirken des auferstandenen Chri-
stus in Welt und Kirche theologisch infor-
mierend hinweist. Diese Zusammenhange
sind in ihrer dialektischen Struktur noch
einmal schwerer zu begreifen als der ,,einfa-
che* Hinweis auf Gott als eine transzendente
Wirklichkeit bzw. auf Jesus Christus als ein
bedeutsames geschichtliches Ereignis. Der
Weg zum Versténdnis der christlichen Bot-
schaft verlauft fiir den geistig Behinderten
anders. Er fiihrt {iber die diesem Menschen
vertraute Denk- und Erlebnisweise des Hier
und Jetzt und beriicksichtigt seine Offenheit
fiir konkret-sinnliche Erfahrungen. Man
koénnte auch sagen: Der Weg flihrt nicht in
erster Linie {iber das Wort oder iiber den
Gedanken, sondern iiber das Symbol.

Die wichtigsten Symbolmerkmale

Ohne den Symbolbegriff hier im einzelnen
darstellen zu wollen, seien wenigstens kurz
die wichtigsten Symbolmerkmale genannt.

Anschaulichkeit

Ein erstes Symbolkennzeichen besteht dar-
in, daB etwas Unanschauliches anschaulich
gemacht wird. Die Anschaulichkeit kann da-
bei mehr oder weniger intensiv sein. Viele
denken an etwas recht Konkretes und mei-
nen mit der: Anschaulichkeit des Symbols
seine Bildhaftigkeit. So definiert etwa Maria
Kassel: ,,Zum Begriff des Symbols gehort
wesentlich das bildhafte Erfassen einer
Wahrheit bzw. Wirklichkeit.1 In der Uber-

1 Vgl. M. Kassel, Sprachbilder. Symbolsprache in
Mirchen und biblischen Geschichten, in: Welt des
Kindes 58 (1980), 452.
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setzung des Begriffs ,,Symbol* mit ,,Sinn-
bild** kommt das Merkmal der Anschaulich-
keit deutlich zum Tragen.

Vergegenwartigung von Unanschaulichem

Das komplementiare Merkmal zu dem der
Anschaulichkeit ist das der Uneigentlichkeit
des Symbols. Symbole weisen iiber sich
selbst hinaus auf etwas anderes, Unanschau-
liches hin. Sie transzendieren sich selbst. In
dieser Eigenschaft stimmen sie mit den Zei-
chen iiberein, aber sie sind Zeichen ganz be-
sonderer Art. Der wesentliche Unterschied
zwischen Zeichen und Symbol besteht darin,
daB} echte Symbole nicht nur anschaulich auf
Unanschauliches hinweisen, sondern dieses
Unanschauliche auch ein Stiick weit repra-
sentieren, vergegenwartigen, greif- und er-
fahrbar machen. Das ist das dritte Symbol-
merkmal. Man konnte es auch in der Weise
zum Ausdruck bringen, daBl man sagt: Bei
echten Symbolen gibt es eine innere, von au-
Ben nicht ohne weiteres beeinfluBbare Ein-
heit von sinnlich erfahrbarer und (im wahr-
sten Sinne des Wortes) iibersinnlicher Wirk-
lichkeit. Dieser Umstand ist — wie sich unten
noch genauer zeigen wird — fiir die religiose
Erziehung geistig Behinderter von grof3er
Bedeutung.

Mehrdeutigkeit

Um einen vollen Begriff von ,,Symbol‘ zu er-
halten, bedarf es noch eines weiteren Kenn-
zeichens. Zeichen sind eindeutig, Symbole
mehrdeutig. Wichtig ist, dafl diese Mehrdeu-
tigkeit der Symbole nicht nur negativ gese-
hen wird. Sie 148t sich mit der Eindeutigkeit
des Zeichens nur bedingt messen und meint
nicht in erster Linie Unsicherheit, sondern
Fiille der Bedeutung. Gut kommt diese Ei-
genschaft des Symbols zum Ausdruck, wenn
man von seiner ,,fokussierenden* Wirkung
spricht. Ein Symbol ist wie ein Brennglas. Es
bringt viele unterschiedliche Beziige sozusa-
gen auf den Punkt, versammelt sie in etwas
Einzelnem und Konkretem. Man konnte
auch sagen: Im Symbol wird etwas komple-
xes Ganzes elementarisiert — eine Funktion,
die fur die religiose Erziehung geistig Behin-
derter wieder von groffer Bedeutung ist.
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Reprisentanz fiir das Ganze des Lebens

Wenn dieses Ganze, das im Symbol erfaft
wird, schlieBllich nicht nur diesen oder jenen
Teilzusammenhang des Lebens, sondern das
Lebensganze mit seiner Tiefenstruktur
meint, so spricht man vom religiésen Sym-
bol. ,,Symbole reprasentieren das Ganze des
Lebens und der uns angehenden Wirklich-
keit. Sie bringen das Ganze so zur Geltung,
daf ein Einzelnes, Konkretes stellvertretend
fiir das Ganze steht.*? In dieser Symboldefi-
nition tauchen die wichtigsten Kennzeichen
eines religiosen Symbols auf: Zum religiosen
Symbol gehort das Anschaulich-Konkrete,
die Macht einer gewissen Stellvertretung
und Repréisentanz (womit zugleich etwas
iiber die Relativitit und Uneigentlichkeit
dieser Symbole ausgesagt ist) sowie die Mog-
lichkeit, das Ganze des Lebens bis hinein in
letzte, sinnstiftende Dimensionen zu eroff-
nen.

Auf dem Hintergrund dieses gefiillten Ver-
stdndnisses von ,,Symbol‘‘ seien nun bereits
begangene und noch offene Wege einer
Glaubensunterweisung geistig Behinderter
durch Symbole beschrieben.

Erfahrungen mit Glaubensunterweisung
geistig Behinderter

Einen wichtigen Beitrag leistete Schwester
Oderisia Knechtle, eine Kreuzschwester aus
Ingenbohl in der Schweiz, die von 1947 bis
1959 Hilfsschiiler im St.-Josefs-Haus Herten
(Baden) unterrichtete. Sie entwickelte eine
eigene Methode der ,,Glaubensvertiefung
durch das Symbol‘‘3, die im wesentlichen auf
ein doppeltes Ziel hinsteuerte: Einmal ging
es darum, den Kindern die Augen fiir das Un-
sichtbare zu 6ffnent, sie zum Staunen und
zum andéachtig-ehrfiirchtigen Umgang mit
den Dingen zu erziehen.

2Vgl. P. Biehl, Erfahrungsbezug und Symbolver-
stdndnis, in: P. Biehl — G. Baudler, Erfahrung -
Symbol — Glaube. Grundfragen des Religionsunter-
richtes, Frankfurt 1980, 95.

3 Vgl. O. Knechtle, Glaubensvertiefung durch das
Symbol, Freiburg 1963, und dies., Glaubensbele-
bung durch das Symbol, Solothurn 1967.

4 Vgl. in diesem Zusammenhang F. Jehle, Augen fur
das Unsichtbare, Einsiedeln — Ziirich - Koln 1981.
Im zentralen 6. Kapitel setzt sich Jehle ausfiihrlich
mit dem Ansatz Sr. Oderisias auseinander. — In der
Einfithrung zu ,,Glaubensvertiefung durch das
Symbol* 146t Schwester Oderisia ein Kind zu den
Erwachsenen sprechen: ,,Jch muf} ihnen doch wohl



Schwester Oderisia betrieb religiose Erzie-
hung als ,,Erziehung zum Erleben* oder —
wie man damals auch sagte — ,,Gemiitsbil-
dung*‘, wobei sie sich vom Grundsatz leiten
lieB: ,,Wem das Wesen der Dinge nicht auf-
geht im Entziicken des Geistes, dem bleibt
die Schopfung ein verschlossenes Buch —
wem aber das Wesen der Dinge aufgeht, dem
offenbart die ganze Schopfung in der Sym-
bolsprache die Geheimnisse Gottes.‘ Solche
naturale Meditation ist auch dem schwach-
begabten Kind zugénglich.

Hinzu kam eine Art naturale Konkretion,
d.h. der Versuch, Schliisselbegriffe des
christlichen Glaubens gleichsam zu erden,
und zwar durch die Vermittlung konkret-
sinnlicher Erfahrungen. Der Leitgedanke
lautete: ,,Erst muB man es entdecken, dann
umklammern und erleben und umwandeln
in den geistigen Begriff im eigenen Innern.
Das ist dann aber nicht ein kalter Begriff des
Verstandes, es sind nicht Worthiilsen, wenn
man etwas erlebt hat.““6 Schwester Oderisia
entwickelte auf diesem Hintergrund unter-
schiedliche Formen der erlebnisorientierten
Vermittlung religioser Grundbegriffe. Aus-
gangspunkt war stets die Anschauung, die
dann vertieft wurde durch ein aktives Hin-
einnehmen des Geschauten in den Korper,
sei es durch Zeichnen und Malen oder durch
Nachbilden des Gesehenen mit dem Leib. Je
nachdem war die Anschauung entweder na-
tural (wie z.B. bei den Erlebnisthemen
Stein, Gras, Blume, Wolken, Licht) oder an
Zeichen orientiert, die Knechtle eigens fiir
die konkrete Darstellung abstrakter Schliis-
selbegriffe und Grundzusammenhidnge des
christlichen Glaubens entwarf. Sie lie} sich
dabei auf schwierigste Glaubenszusammen-
hinge wie die vom dreifaltigen Gott ein.

Der Ansatz l4Bt sich am Schaubild auf der
folgenden Seite verdeutlichen.

Schnitt- und Angelpunkt dieser Methode
war das konkrete Erleben im Hier und Jetzt;

sagen, daB sie die Dinge nicht richtig sehen. Sie se-
hen das verborgene Licht nicht in ihnen. Ich aber?
Wenn ich ein Steinchen in die Hand nehme, dann
entziickt mich dieses zu Stein gewordene Licht. Ich
fithle eine Gotteskraft dahinter. Hat es nicht einen
Schopfungsakt gebraucht, um einen Stein zu bil-
den? Und das seht ihr nicht mehr.* Knechtle, a. a. O.
(1963), 2.

5 Ebd.

8 Ebd., 5.

Zielpunkte waren die Vermittlung von
Grundbegriffen des christlichen Glaubens
und die Einfiihrung des Kindes in die reli-
giose Tiefendimension der Welt — ein Weg al-
so der Konkretion und der Mystagogie zu-
gleich, und damit ein Weg wirklicher Sym-
bolerziehung. (Die doppelten Pfeilrichtun-
gen im Schema deuten an, dafl die Vermitt-
lung von christlichem Glaubensgut und der
Aufbau einer religiosen Grundhaltung sehr
eng miteinander verkniipft sind.) Diese Art
und Weise, Kinder in den Glauben einzufiih-
ren, findet sich — mit unterschiedlichen Ak-
zenten — auch bei anderen, jiingeren Reli-
gionspadagogen. Es sind vor allem solche,
die sich mit der religiosen Erziehung im Vor-
und Grundschulbereich beschiftigen. So
z. B. Felicitas Betz, die seit langem auf die
kindliche Sensibilitat fiir Bilder und Symbo-
le hinweist?, oder die Arbeitsgruppe um
Franz Kett und Schwester Esther Kauf-
mann8. Fiir den Religionsunterricht bei gei-
stig Behinderten hat Barbara Hackl eine
Hinfithrung zu elementaren Symbolen wie
Feuer, Wasser, Licht, Brot und Wohnung
vorgelegt?. Eine tiefere Auseinandersetzung
mit diesen neueren Ansatzen einer erlebnis-
orientierten religiosen Erziehung wiirde hier
zu weit fithren und fur die grundséatzlichen
Zusammenhiinge auch keine neuen Er-
kenntnisse vermitteln. Wichtiger als aus-
faltende Gedanken ist an dieser Stelle eine
kritische Durchleuchtung des dargestellten
Ansatzes im Hinblick auf seine Durchfiithr-
barkeit bei der religiosen Erziehung geistig
Behinderter.

Die religidse Erziehung geistig Behinderter

Es entspricht einer alten, bis heute wirksa-
men heilpddagogischen Tradition, dal alles
erzieherische Wirken bei behinderten und
nicht behinderten Kindern von der konkre-
ten, sinnlich erfahrbaren Wirklichkeit aus-
zugehen hat. Schon im 19. Jahrhundert ent-
wickelten die franzosischen Arzte Itard und
Séguin eine Geistig-Behinderten-Padagogik,
die sich als Erziehung der Sinne und der Be-

7 Vgl. F. Betz, Erfahrung vorbereiten. Wege christli-
cher Erziehung heute, Miinchen 1976.

8 Vgl. die Zeitschrift ,,Religionspiadagogische Pra-
xis. Handreichungen flir elementare Religions-
padagogik".

9 Vgl. B. Hackl, Ich entdecke Bilder, Mainz 1978.
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wegungen verstand. Dieser an der leiblich-
konkreten Wirklichkeit orientierte Erzie-
hungsstil wurde von Maria Montessori auf-
gegriffen und weiterentwickelt. Er pragt die
heilpddagogische Rhythmik nach Mimi
Scheiblbauer und wird durch die neuesten
Ergebnisse auf dem Gebiet der Wahrneh-
mungsforschung bestatigt.

Das symboldeutende Wort

Zur Glaubensunterweisung durch Symbole
gehort aber auch der umgekehrte Weg, also
der vom Konkreten zum Allgemeinen, vom
Gegenstand zum Begriff, von der sichtbaren
zur unsichtbaren Wirklichkeit. Die Briicke,
auf der dieser Weg zuriickgelegt wird, ist das
symboldeutende Wort. Zu dessen Verstidnd-
nis sind nun Voraussetzungen notwendig,
die geistig Behinderte in der Regel nur sehr
eingeschriankt mitbringen. Um von einem
konkreten Stein zur Redeweise von Gott,
dem Schopfer des Steins, zu finden, braucht
man die Fahigkeit zum staunenden Hinter-
fragen der Dinge und die Fahigkeit zur Bil-
dung eines hochst abstrakten, sinnlich nicht
mehr vermittelbaren Begriffs. Um von einer
konkreten Lichterfahrung zur Redeweise
,sJesus, das Licht zu finden, braucht man
die Féahigkeit, sich aus einer Vielzahl von bi-
blischen Informationen ein Jesusbild zu for-
men, und zusétzlich die Fahigkeit, die Merk-
male einer konkreten Lichterfahrung analog
auf Jesus zu iibertragen. Geistig Behinderte
verfiigen liber solch differenzierte geistige
Fahigkeiten nur in sehr geringem Umfang.
Viele von ihnen sind so wahrnehmungsge-
stort, daB sie die (nach Piaget) héchste Stufe
der Wahrnehmungsentwicklung, die soge-
nannte Symbolstufe, nicht oder nur unvoll-
kommen erreichen. Wenn dann noch das

182

zum Verstehen des symboldeutenden Wor-
tes notwendige Sprachverstandnis fehlt oder
eingeschriankt ist, wird eine Glaubensunter-
weisung durch Symbole bei geistig Behin-
derten sehr schwierig. Man muf3 also von
eindeutigen Grenzen einer Symbolkateche-
se bei geistig Behinderten sprechen. Wo das
offene Bedeutungsfeld eines Symbols durch
eine verbale, am Symbol selbst nicht mehr
unmittelbar ablesbare Deutung eingegrenzt
wird, konnen geistig behinderte Menschen
oft nur noch schwer folgen.

Schwierigkeit des Symbolverstehens

Es ist nun wichtig zu sehen, daB die genann-
ten Schwierigkeiten bei der Glaubensunter-
weisung geistig Behinderter durch Symbole
auf einer ganz bestimmten Ebene liegen,
namlich auf der des Symbolverstehens. Wird
diese Ebene zum alleinigen MafBistab der Be-
urteilung gemacht, so zeigen sich bei der
Glaubensunterweisung geistig Behinderter
durch Symbole mehr Schwierigkeiten als
Moglichkeiten. Es besteht die Gefahr, daf
das Symbol nur noch als ein vielfiltig ver-
wendbares Irgendetwas gesehen wird, das
erst durch eine bestimmte Interpretation
Wert und Sinn erhdlt. Das aber wire Zei-
chen- und nicht mehr Symboldenken. Beim
Symbol besteht ein realer, nicht blofl von au-
Ben her konstruierter Zusammenhang zwi-
schen Symbol und Symbolisiertem. (Karl
Rahner spricht daher von den echten Sym-
bolen als Realsymbolen.) Im Symbol repra-
sentiert sich das Symbolisierte, und zwar
nicht erst dann, wenn die Differenz zwischen
Symbol und Symbolisiertem, also das Sym-
bol als Symbol, erkannt wird. Ein geistig be-
hinderter Mensch, der Kontakt mit der
raum-zeitlich erfahrbaren ,,Vorderseite‘ ei-



nes Symbols aufnimmt, hat, auch wenn er
nur diese Vorderseite erfahren sollte, realen
Kontakt mit der nicht mehr erfahrbaren
Riickseite'* des Symbols — natiirlich nicht in
vollem Umfang, weil diese Riickseite reicher
und weiter ist als das konkret Erfahrbare. Ei-
ne Symboldeutung durch das Wort wird also
nie iiberfliissig werden — die Erzieher geistig
Behinderter sollten sie immer, auch beim
Schwerstbehinderten, in irgendeiner Form
anbieten. (Manchmal ist es sehr schwer, ge-
nau festzustellen, wieweit das Sprach- und
Abstraktionsvermogen eines geistig Behin-
derten entwickelt ist.) Aber umgekehrt muf3
man festhalten, dafi aufgrund der realen
Einheit von Symbol und Symbolisiertem
Sprachverstidndnis, Abstraktionsvermogen
und transzendierendes Denken nicht unbe-
dingte Voraussetzungen sind fiir eine Glau-
bensunterweisung geistig Behinderter durch
Symbole.

Weitere fiir eine Symbolkatechese wichtige
Symbolformen

In der Symbolkatechese bei geistig Behin-
derten werden sehr oft naturale Symbole
eingesetzt wie Licht, Wasser, Brot usw. Ohne
diese Ansétze in irgendeiner Weise abwerten
zu wollen, seien hier noch vier andere
Symbolformen genannt, die fiir eine
Symbolkatechese bei geistig Behinderten
wichtig sein konnten:

1. Erfahrungen des eigenen Konnens

Geistig behinderte Menschen zeigen oft gro-
f3e Freude, wenn ihnen etwas gelingt — mag
das fiir Nichtbehinderte auch noch so unbe-
deutend und klein sein. Sie sind stolz auf et-
was Selbstgemachtes, spielen mit Begeiste-
rung Theater, denn dort stehen sie im Mittel-
punkt und werden fiir ihre Leistung mit Ap-
plaus belohnt. Uber die Erfahrung seines ei-
genen Konnens und der damit (hoffentlich)
verbundenen sozialen Anerkennung erfahrt
der geistig Behinderte: ,,Ich bin liebenswert
und tiichtig.* Im Umgang mit geistig behin-
derten Menschen wird einem immer wieder
deutlich, daB3 Arbeitsprodukte sowie Werke
der darstellenden und bildenden Kunst, ja
selbst sportliche Leistungen Symbol im ei-
gentlichen und tiefsten Sinn des Wortes sein

konnen, namlich Weisen der Selbstverwirk-
lichung und Selbstannahmel?, Weil das Kon-
nen fiir das Selbstverstindnis geistig Behin-
derter in der angedeuteten Art und Weise
von so grofler Bedeutung ist, sollte es in ihrer
religiosen Erziehung sozusagen ein Zentral-
symbol bilden. Es ginge dann darum, solche
Erfahrungen der eigenen Fahigkeit und Po-
tenz aufzugreifen bzw. anzubahnen. Erginzt
werden miiflte dieser Einstieg durch eine der
Situation angemessene religios-christliche
Deutung. Barbara Hackl hat in dieser Rich-
tung vorgearbeitet!l. Sie setzt bei Korperer-
fahrungen wie Strecken, Blicken, Dehnen
usw. an, laBt diese moglichst lustbetont er-
fahren, um dann erfahrungs- und erlebnis-
nah religios deutend zu formulieren: ,,Vater
im Himmel, ich danke dir fiir meinen
Korper!*

Die Idee, bei Korpererfahrungen des geistig
Behinderten einzusetzen, ist ausgezeichnet;
die Durchfithrung des Ansatzes wirkt bei
Hackl noch etwas zu abstrakt. Denn die blo-
Be Erfahrung von Korperbewegungen und
Korperfunktionen dirfte bei den meisten
geistig Behinderten noch nicht zu der fir die
religiose Deutung entscheidenden Erfah-
rung fithren: ,,Das ist schon!“ Hierzu wéren
spezifischere Ausdrucksiibungen zu entwik-
keln, die dem Bediirfnis des geistig Behin-
derten nach Bestatigung und Steigerung sei-
nes Selbstwertgefithls Rechnung tragen
miifiten.

2. Musik als religitses Symbol

Musik spricht geistig Behinderte sehr stark
an. Sie erreicht die Krifte ihres Gemiits, die
als Kompensation verminderter intellektu-
eller Fahigkeiten oft besonders stark entwik-
kelt sind. Musik ist fliir geistig Behinderte
auBerdem ein ausgezeichnetes, weil nonver-
bales Ausdrucksmittel — vorausgesetzt, es
erfolgte eine gewisse rhythmisch-musikali-
sche Schulung.

Nun sind auch Musik und Religion verwand-
te GroBen. ,,Musik gibt dem Hérer . . . Kunde
von einer Wirklichkeit, die ihm sonst verbor-

10 Vgl. den Symbolbegriff Karl Rahners: ,,Das ei-
gentliche Symbol (Realsymbol) ist der zur Wesens-
konstitution gehorende Selbstvollzug eines Seien-
den imr anderen.” In: Schriften zur Theologie IV,

290.
11 B. Hackl, Ich kann etwas, Mainz 1978.
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gen bleibt. . . . Sie 14t ihn aufhorchen und
fiihrt ihn so heraus aus dem gewohnten All-
tag mit all seinen Hirten und Zwéngen, fithrt
ihn in eine Welt des nicht Alltdglichen. . . .In
dieser musischen Welt, wie wir sie nennen,
findet der Mensch erst eigentlich zu sich
selbst, er findet aber auch iiber sich hinaus
und offnet sich dem anderen.*12 Bei Hilde-
gard von Bingen heifit es: ,,In der Musik hat
Gott dem Menschen eine Erinnerung an das
verlorene Paradies gelassen.* Und Johannes
schildert in seiner Apokalypse die Menschen
in ihrer Vollendung bei Gott als singende
und musizierende Menschen (vgl. Off 14, 3).

Bei der religiosen Erziehung geistig Behin-
derter sollte daher die Musik eine besonders
groBe Rolle spielen. Sie ist die Sprache, die
geistig Behinderte besser verstehen als Wor-
te, und sie ist zugleich die Sprache, in der die
religiose Tiefe der Welt oft angemessener
zum Ausdruck gebracht werden kann und
gebracht wird, als es mit Worten moglich ist.
Werke wie Bachs Orgeltoccata in d, Hindels
»Halleluja* aus dem Messias, Beethovens
,»»Die Himmel rithmen des Ewigen Ehre** sind
religibse Symbole, die — genauso wie viele
andere, weniger michtige und wuchtige
Stiicke der klassischen und der modernen
geistlichen Musik — geistig Behinderte tief
beeindrucken und mit den Tiefenschichten
der Welt in Verbindung bringen kénnen.

3. Die unmittelbaren Bezugspersonen des
geistig Behinderten als religiose Symbole

Geistig Behinderte leben stirker als andere
Menschen von intensiver personlicher Zu-
wendung. Die Auseinandersetzung mit
Sachzusammenhéngen, seien diese auch re-
ligioser Art, bleibt bei ihnen in der Regel
sehr stark eingebunden in eine personliche
Beziehung. Es zeigen sich gewisse Parallelen
zur religiosen Entwicklung des Kleinkindes.
Dessen Gottesbild wird wesentlich von sei-
nen Erfahrungen mit Vater und Mutter vor-
bereitet und mitgeprégt. In dhnlicher Weise
erfahrt der geistig Behinderte soviel von
Gott und vom Glauben an Jesus Christus,
wie davon in das Sprechen, vor allem aber in
das ganz konkrete Verhalten seiner unmit-

12 Vgl. F. Fleckenstein, Musik — Kunde verborgener
Wirklichkeit, in: Lebendiges Zeugnis 38 (1983) 3,
S. 42,
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telbaren Bezugspersonen Eingang gefunden
hat. Vater und Mutter, Erzieher und Lehrer
sind durch ihr eigenes Glauben, Hoffen und
Lieben die besten religiosen Symbole, die
man einem geistig behinderten Menschen
wiinschen kann. In der Glaubensunterwei-
sung geistig Behinderter geht es nicht so
sehr um eine Einfiihrung in die Inhalte des
Glaubens, sondern um ein Hineinnehmen in
einen lebendigen Glaubensvollzug, um ein
Mitglauben-Lassen. Klemens von Alexan-
drien wurde einmal gefragt, wie er Men-
schen zum Glauben fithre. Er antwortete:
»Ich lasse sie ein Jahr bei mir wohnen.*
Glaubensunterweisung durch Symbole soll-
te grundsétzlich und erst recht im Hinblick
auf geistig Behinderte zuerst und vor allem
im Sinne von ,,Glauben lernen durch glaubi-
ge Menschen* verstanden werden. Theolo-
gisch gesprochen, konnte man formulieren:
Es ginge darum, den Glauben zu lehren und
zu lernen durch Eingliederung in die leben-
dige Glaubensgemeinschaft der Kirche.

4. Jesus Christus — das religiose Ursymbol

,»Wir schreiben euch iber das lebenschaffen-
de Wort, das von Anfang an war. Wir haben
es gehort und mit eigenen Augen gesehen.
Wir haben es geschaut und mit unseren Hian-
den angefafit. Der Ursprung des Lebens ist
sichtbar geworden, und wir haben ihn gese-
hen. Wir sind Zeugen dafiir und berichten
euch von dem ewigen Leben, das beim Vater
war und sich zu erkennen gegeben hat. Was
wir gesehen und gehort haben, geben wir
euch weiter* (1 Joh 1, 1-4). Die Grundstim-
mung, die diese Verse durchzieht, ist die
uberschwengliche Freude, dafi Gott in Jesus
Christus ein Gott zum Anfassen und An-
schauen geworden ist. ,,Der Tag des Heiles
beginnt mit keinem Symbol und keiner Um-
schreibung, Gott schaut uns nur mit den er-
staunten Augen eines Kindes an.“ (Hans
Wallhoff) Jeder, der geistig Behinderte im
Glauben unterweist, miite beim Horen die-
ser frohen Botschaft eigentlich erleichtert
aufatmen. Hier wird angesagt, was er fiir die
ihm anvertrauten behinderten Menschen
stets sucht und braucht, ndmlich eine an-
schauliche Religion, einen Gott zum Anfas-
sen. GewiB}: Die Moglichkeit zur unmittelba-
ren Anschauung Gottes hat nicht lange ge-



wiihrt; sie ist heute nicht mehr méglich und
wurde abgelost durch das Jesus Christus
verkiindende Wort. Dennoch: Am Anfang
stand die konkrete Begegnung mit einem
konkreten Menschen und die Erfahrung der
Nihe und Greifbarkeit Gottes. Dieser An-
fang, der in Jesus Christus menschgeworde-
ne Gott, sollte die Mitte jeder Glaubensun-
terweisung geistig Behinderter bilden. Alles
sollte auf diesen Punkt hin ausgerichtet sein
mit dem Ziel, den zitierten Johannes-Text
immer wieder neu zu aktualisieren.

Wie der Weg dahin konkret aussehen konn-
te, ist damit natiirlich noch nicht gesagt, aber
vielleicht auch weniger wichtig als die Fest-
stellung, daB wir bei der Glaubensunterwei-
sung geistig Behinderter durch Symbole das
wichtigste und schonste Symbol, das der
christliche Glaube fiir Gott kennt, namlich
Jesus Christus, nicht vergessen diirfen.

In der Praxis miiite man in diesem Zusam-
menhang sicherlich Christusbildern eine be-
sondere Aufmerksamkeit schenken. Die bis-
her vorliegenden biblischen Bilderbiicher
fiir geistig Behinderte verdeutlichen sehr
gut den biblischen Text, betonen aber viel-
leicht zu stark das Handeln und Verhalten
Jesu. Das AuBergewohnliche seiner Person
kommt bildnerisch gesehen nicht genug zum
Ausdruck. Dringend notwendig fur die Glau-
bensunterweisung geistig Behinderter wa-
ren Christusbilder, die dem Farb- und Form-
sinn geistig Behinderter angemessen wéren,
aber zugleich auch kiinstlerischen und theo-

logischen Anforderungen standhielten. (Hier -

konnte man sich u. U. von den Christusdar-
stellungen des Expressionismus inspirieren
lassen oder sogar einmal ein Christusbild
von E. Nolde, E. Barlach, K. Schmidt-Rott-
luff u. a. einsetzen.)

Damit zeigt sich Symbolkatechese bei geistig
Behinderten als ein Weg, der immer wieder
neu bis an sein Ende gegangen werden mulf,
der nicht abgebrochen werden darf bei die-
sem oder jenem religiosen Symbol, sondern
hinfithren muB zu Jesus Christus, dem
menschgewordenen Gott — Ursymbol unse-
res Glaubens, Bild und Zeichen der Nahe
Gottes. '

Praxis

Ulrich Gebert

Pastoral an
schwer geistig Behinderten

Wenn man genau zusieht, leben — wenigstens
zeitweise — wohl in den meisten Gemeinden
auch schwer geistig Behinderte. Da. es in der
pastoralen Betreuung dieser Menschen, vor
allem auch in Fragen der Sakramentenpa-
storal, nur geringe Erfahrungen gibt, wer-
den viele fiir die folgenden Reflexionen iiber
eine vorhandene Praxis dankbar sein. red

1. Vorbemerkung

Wenn ich versuche, einige Gedanken zum
Thema ,,Pastoral an schwer geistig Behin-
derten‘‘ zu sagen, muB ich mich sofort ein-
schrinken. Ich bin als Mitarbeiter im pasto-
ralen Dienst in einer groferen Behinderten-
einrichtung titig und kenne so nur die Situa-
tion schwer geistig Behinderter im Heim und
kann auch nur tiber die Pastoral an unseren
Behinderten wirklich etwas duBern. Aber
vielleicht kann manches auch als Anregung
und Ermutigung fiir eine Pastoral an diesen
Menschen in der Familie und in der Kirchen-
gemeinde dienen.

Unter schwer geistig Behinderten verstehe
ich hier Behinderte, die nicht oder kaum der
Sprache maéchtig sind und meist nur be-
stimmte Laute ausstoBen konnen, die ihre
Bediirfnisse — auBer nach Essen und Trinken
— kaum #AuBern konnen und die meistens
mindestens noch eine Sinnesbehinderung
haben, also entweder nicht sehen oder nicht
horen konnen; manche konnen weder sehen
noch héren. Oft haben diese Behinderten
noch autistische Ziige, so da} es sehr schwer
ist, zu ihnen einen Zugang zu gewinnen.

2. Pastoral an geistig Behinderten allgemein

Wenn man K. Schilling Glauben schenken
kann, ist die Seelsorge geistig Behinderter
auBerhalb von Heimen , kaum in angemes-
sener Weise verwirklicht*l.

1 Klaus Schilling, Seelsorge bei geistig Behinder-

ten, in: Jugendwohl 12 (1975), 440. Wer sich iiber
Seelsorge bei geistig Behinderten allgemein infor-
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Dennoch muB} gesagt werden, daB3 doch fiir
geistig Behinderte auch einiges getan wird.
Es gibt eigens gestaltete Gottesdienste,
Spendung der Sakramente? und gemeinsa-
me Veranstaltungen fiir Behinderte und
Nichtbehinderte.

Uber die Pastoral an schwer geistig Behin-
derten, die sicher noch gréBere Schwierig-
keiten bereitet, ist leider kaum etwas be-
kannt. Deshalb betritt dieser Beitrag weitge-
hend noch Neuland. Er geht auf Erfahrungen
zuriick, die ich im Umgang mit diesen Men-
schen gemacht habe. Die Ergebnisse sind
auch nicht unbedingt zu verallgemeinern,
zumal es unter schwer geistig Behinderten
groBe Unterschiede gibt und jeder irgendwie
anders auf ,,religiose Angebote‘‘ reagiert.

3. Pastoral an schwer geistig Behinderten

» Zunéchst muf man sich die Frage stellen, ob

eine Pastoral an schwer geistig Behinderten
tiberhaupt sinnvoll und nétig ist. Ein schwer
geistig Behinderter kann religiose Zentral-
begriffe wie Gott, Kirche, Hl. Schrift usw. be-
grifflich nie erfassen. Seelsorge oder reli-
giose Erziehung erscheint da manchen als
unnotiges Anhingsel zur sonstigen Betreu-
ung, die eben auch noch vorkommen muf,
weil die Einrichtung, in welcher der schwer
geistig Behinderte untergebracht ist, kirch-
lich geprégt ist. Aber wird der schwer geistig
Behinderte damit nicht tiberfordert oder gar
geistig vergewaltigt? Er kann sich ja norma-
lerweise nicht dagegen wehren. Zwingen wir
ihm damit nicht Dinge auf, die er zum einen
nicht erfassen kann und zum anderen iiber-
haupt nicht will und fiir sein Leben bend-
tigt?
Diese Fragen sind sicher schwerwiegend
und konnen nicht so leicht abgetan werden.
Aber wir durfen auch nicht vorschnell resi-
gnieren und die Flinte ins Korn werfen.

mieren mochte, findet in diesem Artikel viele An-
regungen. Vor allem kommt hier auch die Seelsor-
ge in der Familie und in der Kirchengemeinde zur
Sprache.

2 Ich mochte an dieser Stelle auf den Artikel von
Klaus Schilling: Soll man geistig Behinderten das
Sakrament der Firmung spenden?, in: Jugendwohl
8/9 (1982), 332-337, hinweisen. Er gibt hier eine dog-
matische und pastorale Begriindung, warum gei-
stig Behinderten die Firmung gespendet werden
kann und auch gespendet werden soll. Diese Uber-
legungen sind analog auch auf andere Sakramente,
z. B. die Eucharistie, zu iibertragen.
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Theologisch-kirchliche Griinde

fur die Sinnhaftigkeit

Fast alle schwer geistig Behinderten sind ge-
tauft worden, sind also Glieder der Kirche.
Auftrag der Kirche ist es, das mit der Taufe
geschenkte neue Leben weiterzuentwickeln
und nicht verkiimmern zu lassen. Dazu ge-
hort die Hinfiihrung zu Sakramenten wie
Eucharistie und Firmung, auch Religionsun-
terricht in einer geeigneten Form und vor al-
lem das alltdgliche Leben, indem wversucht
wird, Glaube, Hoffnung und Liebe schwer
geistig Behinderten zu vermitteln und bei ih-
nen weiterzuentwickeln.

Wenn wir diese Menschen als fiir Religion
und Glaube unzuginglich halten, so treffen
wir Entscheidungen iiber den Behinderten
hinweg, die meines Erachtens der Hl. Schrift
widersprechen. Denn Jesus will, daB alle
Menschen zu ihm kommen kénnen und nie-
mand ausgeschlossen werden darf. Wenn wir
nun Behinderte von religiésen Dingen aus-
schlieen wollen, so scheint mir diese Ent-
scheidung sehr schwerwiegend und anma-
Bend zu sein. Sie wiirde auch nicht dem
christlichen Verstindnis von der Wiirde der
Person eines jeden Menschen entsprechen.
Auch der schwer geistig Behinderte ist
Ebenbild Gottes und von Gott angenommen.
Wir sollten also diesen Menschen die Mog-
lichkeit des Zugangs zu Gott nicht abspre-
chen, sondern auf eine ihnen angemessene
Art fordern. AuBerdem muB es fiir uns als
Christen immer ein Anliegen sein, anderen
unseren Glauben zu vermitteln. Und gerade
bei schwer geistig Behinderten, wo sehr viel
auf die Wirkung der Person ankommt, soll-
ten wir versuchen, sie an unserem Glauben
teilhaben zu lassen.

Anthropologische Griinde

Fir Christen mogen solche theologischen
Argumente vielleicht iberzeugend wirken.
Aber dem Glauben Fernstehenden werden
theologische Begriindungen nicht viel aussa-
gen. Deshalb ist es noétig, zumindest auch
noch anthropologische Aspekte anzufiihren.

Jeder Mensch braucht einen Sinnhorizont,
von dem aus sein Leben bestimmt wird,
wenn es fur ihn nicht sinnlos werden soll.
Fir uns ist dieser Sinnhorizont der Glaube,



den wir mit rein rationalen Argumenten im
letzten nicht begriinden kénnen. Fir andere
Menschen bekommt ihr Leben aus einem an-
deren Grund seinen Sinn. Aber jeder
Mensch ist offen fiir eine Dimension, die tiber
das rein Menschliche und Rationale hinaus-
geht, auf etwas, das ihm Geborgenheit ver-
leiht. Und ich glaube, dafl auch schwer gei-
stig Behinderten diese Dimension nicht ab-
gesprochen werden darf. Deshalb gilt es fiir
uns, dem schwer geistig Behinderten mit un-
serem Glauben diese Geborgenheit zu ver-
mitteln.

Maximilian Buchka? begriindet religiose Un-
terweisung geistig Behinderter auch damit,
daB jeder Mensch ein ,,erziehbares Wesen*
sei. Der Mensch sei nicht von Anfang an das,
was er ist, namlich Personlichkeit; sondern
er reife dazu in seinem Leben heran und er-
halte dafiir auch Hilfen in der Erziehung. Je-
der Mensch sei auf Erziehung angewiesen,
auch der schwer geistig Behinderte. ,,Die
Verwirklichung seiner menschlichen Be-
stimmung kann nur durch Erziehung gelin-
gen. Sie hat die Aufgabe, das Menschsein des
Menschen nach MaBgabe der vorhandenen
Anlagen und der bestehenden Verhéltnisse
zu verwirklichen. ‘4

Und zum Menschsein gehort auch diese tiber
ihn hinausweisende ,,religiose Dimension®,
fiir die wir den schwer geistig Behinderten
offen machen miissen.

Die Bedeutung
der priméren Bezugspersonen

Zu einem schwer geistig Behinderten, so wie
ich ihn oben beschrieben habe, ist es schwer,
eine Beziehung aufzubauen. Deshalb sind
Bezugspersonen, die sich iiber Jahre hinweg
um den selben schwer geistig Behinderten
annehmen, von entscheidender Bedeutung
auch fiir die Pastoral an diesen Menschen.
Diese Bezugspersonen konnen im Idealfall
die Eltern sein. Da aber gerade schwer gei-
stig Behinderte wegen der groflen Belastung
— zumal, wenn noch andere Geschwister da
sind — nur selten zu Hause betreut werden
konnen, sind das vor allem die Erzieher in
den Heimgruppen, in denen schwer geistig
Behinderte betreut und gepflegt werden.

3 Maximilian Buchka, Religiose Unterweisung in
der Schule fiir geistig Behinderte, Berlin-Charlot-

tenburg 1973.
4+ Ebenda, 10.

Auch der Pfarrer in der Gemeinde kann nur
in den seltensten Fillen eine wirkliche Be-
ziehung zu einem schwer geistig Behinder-
ten bekommen. Seine Aufgabe diirfte eher in
der Betreuung der Eltern liegen. Er sollte sie
spiiren lassen, daf sie mit ihrem behinderten
Kind zur Gemeinde gehoren und nicht am
Rande stehen. Auch kann er mit den Eltern
zusammen Moglichkeiten {iberlegen, wie
auch die schwer geistig Behinderten am sa-
kramentalen Leben der Gemeinde teilneh-
men konnen. Dabei darf nicht verschwiegen
werden, da3 manche Pfarrer auch ihre Be-
denken haben, was die Zulassung dieser
Menschen zu den Sakramenten betriffts.

Wer nun eine Beziehung zu einem schwer
geistig Behinderten aufgebaut hat, ihn in sei-
ner Art und Weise ,,verstehen® kann, kann
ihn an seinem eigenen Glauben teilhaben
lassenS. Ein schwer geistig Behinderter ist ja
ganz allgemein kaum in der Lage, selbstan-
dig Entscheidungen zu treffen. Seine Be-
zugspersonen miissen in fast allen Bereichen
fur ihn entscheiden, auch im Bereich des
Glaubens. In der kontinuierlichen Zuwen-
dung zu einem solchen Menschen, die ge-
pragt ist von christlicher Liebe, die aushilt,
auch wenn nur wenig Erfolg in Sicht ist,
kann der Betreffende etwas von der Liebe
Gottes erahnen. Wenn er merkt, daf er — so
wie er ist — angenommen und akzeptiert
wird, kann er Geborgenheit erfahren und
vielleicht etwas von der Ndahe Gottes spliren
— und sei es nur fur kleine Augenblicke in
seinem Leben.

Die Wichtigkeit des emotionalen Bereichs

Naturlich ist es nicht moglich, einem schwer
geistig Behinderten hochstehende theologi-
sche Begriffe nahezubringen, zumal er liber
die Sprache nur wenig aufnehmen kann. Im
emotionalen Bereich dagegen ist auch er auf-
nahmefdhig. Deshalb muf} eine Pastoral bei
diesen Menschen diesem Bereich besondere

5 Was im Artikel von K. Schilling iiber geistig Be-
hinderte allgemein gesagt wird, gilt auch fur
schwer geistig Behinderte. Jedem Pfarrer, der
Schwierigkeiten sieht, diese Menschen zu den Sa-
kramenten zuzulassen, wiirde ich diesen Artikel
als Lektiire empfehlen.

6 Vgl.: Unser Standpunkt, Hilfe fur geistig Behin-
derte — Begriindung und Empfehlungen. Empfeh-
lungen des Verbandes Katholischer Einrichtungen
fiir Lern- und Geistigbehinderte, Freiburg 1980,
34-36, Stichwort ,,Mitglauben®‘.
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Bedeutung zumessen. Ein schwer geistig Be-
hinderter kann spiiren, ob Spannungen un-
ter seinen Bezugspersonen herrschen. Er
kann die Atmosphére eines Raumes spiiren,
z. B. wenn er in eine Kirche oder Kapelle
kommt. Er 148t sich ansprechen von Kerzen,
von Musik, spiirt den Kérperkontakt mit an-
deren Menschen. Seine Augen leuchten,
wenn er seinen Namen hort, wenn er direkt
angesprochen wird. Auf solche Dinge muB
sich die Pastoral konzentrieren.

Schwierigkeiten, die auftreten konnen

Was ich eben beschrieben habe, hort sich
vielleicht etwas einfach an. Doch es entste-
hen auch erhebliche Schwierigkeiten, mit
denen man rechnen muB, von denen man
sich aber nicht entmutigen lassen darf.

Fiir schwer geistig Behinderte ist-es wichtig,
daf sie sich an bestimmte Dinge und Ereig-
nisse gewohnen konnen, z. B. an einen regel-
mifBigen Gottesdienst. Dafiir braucht man
viel Zeit und darf nicht auf schnelle Erfolge
hoffen. Man kann oft nur wenig Riickmel-
dung feststellen. Man weif3 nicht sicher, ob
das, was man mit dem schwer geistig Behin-
derten macht, bei ihm {iberhaupt ankommt,
so dal der Gedanke auftauchen kann, es hat
doch alles keinen Zweck, er bekommt ja
doch nichts mit. Wenn man dann aber mit
der Zeit (das heiBt nicht selten iiber Jahre
hinweg) merkt, dafl der schwer geistig Be-
hinderte sich freut, wenn er in die Kapelle
kommt, ein bestimmtes Lied gesungen wird,
ein Reigen getanzt wird, hat man schon viel
erreicht. Kontinuitéat, stindiges Wiederholen
des gleichen Ablaufs sind fiir diese Men-
schen sehr wichtig, auch wenn es fiir uns
langsam banal und abgedroschen wirken
will. Nur darf dieses stidndige Wiederholen
nicht so zur Routine werden, daf3 bestimmte
Dinge nur noch abgespult werden.

Wichtig ist auch, dal man sich nicht selbst
unter Erfolgsdruck stellt und denkt, dies
muB bis zu diesem Zeitpunkt erreicht sein.
Dabei wird der schwer geistig Behinderte
namlich meist iiberfordert. Dann straubt er
sich dagegen. Wenn manches im Moment
nicht machbar ist, mufl man oft Geduld auf-
bringen und warten kénnen, bis er in der La-
ge ist, auf neue Situationen anzusprechen.
Solche Pastoral darf nicht mit Zwang arbei-
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ten und muB die Moglichkeiten eines solchen
Behinderten realistisch einschitzen. Nur so
ist man selbst auch einigermafBen vor Ent-
tduschungen geschiitzt.

Ein Grundsatz fiir die Pastoral an schwer
geistig Behinderten ist: Der schwer geistig
Behinderte mufl Freude an der Sache haben.
Wenn ich merke, daB ich auf Widerstand sto-
Be, daB3 es ihm unangenehm wird, muB ich
aufhoren, um nicht das zu zerstoren, was an-
gestrebt wird: Freude und Gliick in das Le-
ben dieser Menschen zu bringen und sie die
Nahe Gottes spiiren zu lassen.

‘Pastoral an schwer geistig Behinderten muf}

ins normale Leben dieser Menschen inte-
griert sein.

Die Pastoral darf keinen Sonderbereich dar-
stellen. Sie muf3 aus dem Alltag herauswach-
sen, um den Alltag in gewissem Sinn auch zu
,,uberhohen®. Sie muB die Angebote, die das
Kirchenjahr mit seinen Festen bietet, niitzen
und sinnvoll in das normale Leben des
schwer geistig Behinderten einbauen, um es
auch wieder ein Stiick freundlicher zu ge-
stalten.

Auch die Hinfithrung zu Sakramenten wie
Eucharistie und Firmung, die durchaus mog-
lich ist, darf nicht getrennt vom Alltag, von
der gewohnten Umgebung erfolgen. Und
ohne die aktive Mitwirkung der stindigen
Bezugspersonen ist eine solche Hinfiihrung
undenkbar.

Solche Pastoral braucht auch ein Gespiir fiir
Situationen, in denen der schwer geistig Be-
hinderte sich befindet.

Man muB sensibel sein dafiir, ob es z. B. mog-
lich ist, im Moment mit einem schwer geistig
Behinderten ein Gebet zu sprechen oder
nicht. Es gibt oft nur wenige Augenblicke, in
denen er auch fiir Gebete aufgeschlossen ist.
Und man muB ihn gut kennen, um diese Au-
genblicke flir ihn zum ,,Erlebnis des Gebets‘
nilitzen zu konnen.

4. Abschlieflende Bemerkungen

Mit meinem kurzen Beitrag konnte ich si-
cherlich keine systematische und umfassen-
de Pastoral an schwer geistig Behinderten
liefern. Jeder von ihnen ist anders; auf jeden
muB man sich neu einstellen, um ihm ge-
recht zu werden. Vielleicht konnte ich aber



doch einige Anregungen fiir eine Pastoral an
diesen Menschen geben. Vor allem aber
mochte ich allen, die schwer geistig Behin-
derte zu betreuen haben, Mut machen, ihre
Schiitzlinge an ihrem Glauben teilhaben zu
lassen, um ihnen die Méglichkeit zu geben,
etwas von der Ndhe Gottes zu spiiren. Denn
gerade auch im Glauben sind schwer geistig
Behinderte in besonderem Mafe auf unsere
Mithilfe angewiesen.

Alois Freiler — Erich Schmid

,Fragt doch ihn selbst,
er ist alt genug . . .*

Gedanken zur Blindenpastoral

Ein von Geburt an blinder und ein seit dem
18. Lebensjahr zunehmend sehbehinderter
Religionslehrer reflektieren, auf dem Hinter-
grund ihrer eigenen Erfahrungen, die Praxis
der Blindenpastoral und geben Anregungen,
wie Nichtbehinderte und Sehbehinderte bzw.
blinde Menschen/Christen besser miteinan-
der leben lernen und was die kirchlichen Ge-
meinden diesbeziiglich tun konnen und sol-
len. red

1. Einfiihrung in die Situation — ein Dialog

)

Erich: ,,Ich bin 29 Jahre alt und seit Geburt
vollblind. Der Augenblick der Erblindung
konnte also fiir mich noch keine Glaubens-
probleme mit sich bringen. Sie kamen erst
spiter, namlich in der Pubertét, und da auch
nur in abgeschwichter Form. Als Religions-
lehrer am Bundes-Blindenerziehungsinsti-
tut in Wien habe ich jedoch genug Schiiler,
bei denen die innere Reifung nicht so kon-
fliktlos ablduft. Mir klingt noch der Satz
eines 6Gjahrigen im Ohr: ,Mein Vater sagt,
weil ich blind bin, glaubt er nicht mehr an
Gott.*“

Alois: ,,Bei mir ist das ein wenig anders ver-
laufen. Als 18jdhriger, also vor 10 Jahren, ha-
be ich von meiner Augenkrankheit erfahren.
Damals war noch nicht absehbar, ob eine
leichte Sehschidigung zuriickbleibt, oder ob
ich voll erblinden werde. Im Moment zéhle
ich mich zu den stark Sehbehinderten.

Starke Glaubensprobleme hatte ich eigent-
lich nie, da ich zum Zeitpunkt des Ausbru-
ches der Krankheit in der gliicklichen Lage
war, eine gute Beziehung zu Jesus zu haben.
Seit einigen Wochen unterrichte auch ich
Religion am Bundes-Blindenerziehungsin-
stitut.*

Erich: ,,In meinen acht Dienstjahren als Reli-
gionslehrer habe ich diesen Beruf lieben ge-
lernt. Der Weg bis dahin war nicht einfach.
Mein gliickliches Leben begann schon da-
mit, daB meine Eltern die Behinderung ihres
Kindes nicht als Katastrophe empfanden.
Sie versteckten mich nicht, sondern schick-
ten mich in den Ortskindergarten unter
,,Normal‘-Sehende und fanden den Mut zu
einem zweiten Kind — meiner Schwester, die
vollig gesunde Augen hat.

Ab meinem 6. Lebensjahr besuchte ich
Volks- und Hauptschule am Bundes-Blin-
denerziehungsinstitut. Da es in Osterreich
keine allgemeinbildende hohere Schule fiir
Blinde gibt, setzte ich meinen Ausbildungs-
weg in einer Klasse von Sehenden am Bade-
ner Gymnasium fort, wobei mir Schiiler und
Patres im Internat in Heiligenkreuz tatkraf-
tig halfen.

Nach erfolgreich abgelegter Reifepriifung
wihlte ich die Ausbildung zum Hauptschul-
lehrer fiir Deutsch, Musik und Religion — na-
turlich wieder an einer ,,normalen‘ piadago-
gischen Akademie.

Neben meiner Unterrichtstatigkeit studiere
ich Germanistik und Geschichte an der Wie-
ner Universitat.**

Alois: ,,Bei mir verlief die Schulzeit bis zur
Matura ohne Beeintrichtigung meiner Seh-
kraft. Durch Gesichtsfeldeinengung und be-
ginnende Tritbung der Linsen fiel es mir bei
meinem Studium der selbstindigen Reli-
gionspadagogik an der Universitdt Wien im-
mer schwerer, die zahlreiche Fachliteratur
zu lesen. Durch Unterstiitzung meiner Kol-
legen ist es mir gelungen, das Studium in der
vorgeschriebenen Zeit zu beenden; dann
trennten sich unsere Wege.

Berufsbedingt leben meine Frau und ich
jetzt in Wien. Aus diesem.Grund ist prakti-
sche Mitarbeit in der niederdsterreichischen
Heimatpfarre schwer moglich. Allerdings
feiern wir noch immer die groBen kirchli-
chen Feste dort.
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Der Aufbau von Kontakten zur Wiener Pfar-
re ist erst im Anfangsstadium.*

Erich: ,,Im Gegensatz dazu sind meine Kon-
takte zur Heimatpfarre schon sehr lose. An-
dererseits ist die Pfarre Am Schiittel in Wien
zu meiner neuen Heimat geworden: ich bin
im Pfarrgemeinderat téitig, leite den Kir-
chenchor und wversuche, die Schiiler des
Blindeninstitutes in die Jugend der Pfarre zu
integrieren. Blinde und Sehende werden
zum Beispiel gemeinsam auf die Firmung
vorbereitet.‘

Alois: ,,Die beiden hier aufgezeigten Lebens-
ldufe konnten leicht den SchluBl nahelegen,
dafl alle Blinden und Sehbehinderten pro-
blemlos in und mit der Kirche leben.

Dem ist nicht so, wie die Tatsache beweist,
daB auch Sehgeschadigte aus der Kirche aus-
treten.*’

2. Wiinsche und Erwartungen

Zumindest gldubige oder suchende blinde
Menschen sehnen sich nach dem Mitleben
und Mitfeiern in der Pfarre. ,,Blind* meint
hier vollblinde und sehbehinderte Personen,
die weitgehend in gleichem Mafie betroffen
sind. Falls eine Differenzierung zwischen
beiden Gruppen notwendig ist, wird sie an
geeigneter Stelle durchgefiihrt.

2.1 Pfarrgemeinde als Heimat?
Individuelle Geschichte jedes Blinden

Wie schon der einleitende Dialog zeigte, be-
dingen verschiedenste Arten von Sehschiadi-
gungen unterschiedlichste Lebenswege. Wer
sich das vor Augen hilt, wird es unterlassen,
vom Verhalten eines Blinden auf das eines
anderen Blinden zu schlieBen. Auch der
Blinde ist zunichst Mensch — und damit so
einmalig und unterschiedlich wie Menschen
eben sind — und erst in zweiter Linie blind.
Umgelegt auf die Situation in der Pfarre
heifit das: Konnte ein Blinder integriert wer-
den, kann sich der zweite genauso ausge-
schlossen und miBlverstanden fiihlen, sich
abkapseln und das Pfarrleben meiden. Der
Blinde mochte in seiner Pfarre als Individu-
um trotz Behinderung ernstgenommen wer-
den und nicht so sehr mit Seelsorge an einer
Gruppe der Blinden betreut werden — die hat
er ja durch die speziell dafiir arbeitenden
Blindenseelsorger.
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Besondere Bedeutung von Berithrungs-
punkten

Das Klingeln an der Wohnungstiir muB} nicht
immer von einem Vertreter oder guten Be-
kannten stammen — es konnte auch der Ver-
teiler des Pfarrblattes ein Informationsge-
sprach suchen. Angenommen, die Unsicher-
heit auf seiten des ,,Pfarrvertreters* und das
Mifitrauen auf seiten des Blinden sind iiber-
wunden, dann ist etwas Wichtiges gesche-
hen: der Blinde hat eine Kontaktperson zur
Pfarre gewonnen. Oft findet der Blinde allein
nicht den Weg zur Kirche und zum Pfarr-
haus, wohl aber kénnte er diese Wege allein
gehen, wenn sie ihm einmal griindlich ge-
zeigt und erklart wurden. Ist der Blinde dann
sozusagen in der Offentlichkeit der Pfarre
aufgetaucht — etwa durch regelmiBigen Got-
tesdienstbesuch —, sollten die Glaubigen die
Moglichkeit zur personlichen Ansprache
nutzen. Wichtige Informationen uber das
Pfarrleben konnen so miindlich weitergege-
ben werden. Auch das Telefon kann die
Kommunikation fordern. Da viele Blinde als
Telefonisten titig sind, erklart sich ihre be-
sondere Beziehung zu diesem Medium.

Wo sind unsere Blinden?

Selbst auf die Gefahr hin, daf3 utopische Ge-
danken geauflert werden, ist doch daran zu
denken, z. B. vom Caritas-Ausschufl her
Sprengel- oder, noch besser, Hausvertrau-
ensleute zu finden. Neben zahlreichen ande-
ren fiir die Pfarre niitzlichen Tatigkeiten
konnen diese Personen am ehesten von der
Existenz blinder (oder anderer behinderter)
Menschen horen. Besonderer Schwerpunkt
sollte hier bei den alten Erblindeten liegen.
Uber 60 Prozent der in Osterreich registrier-
ten 15.000 Blinden haben ihr 60. Lebensjahr
schon uiberschritten. Viele werden von ihren
Angehorigen zufriedenstellend betreut und
sind daher nach auflen nicht auffillig. Fallen
Jjedoch Blindheit und Einsamkeit zusammen,
wendet sich das Schicksal eines solchen
Menschen ins Tragische. Besondere Beach-
tung ist jenen blinden, oft auch noch mehr-
fach geschidigten Menschen zu schenken,
die von den Angehorigen in Wohnungen
praktisch versteckt werden, und das trotz
verstarkter Aufklarung iiber Ausbildungs-
moglichkeiten seitens der 6ffentlichen Hand.



Wo befindet sich meine Pfarre?

Wenn keine Integration in die Pfarre erfolgt,
kann ein Teil der ,,Schuld* natiirlich auch
beim Blinden selbst liegen, denn auch er ist
aufgerufen, einen Schritt auf die christliche
Gemeinschaft hin zu tun. Der ganz konkrete
Schritt, also der FuBmarsch zum Pfarramt
oder zur Kirchenbeitragsstelle, wird aber
dann besonders schwierig, wenn die Raum-
lichkeiten in riesigen Wohnhausanlagen ein-
gebettet sind. Ist anstelle der heute immer
sparlicher werdenden Amtsstunden nicht
einmal ein Telefonbeantworter im Pfarramt
installiert, wird die Entmutigung des kon-
taktsuchenden Blinden verstdandlich. Dabei
braucht der Blinde nicht immer nur Be-
schenkter zu sein. Bei vorhandenem Talent
konnte er z. B. im Rahmen eines gemiitli-
chen Zusammenseins musizieren oder Ge-
dichte vortragen. Gern wird er dann auf Aus-
flige mitgenommen werden, und es ist gut
vorstellbar, daBl sich jemand findet, der in
unaufdringlicher Weise durch kleine Hand-
reichungen, z. B. beim Besuch von Gaststét-
ten, dem Blinden die erforderliche Hilfe an-
bietet. Blinde Organisten und Kantoren sind
in manchen Pfarren tétig; und warum sollten
diese Menschen nicht iiber den Fachaus-
schuB fiir Liturgie in den Pfarrgemeinderat
kommen? Auch Lektorendienste sind nach
Absprache denkbar, allerdings darf der Blin-
de nicht erst am Beginn der Messe erfahren,
was er zu lesen hat, denn die ganze Heilige
Schrift mit ihren 50 Punktschriftbinden
oder das gesamte ,,Gotteslob‘ mit seinen 25
Binden im Kleinformat wird er wohl nicht
zu jedem Gottesdienst mitbringen konnen.

2.2 Miteinander das Brot brechen

Das helfende Wort

Der Sehbehinderte kann bei kirchlichen Fei-
ern noch das Gotteslob oder das Neue Testa-
ment in Grofdruck beniitzen. Hilfreich ist es
fir ihn aber, wenn die Nummern der Lieder
und Gebete nicht nur angezeigt, sondern
auch angesagt werden. Besonders fiir blinde
Kinder ist es wichtig, ihnen immer wieder zu
erkldaren, welche Handlungen der Priester
am Altar vollzieht; doch auch fiir den inter-
essierten Erwachsenen ist der Sitznachbar
als ,,Mystagoge* manchmal niitzlich, beson-
ders dann, wenn der Ablauf der liturgischen

Zeremonie nicht so gelaufig ist, weil eben
beispielsweise ein bestimmtes Hochfest nur
einmal im Jahr gefeiert wird. Wenige Worte
reichen meist aus; auBerdem sind ldngere
Besprechungen vor oder nach der Feier
moglich und wichtig, vor allem, wenn der
Blinde sich im Rahmen der Feier vom Kir-
chenvolk beobachtet weil3, etwa bei Erwach-
senentaufe, Erstkommunion, Firmung oder
Trauung. Ein bekannter Sitznachbar er-
zeugt beim Blinden weniger Hemmungen,
kurz hiniiberzutasten, ob im Augenblick alle
knien oder stehen. Auch hier kann ein kur-
zes Wort oder Handzeichen seitens des Se-
henden helfen.

Die Struktur mancher Altarrdume behin-
dert den Blinden beim Vortreten zum Kom-
munionempfang. Falls ein sehender Fiihrer
vorhanden ist, geht dieser am besten voraus
und 146t den Blinden sich locker an seinem
Ellbogen anhalten. Auch das Wiederfinden
der richtigen Bankreihe bringt manchmal
Schwierigkeiten. Hat der Blinde keine Ta-
sche bei sich gehabt, ist es gleichgiiltig, ob er
nach dem Empfang der Kommunion in die
vorher beniitzte Bankreihe zuriickkehrt
oder den Rest der Messe anderswo mitfeiert.
Prozessionen bedeuten oft neue Wege fiir
den blinden Christen, und auch hier sind Hil-
festellungen durch die Mitfeiernden er-
wiinscht,

Die Worte ,,Termine und Uhrzeiten entneh-
men Sie bitte dem Pfarrblatt‘ bei den Ver-
lautbarungen am Ende der Messe gehen von
der Meinung aus, daB sich in jedem Haushalt
ein Pfarrblatt befindet und daB jeder das
Pfarrblatt lesen kann.

Verkiindigung — nicht Entmiindigung!

Fiir den Prediger ist die Versuchung gro8,
einen vielleicht in der Pfarre bekannten
Blinden in den Mittelpunkt seiner Anspra-
che zu stellen, besonders dann, wenn von
den Schrifttexten her das Thema ,,Behinder-
te* oder ,,Ausgestoffiene‘‘ nahegelegt wird.
Keinesfalls soll verschwiegen werden, dafl es
Blinde gibt, aber es gilt — und das nicht nur
fiir den Prediger, sondern fiir jeden Men-
schen —, sich vor zwei Extremen zu hiiten:
durch die Darstellung des Blinden als bemit-
leidenswertes Geschopf die Hilfsbereitschaft
der Gemeinde aktivieren zu wollen oder den
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Blinden als ,,Jebenden Heiligen*‘ zu idealisie-
ren und dadurch zu versuchen, Glaubens-
eifer und Moral des Kirchenvolkes zu he-
ben.

Der Blinde kann ein Engel und/oder ein Teu-
fel sein wie der Mann oder die Frau aus der
vierten Bank. In der Verkiindigung kommt
es darauf an, den Blinden realistisch zu se-
hen, namlich als glaubenden Menschen, der
auf dem Weg ist. Wir diirfen Jesus nicht
nachstehen im Akzeptieren, dafl jemand
langsam in den Glauben und damit in sein
Heil hineinwichst. Jesus setzt in Betsaida
zweimal heilbringende Zeichen, bevor der
Blinde sieht (vgl. Mk 8, 22-26).
Entmiindigung des Blinden findet 6fter statt
als allgemein angenommen wird. Wer z. B.
eine den Blinden betreffende Frage nicht an
diesen, sondern an dessen Begleiter stellt,
verhalt sich im Grunde nicht besser als die
Juden, die, in Joh 9, 18-19, dem Blindgebore-
nen nicht glauben und deshalb seine Eltern
befragen. Nicht jeder Blinde hat soviel Glau-
benskraft wie Bartimaus (vgl. Mk 10, 46-52),
sich gegen die oft unbewuf3t und damit auto-
matisch ablaufenden Einschiichterungsver-
suche zu wehren. Wie ansteckend Jesu Bei-
spiel wirken kann, zeigt das Verhalten jener,
die Bartimdus Mut zusprechen und damit
seine Aktivitat fordern: ,,Da warf er seinen
Mantel weg, sprang auf und lief auf Jesus zu‘
(Mk 10, 50).

Selbst wenn Vollblinde in der Kirche sind,
braucht der Priester keine Angst zu haben,
sie zu krianken, wenn er vom Licht spricht
und beispielsweise dessen Bedeutung als
Zeichen fur Gott, Rettung, Auferstehung
oder ewiges Leben erklart. Nicht nur fur den
Blinden hilfreich ist der Versuch, Zeichen in
andere Gefiihls- und Erlebnisbereiche zu
ubersetzen. Obwohl der Vollblinde nie den
emotionalen Wert des Lichtes erfassen kann,
wird er sich gefiihlsmaBig &hnlich angespro-
chen fithlen, wenn er den Hinweis bekommt,
in seiner Vorstellung Licht und Warme in
Beziehung zu setzen. ,,Finsternis‘‘ ist analog
mit ,,Kalte* zu libertragen.

Vielleicht evoziert die sichtbare Existenz ei-
nes Blinden in manchem Gldubigen bei der
Betrachtung der Heilungsgeschichten die
Frage, warum Jesus nicht mehr hier und
jetzt heilt. Besonders Kinder sprechen diese
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Sehnsucht zuweilen direkt aus. — Ohne vor-
schnell eine oberfldachliche Losung anbieten
zu wollen, sei doch jedem empfohlen, der
sich durch diese Frage betroffen machen
148t, nicht bei den Problemen des individuel-
len Leides stehen zu bleiben, sondern nach
dem letzten Sinn des Leides zu forschen, oh-
ne dabei die Souverénitidt Gottes zu miBach-
ten, der sich und uns nicht vor dem Leid be-
wahrt, aber im Leid bei uns ist.

2.3 Miteinander leben lernen

Unsicherheiten iiberwinden

Versteht man menschliches Dasein nicht zy-
klisch als ,,ewige Wiederkehr des Gleichen"*,
sondern linear, in den Kreislauf der Natur
eingebunden, aber diesen durch den Anruf
Gottes zugleich uibersteigend, so kann man
erahnen, daf ein Grund fiir unsere Einzigar-
tigkeit darin besteht, fortwdhrend fragen
und lernen zu diirfen. Wir entwickeln uns ge-
meinsam und lernen aneinander: die Blin-
den durch die Vollsinnigen und durch ande-
re Behinderte, die Sehenden durch ihres-
gleichen, aber auch durch Menschen mit
Korper-, Geistes- oder Sinnesbehinderung.
Gleichgiiltig, was als ,,normal* oder ,,defizi-
ent“ angesehen wird, die Tatsache bleibt,
daB3 wir einander durch unser So-Sein ver-
unsichern, aber gerade dadurch die Voraus-
setzungen fiir das Lernen schaffen.

Ein dngstigender Faktor fiir den Vollblinden
oder stark Sehbehinderten existiert durch
das Fehlen des Blickkontaktes. Nicht zu wis-
sen, ob man z. B. in Gesellschaft angespro-
chen wurde, fiihrt zur Unsicherheit, die bei
miBtrauischen Blinden so weit geht, daB sie
sich stindig beobachtet fiihlen. Umgekehrt
verfallen vollblinde Kinder in den Trug-
schluB3, niemand kann sie sehen, wenn sie et-
was (Verbotenes) tun, weil sie selbst nichts
sehen konnen.

Auf seiten der Sehenden gibt es ebenfalls
zahlreiche Abstufungen der Unsicherheit.
Sie reichen vom Unbehagen dariiber, wie
der Blinde ,,richtig* anzusprechen und wie
ihm ,,richtig‘‘ zu helfen sei, bis zum Ekel vor
Blinden, die durch Unfédlle oder Augenleiden
unvorteilhaft aussehen oder die sich durch
Unwissenheit oder fehlende Selbstdisziplin
,,abnormal® (dem erworbenen asthetischen



Empfinden des Sehenden widersprechend)
benehmen.

Erblindet jemand langsam, muB nicht nur er
stindig umlernen, sondern auch die Men-
schen um ihn. War beispielsweise das Uber-
queren einer Kreuzung fiir den Betroffenen
unlidngst noch problemlos, kann es heute
schon zur Schwierigkeit geworden sein. Wer
aus dem Personenkreis um den erblinden-
den Menschen in dieser Phase nicht Kontakt
hilt, kann nicht mitlernen! Der Sehbehin-
derte steht der Welt der Vollsehenden naher
als der der Vollblinden, aber er lebt, geht,
arbeitet, kocht . . . in einer ,,Zwischenwelt*.
Man sieht ihm nicht an, wo er Hilfe braucht.

Die Unsicherheit des Sehenden gegeniiber
dem Vollblinden, wann dieser eine Hilfestel-
lung noétig hat, weicht haufig der ,,Strate-
gie*, ihm moglichst in allen Situationen Hilfe
anzubieten. Solange dies nicht zur Bevor-
mundung des Vollblinden und damit zum
Ausleben seiner Bequemlichkeit fiithrt, ist
dagegen nichts einzuwenden. Deshalb
braucht aber auch der Vollblinde nicht unter
den Glassturz gestellt zu werden. Sein
Selbstwertgefithl wird durch Herausforde-
rungen gehoben, die er meistern kann —z. B.
einmal doch alleine zu einem Treffpunkt zu
kommen oder jede Form der Ubernahme
von Verantwortung.

Kameradschaft schlieBen

Wie wichtig fiir den Blinden eine Kontakt-
person zur Pfarre ist, wurde schon im Ab-
schnitt iiber die Bedeutung der Berithrungs-
punkte ausgefiihrt. Einen weiteren Dienst
leistet jeder, der den Blinden in eine Grup-
pierung der Pfarre mitnimmt. Da Stimmen
noch schlechter im Gedéchtnis behalten
werden als Gesichter, wird der Blinde dank-
bar sein, wenigstens einen aus dem Perso-
nen- und Stimmengewirr besser zu kennen.
Voraussetzung hierfiir ist, da Kontaktnah-
men erfolgten, die iiber oberflichliche Be-
rithrungen hinausgegangen sind. Vielleicht
konnten auch schon Einladungen in die
Wohnung ausgetauscht werden. Der Blinde
wird sich in einer fremden Wohnung erst
dann wohlfiihlen, wenn er sich in den fiir ihn
wichtigen Bereichen selbstidndig orientieren
kann, also z. B. allein den Weg zur Toilette
findet. AnlaB fiir einen Besuch in der Woh-

nung des neuen Partners konnte ein kleines
Projekt sein: ein Gesprich, Vorlesedienste,
aber auch eine Schachpartie mit dem vom
Blinden mitgebrachten Steckschach oder
ein Kartenspiel mit handelsiiblichen Spiel-
karten, die der Blinde mit Punkten markiert
hat.

Besuche oder Spaziergidnge zu zweit schaf-
fen zumindest den Raum, in welchem gute
Gesprache stattfinden konnen. Freude kann
mitgeteilt und damit verdoppelt werden,
Leid wird nicht beseitigt, aber vom anderen
mitgetragen. Er erfiillt dann — biblisch ge-
sprochen — den Dienst des Simon von Zyre-
ne. Hiufig kann dann auch der Blinde zum
,,Mitleidenden* werden, ja es ist gar nicht so
selten, daB Blinde, von denen viele ausdau-
ernd zuhoren konnen, die Funktion einer
. Klagemauer* ibernehmen. Im gemeinsa-
men Gebet oder im Wissen, da3 der andere
zur gleichen Zeit an einem anderen Ort etwa
das gleiche betet, entsteht Gemeinschaft
durch solidarisches Handeln.

Vielleicht wird in solchen Kontakten auch
das Problem des richtigen Umganges mit der
eigenen Geschlechtlichkeit spiirbar. Dann
ist wenigstens jene Stufe uberwunden, auf
welcher viele Sehende den blinden Men-
schen (wie auch andere Behinderte) als ein
,.geschlechtsloses” Wesen ansehen. Zartlich-
keiten, die der Blinde durch das Fehlen des
Blickkontaktes nicht erweisen kann, ver-
sucht er oft iiber den Hautkontakt zu ver-
schenken. Wie auf vielen anderen Gebieten
ist auch hier unwahrhaftiges Verhalten von
beiden Seiten nicht auszuschlieBen. — Fiihrt
eine Kameradschaft iiber Freundschaft und
Liebe bis zur Ehe, so verdient die Frage von
Nachkommen besondere Beriicksichtigung,
vor allem dann, wenn die Sehschidigung al-
ler Voraussicht nach erblich ist. In den weit-
aus meisten Fillen bringen blinde oder seh-
behinderte Miitter vollsehende Kinder zur
Welt, selbst dann, wenn auch der Vater seh-
geschidigt ist. — Im Verhiltnis leben mehr
Blinde als Sehende unverheiratet. Die Sehn-
sucht nach einer Lebensgemeinschaft wird
wohl in beiden Gruppen etwa gleich grof3
sein. Der Zolibat des Priesters und die frei-
willig gewihlte Ehelosigkeit anderer Men-
schen kénnen unter anderem als zeichenhaf-
te Solidaritidt mit jenen verstanden werden,
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deren Sehnsucht nach Ehe sich nicht erfiillt.
Diesen Aspekt einem derart betroffenen
Blinden nahezubringen, wird wohl nicht
leicht sein und muB sehr einfiihlsam gesche-
hen.

In die Gemeinde hineinwachsen

Bei jenen Blinden oder Sehbehinderten, die
" Uber kurzfristige Kontaktnahmen hinaus
Anschlu3 suchen, ist es eine Frage des Ta-
lentes, der verfiigbaren Zeit und der Einsatz-
bereitschaft, wieweit das Engagement in der
und fir die Pfarre reicht. Musikalisch begab-
te Blinde konnen in einem Kirchenchor, der
nicht nur aus ,,Profis“ besteht, mitsingen,
wenn sie durch den Chorleiter oder andere
Chormitglieder unterstiitzt werden. Viel-
leicht wird der Blinde in einer Band zur Be-
gleitung von rhythmischen Liedern heran-
gezogen und setzt damit jene Tradition fort,
die durch einen blinden Organisten oder
Kantor begonnen wurde.

In Bibelkreisen oder diversen Fachausschiis-
sen spielt es meist keine Rolle, ob ein be-
stimmter Beitrag von einem Blinden oder
Sehenden kommt, und in Gebetsrunden
oder zu Hause leistet der Blinde seinen Bei-
trag zum Aufbau des Reiches Gottes im Sin-
ne des Gebetsapostolates. — Warum sollten
Blinde nicht z. B. in Nihrunden aufgenom-
men werden, als Babysitter Verantwortung
ubernehmen oder nach Diktat Schreibarbei-
ten fur die Pfarre erledigen? Was spricht da-
gegen, daB Blinde nach entsprechender Vor-
bildung als ,,lebende Informationsstellen*
uber Kirchenbeitrag, liturgische Vorschrif-
ten, Pfarrtermine, Zusténdigkeiten bei
kirchlichen Behorden . . . herumlaufen?

3. Seelsorge konkret

3.1 Pannen akzeptieren

Wer durch Krankheit oder Alter erblindet,
mul sich duBlerlich und innerlich neu selbst
finden. Die Hilfsbediirftigkeit d&ndert sich mit
dem Krankheitsverlauf. Der Betroffene wird
solange wie moglich versuchen, sich wie ein
Vollsehender zu verhalten, und das wird ir-
gendwann sicher zu Pannen fithren. Die
Menschen in der Umgebung eines Erblin-
denden — und das sind hoffentlich in vielen
Fallen Christen, die sich einer Pfarrgemein-
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de zugehorig fiihlen — miissen wie der Sehge-
schidigte selbst lernen, auftauchende MiB-
geschicke jeglicher Art verstdndnisvoll hin-
zunehmen. Nur so wird der ProzeB der
Selbstfindung beschleunigt. — Auch bei je-
nen Menschen, die schon linger oder von
Geburt an blind sind, kann eine ,,Panne* die
Frage nach dem Sinn im personlichen
Schicksal akut werden lassen, und schon al-
lein aus diesem Grund ist auch hier das Er-
tragen in Liebe durch die Mitmenschen ge-
boten.

3.2 Isolationstendenz bekdmpfen

Liebendes Mitleiden bedeutet aber keines-
wegs teilnahmsvolles, aber stummes Beob-
achten. Zunichst wird Zeit vergehen miis-
sen, bis sich die Gemeinschaft und der Be-
troffene mit den geinderten Umstéinden ab-
gefunden haben; doch dadurch sind nur die
ersten Schwierigkeiten beseitigt und so die
Tatsache, daB bei einem Menschen eine Be-
hinderung vorliegt, in die Alltagsroutine ein-
gearbeitet. Ziel fiir den Betroffenen und die
Gemeinschaft muf es sein, das Faktum der
Erblindung oder Blindheit dieses bestimm-
ten Menschen anzunehmen, das heiBt, es als
Herausforderung und damit als Chance zu
sehen, im ,,Geringsten* Jesus zu begegnen.
Sorge fur den Blinden kann bis zur Forde-
rung fiithren, sich nicht mehr abzukapseln.
Der Riickzug in die eigenen vier Wande wird
dann nicht erfolgen, wenn der Blinde erlebt,
daB es Menschen gibt, fiir die er etwas be-
deutet und die sich deshalb um ihn miihen.
Nur wer durch vieles auf Tiefe der Bezie-
hung gerichtetes Zusammensein die ver-
wundbaren und heilungsuchenden Person-
lichkeitsstrukturen des Sehgeschidigten
kennt, kann die verschlossene Bliite 6ffnen,
trotz der Stacheln den weichen Teil des Kak-
tus beriihren!

3.3 Hilfe anbieten

Je mehr Selbstvertrauen der Vollblinde oder
Sehbehinderte entwickeln kann, umso weni-
ger Hilfe wird er in Anspruch nehmen miis-
sen. Manche Sehgeschidigte lehnen angebo-
tene Hilfe ab, weil sie sich und der Umge-
bung ihre Unabhéngigkeit beweisen wollen.
Das an sich gute Streben nach mehr Selb-
stindigkeit kann bei Ubertreibungen zu



Zerrformen fiihren, deren Ausdruck die
oben erwdhnten ,,Pannen‘ sind. Um den
richtigen Mittelweg zwischen Vernachléssi-
gung und Uberbefiirsorgung herauszufin-
den, wird es notwendig sein, dem Blinden
immer wieder Hilfe anzubieten und ihn zu
fragen, in welcher Form er haben mochte,
daB ihm geholfen wird.

Sollen z. B. gemeinsame Wege gemacht wer-
den, ist es gilinstig, daB der sehende Fiihrer
vorausgeht und den Blinden sich einhdngen
oder am Ellbogen locker anhalten laft. Gut
zusammengespielte Paare kénnen sich sehr
rasch und sicher vorwértsbewegen. Da der
fiihrende Sehende immer einen halben
Schritt voraus ist, spiirt der Blinde Bodenun-
ebenheiten oder Stufen und kann sich darauf
einstellen, ohne durch Worte darauf auf-
merksam gemacht worden zu sein.

Sprechen mehr als zwei Personen miteinan-
der und ist mindestens eine davon blind, so
empfiehlt es sich, den oder die Blinden im-
mer wieder mit Namen anzusprechen, da ja
der Blickkontakt fehlt. Auf diese Weise kann
vermieden werden, dafl der Blinde auf Fra-
gen, die gar nicht an ihn gerichtet wurden,
antwortet. — In solchen Gesprichen braucht
in der Wortwahl fiir Alltdgliches nicht beson-
ders auf den Blinden Riicksicht genommen
zu werden. Obwohl er etwas betastet, wird
der Blinde zuweilen selbst sagen, er
,.schaut* sich etwas an. Der Gruf} ,,Auf Wie-
der-Sehen‘* wird ihn nicht kridnken und an
seine Behinderung erinnern, und ,,Seht das
Lamm Gottes‘‘ ist auch nie als Aufforderung
fiir die ,,sehende* Gemeinde gedacht, ein
Lamm in der Umgebung des Priesters zu su-
chen.

Gute Dienste erweist der sehende Begleiter
dem Blinden oder Sehbehinderten, wenn er
diesem beschreibt, was er z. B. bei gemeinsa-
men Wanderungen alles sieht. Die durch
Worte zum Ausdruck gebrachte Wirkung
von Landschaft oder Naturstimmungen auf
den Betrachter erzeugen auch im Sehge-
schadigten Vorstellungen, die sich mit emo-
tionalen Werten verbinden. In solchen Schil-
derungen diirfen und sollen sogar Farben
vorkommen, denn dadurch weil der blinde
Zuhorer, daB die Worte nicht speziell fiir ihn
gewihlt wurden, sondern die Gefiihlslage
seingls Begleiters wiedergeben.

3.4 Informationen weitergeben

Vor allem Spaterblindete wissen oft kurz
nach ihrer Erblindung recht wenig iiber spe-
ziell fur Blinde existierende Institutionen
und Angebote. Ein Dienst der Kirche an den
Blinden ist es, Informationen weiterzuge-
ben.

Neben den Blindenverbédnden, die sich als
Selbsthilfegruppen verstehen, gibt es Grup-
pierungen von Laien, deren Arbeit christlich
motiviert ist: das Osterreichische Blinden-
apostolat in Wien, das Deutsche katholische
Blindenwerk in Miinchen und den christli-
chen Blindendienst in Marburg sowie die
Schweizerische Caritasaktion der Blinden in
Landschlacht. Alle diese Organisationen
fithren Punktschrift- und Horbiichereien,
um Bildungsgut und Unterhaltung an die er-
wachsenen Blinden heranzutragen. In den
zahlreichen Blinden- und Sehbehinderten-
schulen des deutschen Sprachraumes wer-
den Jugendliche und Spaterblindete zu Tele-

fonisten, Phonotypisten, Korbflechtern,
Biirstenmachern, Webern, Industriearbei-
tern, Klavierstimmern, Masseuren, Pro-

grammierern usw. ausgebildet*.

Rosa Schweizer

Was erwarte ich mir als Rollstuhl-
fahrerin von der Kirche?

Ganz bewuBt habe ich in der Uberschrift
meines Aufsatzes den Begriff ,,Behinderter*
nicht verwendet, sondern auf den fur mich
iiberschaubaren Personenkreis der Roll-

* Weiterfithrende Literatur:

J. Emminghaus, Kleine Blindenpastoral, Freiburg
1962; R. Herkenrath — H. Rupp (Hrsg.), Handrei-
chungen fiir den evangelischen Religionsunter-
richt an Schulen fiir Blinde (Kirchenkanzlei der
EKD), Hannover 1979; Texte der Pastoralkommis-
sion Osterreichs fiir die Seelsorger, Pfarrgemein-
derite und Apostolatsgruppen, Behindertenpasto-
ral in der Pfarre, hrsg. vom Osterreichischen Pasto-
ralinstitut, Wien 1980; W. Paukowitsch - E. Schmid,
Die Katechese bei Blinden, in: Christlich-pédagogi-
sche Blatter 93 (1980), 240-243; H. Rupp, Schlag die
Hand nicht aus, Wuppertal 1981; E. Schmid, Blinde
und sehgeschidigte Menschen, in: Caritas - Zeit-
schrift der Caritas Osterreichs fiir sozialcaritative
Dienste 33 (1980), Heft 5; ders., Weil ich blind bin,
glaubt mein Vater nicht mehr an Gott, in: Gemein-
sam leben. Evangelisches Diakoniewerk 4 (1983).
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stuhlfahrer begrenzt. Seit 26 Jahren kann ich
mich wegen eines Radunfalls, der eine kom-
plette Querschnittlihmung ab dem 4. Brust-
wirbel verursachte, nur mehr mit Hilfe des
Rollstuhls fortbewegen. Dieser lange Zeit-
raum, in dem ich vom 15jahrigen Mittel-
schulméadchen zur ,,akademischen Mutter*
von drei Madchen heranreifte, gab mir sehr
unterschiedliche Moglichkeiten, mit der Kir-
che in Kontakt zu treten. Ich mochte versu-
chen, meine Erwartungen von der Gemein-
schaft der Glaubigen mit den Priestern und
Mitarbeitern in der Pfarre, in den Spitalern
und Rehabilitationszentren an Hand meines
Lebens aus heutiger Sicht darzustellen.

Handfeste Hilfe von seiten der Heimatpfarre

In der Zeit nach meinem Unfall, als die Fami-
lie durch die haufigen Spitalsbesuche, die
finanzielle Notlage und die geistige Behinde-
rung meiner Schwester schon seit ihrer Ge-
burt aufs duBerste belastet war, hdatte ich mir
zupackende, handfeste Hilfe von seiten der
Heimatpfarre gewiinscht. Meinen Eltern
wurde von der Geistlichkeit lediglich gren-
zenlose Bewunderung ausgedriickt, mit pas-
senden Bibelworten Trost gespendet und
tagliche Furbitte bei der heiligen Messe in
Aussicht gestellt. Obwohl mein Vater schon
jahrelang der pfarrlichen Ménnerrunde an-
gehorte und alle Mitglieder tiefste Erschiitte-
rung iiber mein Schicksal zeigten, erschien
keiner, um auch nur einmal beim Uberwin-
den der Stufen mit dem Rollstuhl zu helfen.

Konkret wiirde ich mir die Reaktion der

Pfarre bei Bekanntwerden eines derartigen

Unfalles oder Zuzuges eines Rollstuhlfahrers

in dieses Wohngebiet so vorstellen:

1. Besuch des Pfarrers oder Leiters des So-
zialkreises oder eines Pfarrgemeinderates
etc., der sofort die Mdglichkeiten einer
Unterstiitzung durch pfarrliche Gruppen
anbietet.

2. RegelméBige Kontaktnahme mit der
betroffenen Familie (oft braucht die
iiberlastete Mutter mehr Zuwendung als
der Behinderte selbst).

3. Predigt iiber die Probleme der Behinder-
ten, damit auch die Glaubigen sensibler
fur die Anliegen dieser Randgruppe
werden.
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4. Sollten Stufen den Zugang zur Kirche
erschweren, konnte ein Appell an die
kraftigen Mianner auch dieses Problem
losen helfen.

Dank an hilfsbereite Mitschiilerinnen durch
den Religionslehrer

Als ich nach zweijahrigem Spitalsaufenthalt
zu meinen alten Mitschiilerinnen, die sich in
groBartiger Weise als unermiidliche, hilfsbe-
reite Kameradinnen bewahrt hatten, zu-
riickkehrte, ware ich so dankbar gewesen,
wenn unser Religionsprofessor — ein Priester
— meine Mitschiilerinnen fiir ihr Mitschrei-
ben, ihre hdufigen Besuche, ihre Spenden
und ihre Opfer an Freizeit gelobt hatte. Sie
setzten doch durch ihr Verhalten neue MaB-
stabe fiir Werke echter christlicher Nich-
stenliebe! Nie fragte er mich, wie ich die 20
Stufen am Eingang der Pfarrkirche tiberwin-
den kdnne oder ob eine geeignetere Kirche
in der Nahe sei. Tatsdchlich war mir der Be-
such der Sonntagsmesse unmdoglich, und ich
getraute mich nicht, unsere iiberlastete Fa-
milie auch noch dafiir anzusprechen. Da sich
in unserer Zeit die Religionslehrer haufig im
Unterricht mit der Sinnfrage des Lebens aus-
einandersetzen, ware ein Gesprach uiber die
Bewaltigung des Behindertseins leicht un-
terzubringen. Wenn sie dann noch einen Be-
hinderten aus ihrem Bekanntenkreis oder
gar einen Schiiler der Klasse vorstellen und
aus dem Leben als Rollstuhlfahrer, Blinder,
Tauber oder Amputierter erzidhlen lassen,
ware das fur die Jugendlichen wirksamer als
die theoretische Erorterung.

Integration
in eine kirchliche (Jugend-)Gruppe

Zur katholischen Mittelschuljugend, der ich
vor dem Unfall angehort hatte, fand ich aus
Scheu keinen Kontakt mehr. Die lange
Abwesenheit und die Schwierigkeit im Um-
gang mit einem behinderten Jugendlichen
liefen eine Kontaktnahme gar nicht auf-
kommen. Dabei sa} ich doch immer zu Hau-
se und hatte neben dem Schulbesuch iiber-
haupt keine Ansprache mit Gleichaltrigen.
Deshalb mochte ich mit allem Nachdruck
darauf hinweisen, wie wichtig fiir jeden Roll-
stuhlfahrer in der Phase der Selbstfindung
und Integration in die Gemeinschaft die Auf-



nahme in eine Gruppe nichtbehinderter Ge-
sinnungsfreunde ist. Ein aufgeschlossener
Priester kann mit entsprechender christ-
licher Motivation positiv auf die fiir den
Behinderten in Frage kommende ,, Runde‘
einwirken.

Aus meiner Erfahrung weifl ich, daB viele
Behinderte dankbar fiir jede Mitnahme bei
Ausfliigen, Kinobesuchen oder Einkehrta-
gen sind. Sobald das erste Kennenlernen
stattgefunden hat und die gegenseitige
Scheu abgebaut ist, wird die Anwesenheit
des Behinderten in der Pfarrgruppe fiir bei-
de Teile befruchtend wirken. Ein Rollstuhl-
fahrer bei einem Sommerlager der katholi-
schen Jungschar — das kann ein tiefes Erleb-
nis fur ihn selbst und die jungen Christen
werden, die erstmals den oft beschwerlichen
Alltag des Gelahmten hautnah mitmachen
miissen. Der Umgang mit dem Rollstuhl
wird ihnen vertrauter und die Hilfsbereit-
schaft spontaner werden. Die beste Vorbe-
reitung fur die reibungslose Riickkehr ins
pfarrliche Leben wire die Benachrichtigung
von seiten des Spitalsgeistlichen, der von der
baldigen Entlassung des Rollstuhlfahrers in
der Regel informiert wird. Leider sieht die
seelsorgliche Betreuung in den Rehabilita-
tionszentren auch heute noch sehr traurig
aus. Einmal in der Woche eilt ein iiberlaste-
ter Priester nach der Sonntagsmesse durch
die Krankenzimmer. Fur langere, tiefe Ge-
sprache bleibt gar keine Zeit. Hier konnten
doch dynamische, geschulte Pastoralassi-
stenten segensreiche Unterstiitzung bieten.
Gerade in der monatelangen Rehabilita-
tionsperiode féllt mit der Sinnfrage des Le-
bens auch eine Glaubenskrise zusammen.

Vorurteilsloser Umgang im Beruf

Im Beruf muBlte ich gegen groBle Vorurteile
ankdmpfen und die Erfahrung machen, daf
besonders die Kollegen aus dem ,,christli-
chen“ Lager wenig Verstindnis fiir die
Schwierigkeiten eines Rollstuhlfahrers zeig-
ten. Sie zeichneten sich weder durch Hilfsbe-
reitschaft noch durch Einfiihlungsvermogen
aus. Daher bitte ich jetzt immer wieder mei-
ne Freunde, gerade am Arbeitsplatz den Be-
hinderten echte christliche Zuwendung zu
schenken, die Zweifler zu {iberzeugen, daB
ein Geldhmter nicht ofter im Kran-

kenstand sein mul} als ein anderer Kollege,
nicht weniger leistet als die anderen und daf
fir uns das geregelte Leben im Beruf zur Be-
waltigung des Leidens von ungeheurer
Wichtigkeit ist.

Informierten Rat und konkrete Hilfe bei
Eheschlieung

Acht Jahre haben wir einander gekannt und
sorgfaltig gepriift, bis wir uns zur Ehe ent-
schlossen. Unser zustindiger Pfarrer riet
von diesem Schritt vehement ab, ohne sich
vorher tiber die Art meiner Behinderung in-
formiert zu haben. Er sah nur den nichtbe-
hinderten jungen Mann, der seiner Ansicht
nach ins sichere Ungliick lief. Ich war damals
zutiefst verunsichert und fiihlte mich in die-
ser entscheidenden Phase meines Lebens
von der Kirche ausgestofien. Deshalb moch-
te ich mit allem Nachdruck jeden Pfarrer er-
suchen, zu dem ein Behinderter wegen der
kirchlichen EheschlieBung kommt, sich zu-
nichst einmal das nétige Wissen iiber Art
und Auswirkung der Behinderung zu ver-
schaffen. Natiirlich kann der Priester auch
seine negativen Erfahrungen mit Eheleuten
ins Gespridch bringen, sollte dies aber au-
Berst behutsam tun. In der Regel wird sich
der Behinderte nicht leichtfertig zur Ehe
entschlieBen, weil er seine Grenzen und Ab-
hingigkeiten nur zu gut kennt. Vielleicht ge-
lingt es sogar einem verstiandnisvollen Geist-
lichen, den Rollstuhlfahrer, der bis jetzt eher
ablehnend der Kirche gegeniiberstand, fur
die Gemeinde zu gewinnen, indem er fiir die
Hochzeitsfeier Hilfe etwa durch einen geeig-
neten Raum, durch ein Buffet im Pfarrhof,
Errichtung einer Rampe, Gestaltung einer
besonderen Messe usw. anbietet. Ahnliches
gilt fiir eine Tauffeier mit behinderten
Angehorigen.

Behutsame Begleitung durch die Zeit

Ich habe versucht, einige Erwartungen an
die Kirche zu formulieren; ich mochte aber
nicht versiumen, auch darauf hinzuweisen,
daB ein wunderbarer Priester, der mich seit
dem Unfall mit verstehender Behutsamkeit
und aufopfernder Fiirsorge begleitet, alle ne-
gativen Erfahrungen mit anderen Geistli-
chen oder Gruppen wettmacht. Abschlie-
Bend zeige ich allen jenen, denen die Begeg-
nung mit Behinderten schwerfallt, ein leuch-
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tendes Beispiel, ndmlich Papst Johannes
Paul Il. So wie er, wann immer er in der Men-
ge Rollstuhlfahrer sieht, spontan auf sie zu-
geht, ein Gesprach ohne Riicksicht auf Pro-
tokoll oder Zeitplan fiihrt, seine ganze Herz-
lichkeit durch Segnen und Umarmen spiiren
1aBt, so kénnten sich auch die Behinderten in
der Kirche angenommen und geliebt fithlen.

Hannelore Kofler

Was erwartet der Gehorlose von der
Kirche?

I'm folgenden gibt die Mutter eines gehdorlosen
Buben Anregungen fiir den Umgang mit
Gehorlosen. red

Zundchst mochte ich erkldaren, was man un-
ter ,,gehorlos* versteht. Gehorlos sind Men-
schen, die seit ihrer Geburt oder durch eine
Krankheit nichts oder fast nichts hoéren. Frii-
her bezeichnete man diese Personen
falschlich als ,,taubstumm‘. Sie sind nicht
stumm. Sie konnen sprechen, wenngleich
das Erlernen der Sprache oft sehr schwierig
ist. Die Gehorlosen verstehen das gesproche-
ne Wort, auch wenn sie ein Horgerat tragen,
nicht iiber das Ohr, sondern sie lesen es von
den Lippen ab. Daraus ergibt sich, da man
deutlich mit einer lebendigen Mundbewe-
gung in einfachen Sitzen sprechen soll. Man
mul} dabei den Gehorlosen ansehen, denn er
kann dann gut vom Mund ablesen, und man
sieht gleich am Gesichtsausdruck, ob man
verstanden wurde.

Nun, was erwartet der gehorlose Christ von
der Kirche? Angenommensein und Gebor-
genheit, wie jeder andere Christ auch. Das
kann ihm am besten in der personlichen Zu-
wendung und im personlichen Gesprach
vermittelt werden.

Im groflen Kirchenraum erreicht die Bot-
schaft des Priesters, wenn die Worte nicht in
Zeichensprache oder Schrift iibersetzt wer-
den, die Gehorlosen nicht.

Dasselbe gilt fiir Gesprache in Gruppen.
Wenn mehr als zwei Personen beisammen
sind, kann der Gehorlose dem Gesprich
nicht mehr folgen. Er ist daher dankbar,
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wenn ein ,,Dolmetscher* den Inhalt in einfa-
che Worte iibersetzt. Das gelingt am besten
bei Sportveranstaltungen, Ausfliigen und
gemiitlichem Beisammensein. Hat der Ho-
rende die Scheu iiberwunden und begegnet
dem Gehorlosen mit etwas Geduld, so wird
die Verstandigung gelingen, und der Gehor-
lose kann den ersten Schritt in die Gemein-
schaft tun. Er moéchte Anteil nehmen an sei-
ner Umgebung, aber leider bleibt ihm zu oft
die Welt der Horenden verschlossen.

Eine Moglichkeit, das zu dndern, bietet der
Religionsunterricht in Klassen, wo Horende
und Gehorlose unterrichtet werden. Der Re-
ligionslehrer hitte dort die Moglichkeit, vor-
zuleben, wie man Gehorlose in das Gesche-
hen einbezieht und sie nicht links liegen 146t
und mit ihnen nur schriftlich verkehrt, weil
das zeitsparender und einfacher ist. Der Reli-
gionslehrer reprasentiert die Kirche und ist
oft der einzige Vertreter der horenden Chri-
sten, der mit dem Gehorlosen Kontakt hat.
Er sollte nicht nur religioses Wissen, sondern
auch christliches Verhalten vermitteln.

Bei den Veranstaltungen der Gehorlosen-
Seelsorge flihlen sich die Gehorlosen wohl.
Dort sind sie unter sich. Es gibt keine Ver-
standigungsprobleme. Sie feiern gemeinsam
Messe, sie machen Ausfliige, sie tauschen Er-
fahrungen aus, sie erhalten Hilfe sozialer
und karitativer Art, ja, sie haben sogar eine
eigene Zeitschrift. Trotzdem wiinschen sich
die Gehorlosen, da3 der Priester mehr Zeit
fur sie hat und dadurch mehr Kontakt ge-
winnt. Ja, daB ein Priester, der mit den Pro-
blemen der Gehorlosen vertraut ist, auch
zwischen den weit auseinanderliegenden fi-
xen Terminen erreichbar ist. Die Jugendli-
chen wiirden gerne mit einem Kaplan Aus-
flige machen, Gespriche fithren, FuBball
spielen, einen stindigen Ort der Begegnung
haben. Die Gehorlosen unterscheiden sich in
ihren Wiinschen nicht sehr stark von den
Horenden, aber sie stoen immer wieder an
die sprachliche Barriere. Sie kidmpfen dage-
gen eine Zeitlang an, nur zu oft resignieren
sie.

Hoffnung geben, Hoffnung leben konnte in
der Art verwirklicht werden: Auf den Ge-
horlosen zugehen, ihn ansprechen und ihn so
in die christliche Gemeinschaft hineinneh-
men.



Wolfgang Broedel

Religiose Lieder fiir geistig
Behinderte

I'm Anschluf3 an seine Ausfithrungen tiber die
Symbolkatechese bietet Broedel im folgenden
Kriterien dafiir, welche Lieder fiir geistig
behinderte Menschen geeignet sind und wie
man tiberhaupt behinderte Menschen zum
Lied und seinen Ausdrucksmdglichkeiten
hinfiihren kann. Das am Schluf des Beitra-
ges vorgestellte Lied Broedels mag auch fiir
Kindergottesdienste, Erstkommunionfeiern
und als ,,Tischgesang“ Verwendung finden.
red

Geistig behinderte Menschen sind durch
Musik stark ansprechbar. Wahrscheinlich
handelt es sich nicht um eine besondere
Begabung, vielmehr um eine Fahigkeit, die
trotz der schweren Schadigung des Gehirns
unbeeintrachtigt blieb und vielleicht des-
halb besonders auffallt und vom geistig Be-
hinderten selbst bzw. von seinen Erziehern
gern eingesetzt bzw. intensiv gefordert wird.
Ob man nun also mit den alten Griechen fest-
stellt, geistig Behinderte brauchten eigent-
lich nur zweierlei, namlich Licht und Musik,
oder ob man sagt, ,,daB die Musik gerade fur
diese Kinder zunichst, neben einer intensi-
ven personlichen Zuwendung, das Aller-
wichtigste ist‘‘l — der hervorragende Stellen-
wert der Musik fiir die Erziehung und Be-
treuung geistig Behinderter kommt in bei-
den Formulierungen zum Ausdruck und
wird in der heilpddagogischen Theorie und
Praxis immer wieder hervorgehoben und
bestatigt.

Das Lied ist eine besondere Art von Musik,
es ist' Musik mit Worten. Seine Bedeutung
fur die Erziehung geistig Behinderter be-
steht u. a. darin, da es das musikalische
Empfinden dieser Menschen anspricht und
dadurch mehr Konzentration und Motiva-
tion fiir die im Liedtext enthaltenen kogni-
tiven Mitteilungen schafft. Singend lernen
geistig Behinderte leichter. Zum anderen
148t sich der geistig Behinderte — dhnlich wie
der nichtbehinderte Mensch — durch ein Lied

1 G. Peters, Musikerziehung beim geistig behinder-
ten Kind, Bonn 1982, 10.

zum Mitsingen motivieren, also aktivieren.
Ganzheitliche Aktivierung aber ist ein
Hauptziel der Erziehung und Forderung gei-
stig Behinderter, das Lied also ein Hauptmit-
tel heilpadagogischer Tatigkeit. Allerdings
erfiillt ein Lied diese Funktion nur unter
gewissen Bedingungen. Liedgut, das geistig
behinderten Menschen entspricht, zeichnet
sich durch folgende Merkmale aus:

a) im Hinblick auf die musikalische Struk-
tur:

— einfache, eingidngige Melodie (d. h. keine
groBen Spriinge in der Melodie; kurzglied-
rige Melodiesequenzen; Wiederholung
kurzer Motive; begrenzter Tonraum;
Verwendung erprobter, formelhafter
Melodiewendungen; deutlich spiirbare
Gefluihlsqualitdt der Melodie)

— einfache, iiberschaubare Harmonik (Oft
handelt es sich um die gidngigen harmoni-
schen Folgen von Tonika, Dominante,
Subdominante.)

— einfacher, moglichst klar strukturierter
Rhythmus (Sehr beliebt bei geistig Behin-
derten ist ein volkstiimlich-naiver Rhyth-
mus, wie er sich in vielen Stimmungslie-
dern, aber auch in Mirschen findet. Er er-
moglicht bzw. provoziert einfache Formen
von Bewegungsausdruck wie z. B. das bei
geistig Behinderten besonders beliebte
Hindeklatschen. Hier, in der rhythmi-
schen Struktur eines Liedes, liegt das Mo-
ment, das zusammen mit der Gefiihlsqua-
litdt der Melodie ganz entscheidend liber
die Eingingigkeit eines Liedes fiir geistig
Behinderte bestimmt.)

b) im Hinblick auf die Textstruktur:

— einfache Sprache (kurze Satze; konkrete
Begriffe; Gegenwartsform)

— wenig Text; viele Wiederholungen

¢) im Hinblick auf den Gesamtaufbau des
Liedes:

— Bewdihrt hat sich die Kehrvers-Form. Der
Kehrvers soll moglichst kurz und schnell
erlernbar sein; er wird wahrend des Sin-
gens mehrfach wiederholt und hebt durch
diese regelmiBige Aktivierung und An-
sprache die Konzentration. Die Kehrvers-
Form erweckt auch in jenen Behinderten,
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die keine ganze Liedstrophe, erst recht
nicht den Text von zwei oder drei Stro-
phen behalten konnen, den (berechtigten)
Eindruck, wirklich ganz und richtig mit-
machen zu kénnen.
Faflt man diese Kennzeichen des fiir geistig
Behinderte geeigneten und von ihnen bevor-
zugten Liedgutes zusammen, so ergeben sich
fur die verbale und musikalische Struktur
sowie fiir den Gesamtaufbau dieser Lieder
folgende Merkmale:

Einfachheit
Eingingigkeit
klarer Rhythmus
Wiederholungen

Diese Kriterien kennzeichnen nun aber ge-
nau auch das, was man gemeinhin ,,Schla-
ger* nennt: die grofle Vorliebe geistig Behin-
derter fiir diese Art von Musik ist bekannt2,
Der Religionslehrer bei geistig Behinderten
steht demnach vor der Aufgabe, Liedgut aus-
zuwahlen bzw. herzustellen, das einerseits
den oben genannten Merkmalen entspricht,
andererseits aber nicht der Musikgattung
»ochlager' zuzurechnen ist. Grenzziehun-
gen sind in diesem Bereich nicht immer ein-
fach. Es kommt auf jene feinen Zwischenstu-
fen an, die das Einfache vom Simplen, das
Eingangige vom Trivialen, das Gemiitvolle
vom Sentimentalen, das Rhythmische als
Ordnungsprinzip jeder lebendigen Bewe-
gung von aufreizenden oder einhdmmern-
den Impulsen, das Bekannte schlieBlich vom
Abgegriffenen und Langweiligen trennen.

Besondere Sorgfalt muf beim einfachen reli-
giosen Lied auf die Textgestaltung verwen-
det werden. Wihrend der Text beim Schla-
ger bewufit allgemein, klischeehaft und
emotionalisierend gehalten wird, muf3 die
Textaussage eines religiésen Liedes fiir gei-
stig Behinderte dem Gewicht und der Wiirde
der christlichen Glaubensbotschaft entspre-
chen, d. h. sie muf3 korrekt, also zutreffend
und richtig, sowie einfach im Sinne von we-
sentlich und elementar sein. Vor allem darf
der Text nicht auf blofSe Stimmungssteige-
rung oder ein oberflachliches religioses
Wohlgefiihl ausgerichtet sein. Vielleicht ist
gerade der zuletzt genannte Aspekt fiir die
Auswahl bzw. fiir die Gestaltung von reli-

2Vgl. A. Konig, Geistig Behinderte und populdre
Musik, Bonn 1983.
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giosen Liedern fur geistig Behinderte beson-
ders wichtig: Weder die Musik noch die Spra-
che dieser Lieder diirfen als bloBes Reizmit-
tel, zur blofen Stimmungsmache und Behin-
dertenbegliickung eingesetzt werden. (Ein
Lied kann manipulieren und verfiihren — das
gilt nicht nur bei geistig Behinderten, aber
bei ihnen vielleicht in besonders starkem
MaB.) Musik und Text eines einfachen reli-
giosen Liedes miissen vielmehr echter,
authentischer Ausdruck gelebten Glaubens
sein. Nur so konnen sie Begegnung mit dem
Glauben erméglichen und zum personlichen
Ausdruck von Glauben verhelfen. Gerade
unter der Riicksicht ,,Echtheit und Authenti-
zitdt* lassen sich Schlager und einfache reli-
giose Lieder fur geistig Behinderte (dhnlich
wie Schlager und Volkslied) in der. Regel
recht gut unterscheiden. Ein Gedicht von
Marie von Ebner-Eschenbach bringt die hier
zur Rede stehende Problematik auf seine
Weise zum Ausdruck:

Ein kleines Lied, wie geht’s nur an,
daB man so lieb es haben kann.
Was liegt daran? Erzahle!

Es liegt darin ein wenig Klang,
ein wenig Wohllaut und Gesang,
und eine ganze Seele.

In den letzten fiinf Jahren sind im St.-Josefs-
Haus Herten religiose Lieder fiir geistig Be-
hinderte entstanden, die den oben genann-
ten Anforderungen gerecht zu werden ver-
suchen3. Oft entstanden diese Lieder sehr
schnell, weil fur bestimmte Anléisse reli-
gioser Erziehung bzw. religiosen Feierns ge-
eignete Lieder gesucht wurden, aber nir-
gendwo gefunden werden konntent, Die Ge-
sichtspunkte, die in diesem Aufsatz genannt
wurden, standen dabei nicht immer explizit
und bewufit vor Augen. Dennoch haben die
hier angesprochenen Lieder alle den unmit-
telbaren Anlal} ihrer Entstehung iiberlebt

3 In Kiirze erscheinen diese Lieder im Fidula-Ver-
lag Boppard/Salzburg als Fidula-Kassette.

4Vor allem das Gotteslob enthidlt nur wenig
brauchbare Lieder fur die religiose Unterweisung
geistig Behinderter. Sehr viel ergiebiger sind fol-
gende Liedsammlungen: R. Krenzer, 100 einfache
Lieder/Religion, Lahr und Miinchen 1978; J. Miihl-
bauer (Hg.), Lieder fiir Gottesdienst und Schule.
Ernst Grof3 Verlag, Prollstr. 59, D-8405 Donaustauf
1979. Das Heft ist nur direkt beim Verlag zu bezie-
hen.



und sind zu einem beliebten und gern wie-
derholten Bestandteil unseres religionspad-
agogischen Liedgutes geworden - wahr-
scheinlich deshalb, weil sie der Eigenart gei-
stig behinderter Menschen, den Anforderun-
gen, die die Botschaft des christlichen Glau-
bens stellt, sowie dsthetisch-kiinstlerischen
Gesichtspunkten einigermaflen entspre-
chen.

Auffallend ist, daB diese urspriinglich fiir
geistig Behinderte geschriebenen Lieder
auch viele nichtbehinderte Menschen an-
sprechen, sowohl Kinder als auch Erwachse-
ne. Das darf als Zeichen dafiir gewertet wer-
den, daB das Einfache weder oberfldchlich
noch kindisch oder kindlich sein mu8.
Thematisch beziehen sich die 14 Lieder auf
Schliisselsituationen des Lebens Jesu (Ge-

burt, Grundbotschaft, Verfolgung, Abend-
mahl, Kreuz und Auferstehung, Geistsen-
dung) sowie auf christliche Grundhaltungen,
die im Alltag von Bedeutung sind (Teilen
und Schenken, Frieden schlieBen, Fiirbitte
halten, Freude, Freude iber sich selbst,
Danken).

Als Beispiel sei zum SchluB das Lied
,,Kommt zu Tisch** vorgestellt. An ihm las-
sen sich die Bauprinzipien, die oben genannt
wurden, besonders deutlich erkennen. Das
Lied ist — wie iibrigens die meisten der einfa-
chen religiésen Lieder aus dem St.-Josefs-
Haus Herten — vielfach verwendbar: es kann
zum Griindonnerstag, zum Kommunions-
empfang, zur Vorbereitung und Durchfiih-
rung der Erstkommunion usw. gesungen
werden.

' “humpadea Bsc; afc’z:
an 1 e i f—f—t1——+F =

-
V.: Kommt zu Tisch, Jesus 1ld4dt uns ein. Wir diirfen sei-ne GH-ste sein.
A.: Kommt zu Tisch., Jesus 14dt uns ein. Wir diirfen sei-ne Gi-ste sein.

V.: Er gibt uns Brot, er gibt uns Wein: wir
diirfen seine Freunde seins.
Ch.: Er gibt uns Brot . . .

A.: Kommt zu Tisch. ..

V.: Er gibt uns Brot, er gibt uns Wein: ein
Fest soll unser Leben sein . . .

5 Die Strophen werden auf die Melodie des Refrains
gesungen. Dabei einfach dem Sprachrhythmus fol-
gen. Das Lied sollte moglichst ohne Unterbrechun-

Vinzenz Schmid

Dekanatsgottesdienste fiir
Behinderte und ihre Angehorigen

Angeregt durch eine Jugendveranstaltung
in unserem Gemeindezentrum ,,Behinderte
—Deine Partner* und bestiirmt von der Mut-
ter eines behinderten Jungen fanden sich vor
zehn Jahren in unserem Dekanat drei Pfar-
rer, eine Sonderschullehrerin und die Leite-
rin unserer Caritas-Kreisstelle zu einem
Team zusammen, das regelmafig etwa alle

V.: Ergibt uns Brot, er gibt uns Wein: er will
uns heute nahe sein . . .

V.: Er ist das Brot, er ist der Wein: er selbst
will fiir uns Leben sein . . .

gen durchgesungen werden; es sollte flielen (Pro-
zessionsgesang!). — Text und Melodie: Wolfgang
Broedel (1980).

zwei Monate einen eigenen Gottesdienst or-
ganisiert fiir Familien mit geistig und kor-
perlich behinderten Kindern und Jugendli-
chen. Die Gottesdienste werden so gestaltet,
daB die Kinder soweit wie moglich mittun
kénnen. Wichtig ist aber genauso das mit
dem Gottesdienst jeweils verbundene Bei-
programm bildender, informativer und un-
terhaltender Art. Eines der Hauptanliegen
ist es uns, den Eltern und Angehorigen der
Behinderten Mut zu machen, ihr Los zu tra-
gen. Im Rahmen dieser inzwischen tber
50 Veranstaltungen gibt es jahrliche Besin-
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nungstage, zu denen wir schon alle magli-
chen Personlichkeiten gewinnen konnten,
z. B. Bischof Dr. Georg Moser, Weihbischof
Kuhnle, Caritasdirektor Wilhelm Mohn, Di-
rektor Norbert Huber von der Stiftung Lie-
benau usw. Es gab auch Ausfahrten, Be-
suchskontakte mit einer dhnlichen Gruppe
aus Ravensburg, einen Tag fiir die gesunden
Geschwister Behinderter usw., auch eigene
Firmungs- und Erstkommunionfeiern fiir
Behinderte.

Naturlich versuchen wir, soweit irgend mog-
lich, die Behinderten in den Gemeinden zu
integrieren. Ich habe schon 6fters Behinder-
te auch unter meinen Erstkommunikanten
gehabt, vorbereitet und begleitet durch die
Eltern mit entsprechender Hilfestellung. Ge-
legentlich verbinden wir die Behinderten-
gottesdienste auch ganz bewuf3t mit einem
unserer Gemeindegottesdienste, um die Be-
sucher mit den Problemen der Behinderten
zu konfrontieren. Im Anschluf} an einen sol-
chen Gottesdienst in meiner Gemeinde lu-
den wir alle Gottesdienstbesucher zusam-
men mit den Behinderten und ihren Angeho-
rigen zu einem Stehempfang in den Gemein-
desaal. Es waren nur sehr wenige aus der
Gemeinde, die dieser Einladung folgten. Von
mehreren horte ich, daB sie das nicht ,,ge-
schafft“ hatten.

Es miissen also wohl noch einige Sperren
und Vorurteile abgebaut werden, bis Behin-
derte einmal selbstverstiandlich voll und
ganz als Mitchristen in der Gemeinde ange-
nommen werden.

Es folgt der Text einer Eucharistiefeier zum
Abschlufl eines Einkehrtages fiir Familien
mit Behinderten.

Freude — Vitamin des Lebens

Orgelvorspiel

Begriifung und Hinfiihrung: Die Freude und
Liebe unseres Herrn Jesus Christus sei mit
euch!

Wenn ich seinerzeit in der Schule recht auf-
gepallt habe, war es wihrend des Ersten
Weltkrieges. Die Matrosen der Unterseeboo-
te, die lange Zeit unterwegs waren und nur
von Konserven leben mufiten, wurden alle
krank. Zuerst wullte man nicht so recht,
warum. Aber dann kamen die Arzte darauf,

202

Den Matrosen hat etwas gefehlt, ndmlich die
lebensnotwendigen Vitamine. Es gab ja bei
ihren Mahlzeiten kein frisches Obst, keine
frischen Salate und Gemiise. Deshalb wur-
den sie krank.

Jetzt in dieser Zeit brauchen wir vor allem
Vitamin C, dal wir uns nicht erkiilten und
daf} wir der Frithjahrsmiidigkeit vorbeugen.
Wenn unser Leben gelingen soll, wenn wir
etwas zuwege bringen wollen, brauchen wir
das Vitamin der Freude. Ohne Freude fehlt
der Schwung, die Begeisterung. Darum ha-
ben wir diesen Tag heute und den abschlie-
Benden Gottesdienst unter das Thema ge-
stellt: ,,Freude — Vitamin des Lebens*.

Wir singen nun ein Lied von der Freude,
ndmlich GL 259, 1+2+5+6: ,,Erfreue dich,
Himmel . . .

Die Kinder diirfen dazu nach vorne kommen
und beim Refrain durch Klatschen ihre
Freude zeigen.

Tagesgebet: Gott, unser Vater, du hast uns
ins Leben gerufen und willst uns Freude und
Gliick schenken als Vitamin unseres Lebens.
In Jesus Christus hast du uns die tiefste Quel-
le unseres Lebens gezeigt. Erfiille uns mit
dieser Freude und laB sie uns weiterschen-
ken. So konnen wir deine frohmachende Ge-
genwart verkiinden. Darum bitten wir durch
Christus, unseren Herrn.

Frohbotschaft (Lk 6, 20f):

Freut euch, wenn ihr jetzt arm seid. Gott
wird euch zu sich rufen und reich machen.
Freut euch, wenn ihr jetzt Hunger habt. Gott
wird euch satt machen.

Freut euch, wenn ihr jetzt weint. Ihr werdet
bald lachen.

Freut euch, wenn euch die Leute nicht mé-
gen, wenn sie unfreundlich sind, weil ihr
Christen seid.

Freut euch, trotz allem, lacht und tanzt vor
Freude. Denn Gott belohnt euch. Es wird
euch bald gut gehen.

Meditation: Die Kinder bekommen jetzt eine
Orange ausgeteilt, die Erwachsenen ein Falt-
blatt.

Uber beides versuchen wir in einer Medita-
tion etwas nachzudenken.

Fiirbitten: Gott, du bist unser guter Vater.
Du willst den Menschen Freude geben als
Vitamin fiir ihr Leben. Du willst, daB sie sich
freuen. Darum bitten wir dich:



— Gib unseren Eltern Freude. Sie wollen
auch mit uns frohlich sein . . .

— Hilf den Menschen, die Sorgen haben. Laf
sie spliren, daf} du sie liebst. Dann kénnen
sie mit uns lachen . . .

— Hilf den Kranken. Erfreue sie durch einen
lieben Besuch . . .

—Laf uns so froh sein, da3 wir andere froh-
lich machen. ..

— LaB die Menschen sehen, daf} es viele scho-
ne Dinge gibt . . .

Guter Gott, wir danken dir, daB du auf unse-
re Bitten horst. Amen.
Gabenbereitung: Die Kinder dirfen die
.Orangen in einen Korb sammeln und nach
vorne bringen.
Gabenlied: GL 490, 1-3: ,,Was uns die Erde
Gutes spendet . . .*
Gabengebet: Gott, unser Vater, wir kénnen
nicht leben ohne Freude und Hoffnung. Des-
halb hast du uns in Jesus Christus deine Gilite
gezeigt. Nimm diese Gaben, Brot und Wein,
an als Zeichen unseres Dankes. Mache uns
zu frohen und freien Menschen, die dein Ge-
schenk dankbar annehmen. Durch Christus,
unseren Herrn.

Prédfation: Vater, wir danken dir. Denn du

liebst uns und alles, was du geschaffen hast.

Wir danken dir fiir alle Freude, die du uns

schenkst, und fir die Menschen, die uns

gliicklich machen. Besonders danken wir dir
fiir deinen Sohn, der uns ewige Freude und
immerwihrendes Gliick versprochen hat.

Darum stimmen wir mit allen Engeln und

Heiligen in den Ruf deiner Freude ein und

singen:

,Lobet und preiset, ihr Volker, den Herrn*

(Kanon, GL 282).

Hochgebet: Gott, wir haben es gehort: du hast

alle Menschen gern. Wer Gottes Freund sein

will, der soll die anderen lieben.

Wir freuen uns, da3 wir heute hier beieinan-

der sein und von deiner Freude horen durf-

ten, die Vitamin fiir unser Leben ist. Wir
mochten diese Freude weitergeben, dann
sind alle gliicklich. Wir mochten gerne, daB

Frieden in der Welt ist, daB alle Vélker in der

Welt sich vertragen, dafl niemand hungert

und alle zufrieden sind.

Wir freuen uns, wenn die Menschen auf dein

Wort horen, wenn sie einander lieben, wie

Jesus es will.

Denn Jesus war immer fiir die Menschen da.
Er hat allen Menschen Licht gegeben. Und
beim letzten Abendmahl vor dem Leiden
gab er den Jiingern das Beste, was er geben
konnte.

Am Abend vor seinem Leiden nahm Jesus
das Brot und sagte Dank. Er brach es und
teilte es seinen Freunden aus. Dabei sprach
er:

Nehmet und esset alle davon — das ist mein
Letb, der fiir euch hingegeben wird!

Ebenso nahm Jesus den Kelch und sagte
noch einmal Dank. Er gab ihn seinen Freun-
den zu trinken. Dabei sprach er:

Nehmet und trinket alle daraus — das ist der
Kelch des neuen und ewigen Bundes, mein
Blut, das fiir euch und fiir alle vergossen
wird zur Vergebung der Stinden! Tut dies zu
meinem Geddchtnis!

Geheimnis des Glaubens!

Jesus hat fiir seine Freunde gelebt, und er ist
auch fiir sie gestorben. Er ist auferstanden,
da waren sie gliicklich.

Heute sind auch wir Freunde von Jesus, wir
wissen: der Herr lebt unter uns! Er schenkt
uns immer neu seine Freude als Vitamin fur
unser Leben.

Wir halten gemeinsam mit Jesus das Mahl.
So sind alle Christen eine groBle Gemein-
schaft, und alle konnen einander lieben.

Wir hoffen, daf3 alle den Geist von Jesus ha-
ben. So kann die ganze Welt durch ihn gliick-
lich werden. Durch ihn hast du schon viel
Gutes getan. So danken wir dir gemeinsam
mit Jesus!

Gott, durch Jesus preisen wir dich, mit Jesus
loben wir dich, heute und morgen und alle
Tage bis in Ewigkeit. Amen!

Vaterunser — Friedensgebet: Wie Kinder mit
ihrem Vater, so diirfen wir mit Gott spre-
chen. Zu ihm laBt uns beten . . .

Frieden und Freude — wie notig haben wir
dies! Jesus Christus ist uns Gottes Friede und
Freude. Wir miissen uns mit ihm einlassen,
ihn in unser Herz aufnehmen, dann haben
wir Frieden und Freude. Ich wiinsche euch
beides von Herzen.

Der Friede und die Freude des Herrn sei alle-
zeit mit euch!

Kommunion: Seht das Lamm Gottes . . .
Herr, sei du durch diese Speise unsere Kraft
und unsere Freude, daB wir dieses Vitamin
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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

206

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
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Gemeinden ein besseres Miteinander suchen
sollten. — Zum Seminar selbst mdchte man
sich bei der Lektiire dieser Ausfiihrungen ei-
gentlich wiinschen, daf8 neben den prakti-
schen Theologen auch Moraltheologen,
Sozialethiker, Pddagogen u. a. (bis hin zu Bi-
blikern, Dogmatikern und Philosophen) sich
an solchen Seminaren beteiligen und gemein-
sam auf die vielen Fragen nach Antworten
suchen. red

1. Studium und Praxis

Lehrveranstaltungen in Praktischer Theolo-
gie haben ihr Problem oft darin, daB die Pra-
xis, die Gegenstand der Reflexion sein soll,
zu wenig prasent ist. Allen Beteiligten fallt
es schwer, sich in die Perspektive des kirch-
lichen Rollentrigers hineinzuversetzen und
aus der intimen Kenntnis seiner/ihrer Praxis
eine wissenschaftliche Reflexion zu entfal-
ten.

Man kann dieses Strukturproblem auffan-
gen, indem man den Studierenden entweder
eine intensive Theoriebegleitung mehrwo-
chiger Praktika anbietet, oder, wo es mog-
lich ist, eine Lehrveranstaltung direkt am
Ort kirchlicher Praxis durchfiithrt. Von ei-
nem solchen Projektseminar in der ,,Stiftung
Liebenau’, einer kirchlichen Vollzeitein-
richtung fiir etwa tausend geistig behinderte
Menschen in der Diozese Rottenburg-Stutt-
gart, ist im folgenden zu berichten: vor allem
im Blick auf die Lernerfahrungen der Betei-
ligten.

2. Kirche und Behinderte

Der kirchliche Dienst am geistig behinder-
ten Menschen vollzieht sich in der Regel
nicht im ortlichen Leben der Pfarrgemein-
den, sondern in diakonischen Spezialein!
richtungen mit hauptamtlichen Mitarbei-
tern. Die Kirche hat damit teil an der gesell-
schaftlichen Praxis, diejenigen Menschen,
die nicht leistungsfdhig und verniinftig sind,
aus ihrem offentlichen Alltagsleben auszu-
grenzen. Fast alle der etwa 40 Teilnehmer
des Seminars spiirten hier eine Spannung
zum offentlichen Charakter des christlichen
Liebesgebots, und so stand von Beginn des
Kompaktseminars an, wenngleich unausge-
sprochen und einigermaBen abstrakt, das
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Postulat im Raum: Die geistig behinderten
Menschen miissen deutlicher und sichtbarer
als bisher in die Gesellschaft integriert
werden.

Mir scheint diese globale Forderung ein typi-
sches Ergebnis der reinen Lektiirearbeit, die
sich die Studierenden zur Vorbereitung des
Seminars im Laufe des Wintersemesters
1983/84 gemacht hatten. Das einwochige Pra-
xisseminar in Liebenau, unmittelbar im An-
schlufl an das Wintersemester, vermittelte
demgegeniiber einen differenzierenden Ein-
blick in die komplexe Problematik der Inte-
gration geistig behinderter Menschen in die
Gesellschaft. Selbstverstandlich gab es am
Ende in der Seminargruppe unterschiedli-
che Optionen, ihre Spannweite reichte vom
Eingestindnis einer Korrektur utopischer
Erwartungen bis zur Kritik am uniiber-
schaubaren Dienstleistungsbetrieb Lieben-

i au. Deutlich war in jedem Fall die Erfahrung

des Verlustes an menschlicher Lebendig-
keit, die dem Alltagsleben durch Ausgren-
zung der geistig behinderten Menschen auf-
gezwungen ist: Die Situiertheit des Seminars
mitten in der unkomplizierten, bedrangen-
den und irritierenden Kontaktsuche der Be-
hinderten wirkte auf die Atmosphire des Se-
minars jedenfalls inspirierend und intensi-
vierend.

3. Programm und Verlauf des Seminars

Das Konzept des Seminars war von den Leh-
renden der Abteilung Praktische Theologie
gemeinsam mit einem pddagogischen Mitar-
beiter der Stiftung Liebenau entworfen wor-
den, ohne Beteiligung der Studierenden.
Dem Konzept nach sollte der Projektcharak-
ter des Seminars durch den Aufenthalt in
Liebenau und die dadurch gegebene Mog-
lichkeit der Kombination wverschiedener
Lernformen bezeichnet sein.

Die Studierenden bildeten zu Anfang des
Wintersemesters Arbeitsgruppen, um einen
Reader zu erstellen, der an jeden Seminar-
teilnehmer vier Wochen vor Beginn des Se-
minars ausgeteilt wurde. Das Themenspek-
trum reichte von anthropologischen Grund-
informationen iiber sozialpsychologische
und rechtlich-6konomische Aspekte hin zu
biblisch-theologischen Uberlegungen und
zur Geschichte kirchlicher Behindertenhil-



fe. Der Tag nach der Ankunft in Liebenau
wurde dann zum bestimmenden Element
des ganzen Seminars: Vorwiegend in
Zweiergruppen verteilten sich die Teilneh-
mer auf verschiedene Bereiche der Stiftung,
um fiir einen langen Tag das Leben mit
schwerstbehinderten Jugendlichen, mit
lernbehinderten Lehrlingen oder behinder-
ten Erwachsenen aufihren Wohngruppen zu
teilen. Wie immer begrenzt der Einblick
durch diese Hospitation auch erlebt wurde,
so vermittelte sie doch jene entscheidende
Betroffenheit, die alle Fachdiskussionen der
folgenden Tage kennzeichnete.

Neben diesem Kennenlernen von auflen
stand am folgenden Nachmittag der Versuch
zur Empathie. Anhand verschiedener
Selbsterfahrungsspiele versuchten sich die
Teilnehmer in die Welt extrem abhangiger
und behinderter Menschen zu versetzen.
Auf diesen, fur die meisten Studenten im
universitdren Lehr- und Lernkontext unge-
wohnlichen Erfahrungen bauten dann zwei
Tage lang die Gesprache mit Fachleuten aus
der Stiftung Liebenau auf. Ihre Themen wa-
ren weitgehend identisch mit den Referaten
des Readers, so daB die Studierenden alle
Fachgespriche anhand ihrer eigenen Ausar-
beitungen in Kleingruppen vordiskutieren
konnten. Diese Gruppenarbeit wie auch die
Plenumsgespriche waren sichtlich gepragt
durch den Wunsch nach Verarbeitung des
Erlebens dieser anderen Welt geistig behin-
derter Menschen. Im Vordergrund stand die
implizite oder explizite Artikulierung der ei-
genen Betroffenheit, viel stiarker als das In-
teresse an einer begrifflichen Abstrahierung
der erlebten Situation. So spielte sich die
Frage nach den Belastungen und der christli-
chen Orientierung der Mitarbeiter immer
wieder in den Vordergrund — offenbar ein
Element von Identifikation und Projektion.

Durch personlichen Bezug gepragt waren
auch die Auseinandersetzungen iiber die re-
ligionspadagogische Arbeit in der Stiftung
Liebenau und das religios-kirchliche Leben
mit Behinderten. Vereinzelt wurden theolo-
gische Bedenken vorgebracht gegen den
Empfang der Sakramente etwa durch
schwerst geistig behinderte Jugendliche. Ein
Film {iber eine Erstkommunionfeier in Lie-
benau und ein gemeinsamer Gottesdienst

mit Behinderten vermittelten aber doch sehr
unmittelbaren Eindruck von der Freude der
geistig behinderten Menschen im Umgang
mit elementaren religibsen Zeichen und
Handlungen.

4. Auswertung durch die Gruppe

Die schriftliche Auswertung gegen Ende des
Seminars zeigte ein einhellig positives Urteil
uber die stimulierende Atmosphédre durch
den Kontakt zum Leben der Behinderten
und die groBziigige Gastfreundschaft der
Stiftung Liebenau.

Dariiber hinaus waren aber einige der cha-
rakteristischen Ambivalenzen zu beobach-
ten, die offenbar auch das Erleben eines sol-
chen Praxisseminars bestimmen. Die ge-
trennten Diskussionen mit Fachleuten wur-
den als informativ bezeichnet, gleichzeitig
wurde aber beklagt, da ihre Informations-
fiille das Gespriach iiber bedridngende per-
sonliche Fragen zu kurz kommen lie*.
Deutlich wurde das etwa in der Kritik, da3
ethische Probleme (vor allem Euthanasie
und Abtreibung) nicht stdrker im Vorder-
grund standen. Auch der Tag der Hospita-
tion wurde als wichtig und unverzichtbar,
zugleich aber als zu kurz erlebt. Mit Recht
wohl wurde die Frage gestellt, ob ein einzi-
ger Tag der Teilnahme nicht ein verfalschen-
des Bild des praktischen Lebens mit geistig
behinderten Menschen entstehen 148t. Pro-
duktiv forderten die Studenten daraus als
optimale Form eines solchen Seminars die
Theoriebegleitung eines etwa vierwochigen
Praktikums.

Bereichernd war fiir alle Teilnehmer die
durch diese Seminarform ermoglichte Grup-
penerfahrung. Viele Studentinnen und Stu-
denten erleben ihren Universitdtsalltag of-
fenbar als farblos, wenn hier als besonders
erfreulich hervorgehoben wurde, dafl neben
Kommilitoninnen und Kommilitonen auch
die Lehrenden in einem solchen Seminar
einmal Farbe gewinnen.

* Obwohl also aus der Sicht der Seminarleitung die
Sachdiskussionen weitgehend vom Verarbeiten
personlicher Fragen gekennzeichnet waren, erleb-
ten viele Studierende das Eingehen auf ihre ent-
standenen personlichen Probleme als noch zu
fliichtig. Das gleichzeitige Konstatieren beider
Phinomene ist offenbar kein Widerspruch.
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5. Didaktisches Restimee

Es war Absicht und Ziel des Seminars, den
Teilnehmern einen mdoglichst nahen Ein-
blick in einen Spezialbereich kirchlicher
Praxis zu ermoglichen: den kirchlichen
Dienst am geistig behinderten Menschen.
Durch eine Woche Aufenthalt vor Ort und
die Kombination verschiedener Lernformen
sollten Praxiserfahrung und theologische
Reflexion in systematischer wie praktischer
Absicht eng verkniipft werden. Das Defizit
mangelnder Praxispriasenz in theologischen
Seminaren sollte durch Hospitation und die
Teilnahme kirchlicher Mitarbeiter am Semi-
narverlauf ausgeglichen werden.
Rickblickend erweist sich als das kenn-
zeichnende Element dieses Seminars seine
Erfahrungsnihe. Wohl alle Beteiligten wa-
ren irritiert und fasziniert von dieser aufler-
alltaglichen Erfahrung des Lebens im Kon-
takt mit geistig behinderten Menschen.
Auch aus dieser Besonderheit des Praxisorts
ergab sich dann eine Ubererwartung an die
Moglichkeit der gemeinsamen Problemver-
arbeitung der personlich bedrangenden Er-
fahrungen. Diese richteten sich auf ethische,
anthropologische und biblisch-theologische
Fragen. Demgegeniiber trat die im engeren
Sinn praktisch-theologische Begriffsorien-
tierung in den Hintergrund. Generell domi-
nierte der Ansatz zur Verarbeitung der
menschlichen Betroffenheit gegeniiber der
eher wissenschaftlich orientierten begriff-
lichen Reflexion.

Dennoch wurde durch die Kombination der
Teilnahme an kirchlicher Praxis und den
sich anschlieBenden Diskussionen mit den
Tragern dieser Praxis der Einstieg in eine so-
zusagen professionell differenzierende Sicht
der Probleme erleichtert. Ich vermute, er
wurde durch die Intensitit der Begegnungen
uberhaupt erst ermoglicht. Dabei haben sich
die Studierenden mit der erlebten Praxis
und ihren Richtlinien keineswegs einfachhin
identifiziert. Die Sammlung offener Fragen
am Ende ergab ein breites Spektrum offen-
bar neuer Einsichten, klar beherrscht von
grundsitzlichen Fragen nach dem Verhalt-
nis derartiger diakonischer GroBeinrichtun-
gen zum Leben der kirchlichen Gemeinden.
Im Rickblick scheint mir die fiir das Studi-
um als erste Ausbildungsphase charakteri-
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stische und notwendige Kombination des
Kennenlernens von Praxis einerseits und
der kritischen Distanznahme andererseits in
diesem Seminar exemplarisch gelungen.

FOI'um (Fortsetzung v. H. 1)

Boris Travenec

Von der Geburt an
zum Priester berufen

Ein slowakischer Pfarrer, der seit lingerer
Zeit mit grofiem Interesse Diakonia liest, hat
mit einer originellen Schilderung seines
Selbstverstdndnisses als Priester und seines
Lebensweges unserer Einladung Folge gelei-
stet, sich am Forum ,,Warum bin ich Prie-
ster? von Heft 1 zu beteiligen. Wir denken,
daf} dieses Zeugnis fiir sich spricht und daf3
damit der Bogen heutiger Priesterbilder noch
weiter gespannt wird, als dies mit den bishe-
rigen Forumsbeitrdgen schon geschehen ist. —
Der Beitrag wurde nur leicht gestrafft, aber
sprachlich kaum bearbeitet. red

,,Was mochtest du gern werden?** Oft stelle
ich unseren Knaben diese Frage. Und die
Antwort? — ,,Das weil ich nicht.* So ein
zehn-, elf-, zwolfjahriger Junge weifl noch
nicht, was er sein will . . .

Und bei solchen Gelegenheiten sage ich
ihnen: ,,Und ich habe es schon bei meiner
Geburt gewuBt, daB ich Priester werden
will, und daB ich auch wirklich Priester sein
werde!*

Die Anwesenden lachen dabei. Man meint,
ich mache Spal3. Aber es ist wahr, es ist wirk-
lich so: Seitdem ich mich an mein Leben
erinnern kann, wollte ich immer Priester
werden.

Wie kam es dazu?

Ich will nicht von der inneren Berufung
sprechen. Es ist mir klar, daf} das eine unver-
diente Gnade Gottes ist. Gott hat mich, einen



sehr ungeschickten Jungen, einfach gerufen
in seinen Dienst. Und ich habe, und das ist
wiederum Gnade, mit ,,Ja‘‘ geantwortet.
Vielmehr mochte ich von den dufleren Um-
stinden sprechen. Aber auch da weil} ich
nicht, wie es zu dieser Berufung gekommen
ist. Ich weiB nur dies: Ich hatte miitterlicher-
seits eine sehr fromme Grof3mutter, und die-
se hatte eine Hausgehilfin (,,Dienstmad-
chen"), und diese beiden fiihrten ein heilig-
miBiges Leben und haben mich in dieser
Richtung sicher beeinfluf3t.

Das war aber nicht das entscheidendste. Als
ich in jenem Alter war, wo man nachzuden-
ken beginnt, was man werden soll und war-
um man eben diesen Beruf wahlen will, da
war mein Entschlufl fest und unverandert:
Ich will Priester werden.

Warum? — Ja, warum?

Noch heute erinnere ich mich genau an den
Grundgedanken: Ich will den Menschen hel-
fen. Ich will sie gliicklich machen. Aber
wirklich gliicklich. Ich will ihnen behilflich
sein, das ewige Leben zu erreichen. Und das
kann ich am besten eigentlich nur, wenn ich
Priester werde. Davon schrieb ich bereits in
einer Schularbeit in der ersten Klasse Gym-
nasium und ebenso in meiner Deutsch-
Abiturarbeit.

Als es so weit war, kamen die ersten Hinder-
nisse, Meine Mutter scheute keine Miihe, mir
von diesem Beruf abzuraten. Mein Vater —
von Beruf Armeeoffizier — war zwar von mei-
nen Plinen wenig begeistert; aber als ich
ihm wiederholt sagte, was mein einziger
Wunsch sei, reichte er mir nach der Abitur-
priifung die Hand und sagte: ,,Du hast dir ei-
nen schweren Beruf gewihlt. Und ich bitte
dich, solltest du kein guter Priester werden,
dann werde lieber kein Priester. Ist dein Ent-
schluB aber endgiiltig, dann kannst du sicher
sein, daB ich dich auf jede Weise unterstiit-
zen werde.**

So kam dann das Theologiestudium. Mit vie-
len Schwierigkeiten. Obwohl ich die Auf-
nahmepriifung gut bestanden hatte, wollte
man mich nicht aufnehmen, weil meine
Staatsangehérigkeit nicht in Ordnung sei.
Doch ich konnte der Fakultéit beweisen, dafi
ich das Recht habe, aufgenommen zu wer-
den. Eine weitere Schwierigkeit war dann

Latein. Sprachen waren iiberhaupt nicht
meine starke Seite. Doch die Liebe zu mei-
nem Beruf beherrschte mich weiter, und so
gelang es mir, nicht nur die Priifungen er-
folgreich zu bestehen, sondern sogar (nach
einigen Jahren) auch die Doktorwirde der
Theologie zu erreichen.

Auch andersartige Schwierigkeiten melde-
ten sich. Gleich nach dem ersten Studienjahr
wurde ich tuberkulosekrank (ungesundes
Wohnen und geringe arztliche Betreuung).
Es schien fast, daf} ich meinen Wunsch nach
dem Priestertum aufgeben miifite. Doch ich
habe nicht nachgegeben. Kaum geheilt, setz-
te ich mein Studium fort.

Danach eine Katastrophe! Ein nicht sehr be-
gabter und ungeschickter Vorsteher, unser
Prafekt, hat mich ohne Grund und ohne Er-
mittlungen durchzufithren heftig getadelt
und geriigt. Noch heute ist es mir — einem
alten und erfahrenen Priester —klar, daf dies
ein groBer Fehler von ihm war. Denn ich ha-
be mich bemiiht, meine Pflichten fast hel-
denhaft zu erfiillen. Und in mir, einem jun-
gen Mann — noch nicht abgetotet, sondern
eingebildet —, entstand ein Trotz, und die
Versuchung fliisterte mir zu: ,,Geh fort. Zeig
ihnen, daB du sie nicht brauchst! Aber auch
hier siegte die Gnade Gottes und die Beru-
fung.

So wurde ich Priester. Und ich war gliick-
lich, sehr gliicklich. Wenngleich die vierzig
Jahre meines Priestertums nicht immer
leicht waren.

Schon mein Anfang war wenig erfolgreich.
Zu meiner Primizmesse spielte die Stalinor-
gel. Als ich zum ersten Mal allein am Altar
stand, um dem Herrn das Kreuzopfer selb-
stindig darzubringen, wahrend der feierli-
chen Primizpredigt, begann die Sowjetische
Armee die Eroberung der Stadt. Von jenen
wenigen, die in die Kirche gekommen wa-
ren, sind zu Ende der Messe kaum vierzig
Glaubige geblieben. War es zu Beginn eine
Singmesse mit groBer Assistenz, so beendete
ich sie in Eile als stille Messe. Und statt ei-
nem Primizfestmahl eilten wir in den Luft-
schutzraum, und auf die nichste Messe muf3-
te ich Tage warten.

Weiter, kurzgefat: Vikarstellen, meistens in
Stadten. Ziemlich oft Versetzung, je nach-
dem, wie es die komplizierte Situation und
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auch meine wenig konformistische Eigenart
verlangten.

Und dann das Gefangnis — ,,wegen Politik*,
mit der ich aber nichts zu tun hatte, in Wirk-
lichkeit wegen meiner allzu eifrigen Aktivi-
tat mit der Jugend und meiner Hilfeleistung
verfolgten priesterlichen Mitbriidern gegen-
iiber. Nach meiner Freilassung Amtsbehin-
derung und Zivildienst. Und so war ich Ar-
beiter im Botanischen Garten und dann
Schauspieler in einem staatlichen Puppen-
spieltheater. Nach einiger Zeit wieder Vikar-
stellen und schlielich meine erste Pfarrsta-
tion und dann die zweite, beide schlecht ge-
stellt, erfolglos, schwierig. In der zweiten
sollte ich urspriinglich, nach dem Willen
meines Bischofs, nur zwei Jahre verbringen.
Aber ich bin schon 14 Jahre und einige Mo-
nate hier tatig, und anscheinend werde ich
hier auch mein Leben beenden.

Bin ich vielleicht ungliicklich?

Nein. Durchaus nicht! Im Gegenteil. Ich bin
glicklich, trotz vieler Verfolgungen nicht
nur von staatlichen, sondern auch kirchli-
chen Stellen. Glicklich bin ich, weil ich
mein Ideal realisieren konnte, namlich mei-
nen Briidern und Schwestern zu dienen und
ihnen behilflich zu sein, das ewige Leben zu
gewinnen. Ja, es tut mir leid, manchmal so-
gar sehr leid, daBB man mich manchmal nicht
versteht. Die Mehrzahl der Glaubigen mdch-
te das Heil sehr leicht erreichen, ohne An-
strengung, Opfer und Schwierigkeiten ertra-
gen zu miissen. Sehr viele Glaubige mochten
sowohl Gott als auch dem Satan dienen.
,»,Wenn das nur moglich wére! Wenn nur un-
ser Priester dafiir mehr Verstdndnis hatte!
Heutzutage, in dieser Welt kann man ja nicht
ohne Siinde leben; doch der unsrige, der
kann das nicht verstehen, er ist zu streng!*
Das ist mein Kreuz. Aber auch meine Freu-
de. Denn es gibt auch manche, die es doch
verstehen und die ein neues Leben begin-
nen. DaB es zahlenmaBig nicht viele sind —ist
das maflgebend? Wie viele dank unseres
priesterlichen Dienstes das Heil erreichen,
das wird uns erst im Himmel klar sein. Zu
Lebzeiten sehen wir nur hie und da diesen
Erfolg, wenn es Gott gefillt, den Schleier et-
was zur Seite zu schieben.
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Ein junger und, soweit ich weiB, sehr eifriger
Priester. Er kommt zu mir und sagt: ,,Lieber
Mitbruder, Thnen habe ich es zu verdanken,

daB ich Priester wurde.* - ,,Mir? Wieso?* fra-
ge ich. ,,Ich sehe Sie ja zum ersten Mal im
Leben.” — , Irrtum. Bei einer Wallfahrt dort

und damals habe ich bei Ihnen gebeichtet.
Sie haben dort ausgeholfen, und bei der
Beichte haben Sie mir so tief zugeredet, daf
ich mich entschlossen habe, Priester zu wer-
den. Fiir Ihre damalige Ermutigung danke
ich.*

Und ich erinnere mich an nichts davon. Das
ist aber nicht wichtig. Gott weil3 es und erin-
nert sich daran.

Oder ein zweites Beispiel: ,,Hochwiirdiger
Herr, ich danke Ihnen sehr, daB ich Kloster-
frau wurde! Sie haben mir im Beichtstuhl
mit Sicherheit gesagt: ,Du wirst Nonne wer-
den!‘ Und wie Sie sehen, trotz der schweren
Krankheit hat mir der Herr diese Gnade ge-
schenkt.*

Schliefllich will ich noch etwas iiber den
Zolibat sagen.

War der Zolibat schwer, sehr schwer? Was
soll man antworten?

Ich bin ein Kiinstlernaturell. Seit meiner
Kindheit hat mich jedwede Schonheit ange-
sprochen. Alles Schone machte auf mich ei-
nen tiefen Eindruck. Ich wiederhole, alles.
Auch schone Frauen. Es wire Liige, wollte
ich anders sprechen. Doch ich liige nicht,
wenn ich behaupte, dafl ich gegen die prie-
sterliche Reinheit nie mit der geringsten Be-
rithrung verstoflen habe. Zweimal drohte
mir diesbeziiglich eine Gefahr. Einmal war
es eine junge Lehrerin, die mir sehr gefiel.
Sie war eifrig im Glauben, und sie borgte
sich bei mir katholische Biicher aus. Wer
weil}, wie dies geendet hitte, hdtte nicht der
liebe Gott eingegriffen. Man hat mich festge-
nommen, eingesperrt, und nach 20 Monaten
hatte ich nicht mehr an das Madchen ge-
dacht. Doch Gott dachte. Nach Jahren — auf
meiner ersten Pfarre — haben wir uns wie-
dergesehen, und ich wunderte mich, wie mir
diese jetzt eher haBliche Frau seinerzeit ge-
fallen konnte.

Die zweite grofle Gefahr war das Theater.
Leider ist das Leben im Theater sehr oft sehr
unmoralisch. Ich habe Dinge gesehen und



erlebt, die ich mir nie gedacht hatte. Ge-
meinsame Busfahrten zu Vorstellungen auf
dem Land, gemeinsames Ubernachten in
verschiedenen Hotels, gemeinsames Spie-
len, das alles bietet reichliche Gelegenheit zu
Unkeuschheit. Will man aber dem Herrn
treubleiben, muf3 man auch bei solchen Ge-
legenheiten nicht siindigen. Der Herr sorgt
fiir uns. Neben meinem Verantwortungsbe-
wuBtsein dem Schauspielerensemble gegen-
iiber fand ich ein hilfreiches Vorbild in einem
jungen Madchen des Ensembles: Der Direk-
tor des Theaters wollte sie ,,haben‘ — und sie
fand Kraft dazu, Widerstand zu leisten. Diirf-
te ich als Priester und Vorbild fiir die Herde
weniger vollkommen, weniger heilig sein?
Sicherlich hat mir dabei viel geholfen, daB3
ich tdglich (wenn auch geheim) die heilige
Messe zelebrierte, regelmiBig zur Beichte
ging und auch in den schwierigsten Tagen
tdglich meditierte. Auch der Rosenkranz
war meine tagliche Waffe. Nicht zu verges-
sen ist das Brevier, das ich gewissenhaft tag-
lich gebetet habe.

Nun, wenn ich heute nach 40 Jahren mein
Priesterleben betrachte, bin ich froh und
gliicklich. Dank sage ich dem Herrn fiir jene
kleinen und geringen Erfolge, die mir be-
kannt sind, und vielleicht auch fiir jene gro-
Beren, die nur Er kennt. Ich bereue aufrich-
tig alle meine Fehler und Irrtiimer, die mein
cholerisches Temperament verursacht, und
danke immer wieder dafiir, daB Gott sie so
oft zu korrigieren wuBlte.

Ich mochte den heutigen Jungen den Rat ge-
ben, diesen so herrlichen und fur die
Menschheit so niitzlichen Beruf mit Freude
anzunehmen. Doch man muf3 dabei auch
daran denken, dafl — sollte ein tiefer Glaube
fiir die Wahrheiten Gottes, unerschiitterli-
ches Vertrauen in Gottes Hilfe und feurige
Liebe zu Gott und den Menschen fehlen —das
dann der schwierigste, freudloseste und ge-
fahrlichste Beruf ist.

Bucher

Gemeinschaft mit und zwischen
Behinderten

Jean Vanier, Heilende Gemeinschaft. Bezie-
hungen zwischen Behinderten, Otto Miiller
Verlag, Salzburg 1984, 180 Seiten.

Auf dem Umschlag des Buches wird falsch-
licherweise nur auf die Sexualitat von Be-
hinderten hingewiesen, obwohl in diesem
Werk alle Lebensbereiche des Menschen be-
sprochen werden. Der Kanadier Vanier
griindete die sogenannte Arche-Bewegung,
wo Nichtbehinderte mit vorwiegend geistig
Behinderten zusammenleben. Was der Au-
tor iiber den Glauben, die Erziehung, die Ge-
meinschaft, die Ehe, den Zoélibat und seine
Erfahrungen bei der Begegnung mit Men-
schen sagt, hat Allgemeingiiltigkeit und ist
in einer so wunderbar klaren, einfachen und
zu Herzen gehenden Sprache dargestellt,
daB ich die Lektiire jedem Christen raten
wiirde. Wird eine Behauptung aufgestellt
oder eine Erfahrung dargelegt, so folgt sofort
ein Beispiel aus dem Leben. Auf diese Weise
erhalten die Gedanken von Vanier Gultig-
keit und fithren zu tiefen Einsichten. Mit un-
erschiitterlichem christlichen Glauben er-
lautert er wichtige Fragen menschlichen Le-
bens zuerst allgemeingiiltig auf hoher philo-
sophischer Ebene und dann abgestimmt auf
den Alltag der geistig oder mehrfach Behin-
derten und ihrer Begleitpersonen. — Endlich
liegt ein Buch vor uns, das nicht verunsi-
chert und uns mit Theorien iiberhéuft, son-
dern konkrete Hilfe im Umgang mit geistig
Behinderten aus christlicher Sicht anbietet.
Rosa Schweizer, Wien

Erika Schuchardt, Warum gerade ich...?
Behinderung und Glaube. Piddagogische
Schritte mit Betroffenen und Begleitenden,
Burckhardthaus/Laetare Verlag, Gelnhau-
sen 1984, 2., erw. Auflage, 168 Seiten.

Der erste Teil des Buches ,,Krisenverarbei-
tung als LernprozeB* ist fur den interessier-
ten, aber nicht einschlégig vorgebildeten Le-
ser zu wissenschaftlich. Eine Fiille von
Fremdwortern schreckt sicher denjenigen
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ab, der nach praktischer Handhabe und
nicht nach grauer Theorie sucht. Ein Bei-
spiel (Seite 24): ,,Automatisch griff er auf er-
lernte Reaktionsmuster zuriick, wehrt sich,
baut Verteidigungsburgen, setzt rationale
Rituale in Gang, tut alles und unterlaft
nichts, um den Krisenausléser zu verdrian-
gen. Den vielen Verallgemeinerungen hat-
te ich Beispiele aus dem Leben der Behin-
derten vorgezogen. Fiur mich waren die be-
sten Stellen des Buches die Zitate personlich
Betroffener, z. B.: ,,Was wir brauchen, sind
Menschen — Christen —, bei denen man wei-
nen und lachen, beten oder anklagen darf, je
nachdem, wie es einem zumute ist. Men-
schen, die nicht meine Rolle lieben, sondern
mich.“ Oder: ,,Leiden erweitert die Lebens-
intensitat.* — Hilfreich und ermutigend fand
ich die Auszlige aus der Biographie des blin-
den Lusseyran, die auf das Gesamtwerk
neugierig machten. Die Aussagen von Eltern
geistig behinderter Kinder sind eine grofle
Bereicherung flir alle, die den Umgang mit
dieser Personengruppe erlernen, verbessern
oder vertiefen wollen. Mir erscheint auch
sehr wesentlich, dafl Geschwister von Be-
hinderten zu Wort kommen. — Eine grofle
Gefahr wird auch richtigerweise angemerkt,
namlich die, sich in eine Art Arroganz des
Leidgepriiften zu fliichten, in der man ein
schweres Schicksal wie einen Heiligen-
schein trigt. Am tiefsten hat mich das Uber-
maB an Leid und seine Uberwindung im
Glauben von Laurel Lu erschiittert, die, un-
heilbar krebskrank, wider arztlichen Rat ihr
drittes Kind austragt. — Der theologische Ab-
schnitt iiber das Leiden und die Leidensfa-
higkeit ist sehr widersprichlich und wissen-
schaftlich formuliert und wird dem Betroffe-
nen fiir seine Sinnfrage wenig geben.

Am Schlufl der Zusammenfassung sind grof3-
artige Ratschlage fiir das seelsorgerische Be-
gleiten des Behinderten angefiihrt: ,,Zuhd-
rend neben, nicht vor oder hinter den ande-
ren gehend; erspiirend, wann Mittel der Hil-
fe blockieren, wann sie ermutigen und wann
sie verletzen; vertrauend, da Gott auch
dann zugreift und hilft, wenn niemand sonst
einen Ausweg weil}; hoffend und glaubend,
dafl in der Schwache flir beide Beteiligte
neue Kraft erfahrbar wird.*

Rosa Schweizer, Wien
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Maximilian Buchka, Katechese und Reli-
gionsunterricht bei geistig Behinderten, Ver-
lag Peter Lang, Frankfurt am Main — Bern —
New York 1984 (Reihe: Elementa theologiae,
Band 5), 397 Seiten.

Der Aufbau des umfangreichen Werkes wird
bereits nach kurzem Studium sichtbar.
Buchka schafft fiir die zentralen Kapitel
uber Katechese und Religionsunterricht bei
geistig Behinderten zunéchst einen Rahmen,
und zwar durch Beitridge zur Theorie der
Schule flir geistig Behinderte, durch einen
Uberblick iiber einschligige religionspid-
agogische Literatur, durch einen Exkurs zur
Religionspsychologie des geistig Behinder-
ten sowie durch Anmerkungen zur anthro-
pologischen, philosophischen und pastoral-
theologischen Grundlegung von Katechese
und Religionsunterricht (RU) bei geistig Be-
hinderten. Diese Ausfiihrungen fiillen etwa
die Halfte des Buches, sind aber mehr als nur
eine umfangreiche Einleitung. Es handelt
sich um eine sehr sorgfaltige Darstellung des
Bedingungsgefiiges und des Begriindungs-
zusammenhanges, in die Buchka seine The-
sen zu Katechese und RU bei geistig Behin-
derten einbaut. Von besonderer Bedeutung
fur den Gesamtduktus der Arbeit ist dabei
der Entwurf einer Theorie der Schule fur
geistig Behinderte. Dieser ausgezeichnete,
mehrdimensional angelegte Beitrag dient
Buchka (hier ganz in der Linie des von der
Gemeinsamen Synode 1973 vertretenen
Konvergenzmodelles) zu einer eigenstiandi-
gen Begriindung des schulischen RU und da-
mit zu einer Unterscheidung von Katechese
und RU. Konsequent werden dann auch im
Zentrum des Buches Katechese und RU bei
geistig Behinderten getrennt behandelt. For-
mal sind beide Kapitel ahnlich angelegt. Es
geht um die Aspekte Entwicklung, Begriin-
dung, Konzeption und Materialien der jewei-
ligen Form religioser Unterweisung. Kate-

| chese soll nach Buchka das geistig behinder-

te Kind befdhigen, ,,am Glauben seiner Be-
zugspersonen teilzunehmen, an ihren For-

. men sich zu beteiligen und zu einem eigenen
* Glauben zu kommen‘‘. Buchka unterschei-

det dabei die Bereiche ,,Heilige Schrift*, ,,Li-
turgie*, ,,Gemeinde*, ,,Beten‘* und ,,Sozial-
ethisches Leben*. Die katechetischen Hand-
lungsfelder werden ausfiihrlich, behinder-



tennah und praxisorientiert vorgestellt und
diskutiert. — Religionsunterricht bei geistig
Behinderten ist fiir Buchka erschliefender
RU, d. h. ein Unterricht, in dem das Ge-
sprach iiber Wirklichkeit und Glaube ge-
fithrt wird. So steht in der Mitte und auf dem
Hohepunkt des Werkes von Buchka ein so-
genanntes ,,ErschlieBungsmodell. Dieses
vor allem an Tillich und Baudler orientierte
Konzept zielt auf eine permanente Herme-
neutik der Wirklichkeit im RU bei geistig Be-
hinderten, letztlich auf eine ,,christliche Le-
sung* der Alltagsprobleme geistig behinder-
ter Menschen. Buchka mochte seinen Ansatz
verstanden wissen als offenes Curriculum,
bei dem die (planbare) Bewegung auf die
Zielebene hin wichtiger ist als die Errei-
chung genau festgelegter Zielpunkte.
Buchkas Theorieansatz fiir Katechese und
RU bei geistig Behinderten kann hier nicht
angemessen Kritisch gewiirdigt werden. Auf
jeden Fall handelt es sich um einen breit an-
gelegten und solide gebauten Entwurf, der
sich aufgrund seiner komplexen Struktur
vielleicht zundchst nur dem wissenschaftlich
geschulten Leser erschliefit. Mit etwas Lese-
hilfe diirften aber auch Praktiker die zahlrei-
chen ganz konkreten Hilfestellungen und
Anregungen fiir Katechese und RU bei gei-
stig Behinderten entdecken. Insofern das
Werk auch zahlreiche Grundfragen der all-
gemeinen Geistighbehindertenpadagogik be-
handelt, stellt es ein Kompendium und
Nachschlagewerk fiir einschlidgige Einzelfra-
gen dar. Kurz: Ein Standardwerk, das sei-
nesgleichen sucht!

Wolfgang Broedel, Rheinfelden

Erich Schaber, Anker der Seele: Lebens-
philosophie heute, Fihrmann-Verlag, Wien
1983, 160 Seiten.

Ein engagierter Gymnasiallehrer fiir Philo-
sophie startet ein Experiment: In einem Pro-
jekt sammeln Schiiler Texte zum Sinn des
Lebens. Es entstehen selbstverfafite Texte,
auch lyrischer Art, es werden Texte gesam-
melt, vor allem durch Interviews und Einho-
lung schriftlicher Stellungnahmen von Zeit-
genossen.

Eine Schiilerdelegation spricht mit dem
Bundesprasidenten Dr. Kirchschldger. Ein
Protokoll dokumentiert die Diskussion mit

dem Liedermacher André Heller. Daneben
flieBen personliche Erfahrungen und
(manchmal etwas lehrhaft anmutende)
Kommentare des Autors ein. Der grofite Teil
des Materials ist nach Themen geordnet:
Sinn, Selbstfindung, Glaube, Zuwendung,
Helfen, Leid, Toleranz, Liebe, Familie und
Erziehung. So ist ein ungewohnliches Buch
entstanden, welches vor allem Menschen,
die anderen jungen Menschen in der Weg-
weisung helfen wollen, reichlich Stoff zum
Nachdenken bringen kann.

Fritz Schweiger, Salzburg
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(Eine Besprechung der hier angefithrten Biicher
bleibt der Redaktion vorbehalten.)

Albertus-Magnus-Kolleg /| Haus der Begegnung
(Hrsg.), ,,Osteuropa und Dritte Welt: Modelle
fiir die Kirche von morgen? Reihe: Kirche in
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Leo Karrer

,,Kirche auf dem
Land‘ —ein
Potemkinsches
Dorf?

Was ist die ,,Kirche
auf dem Land‘“?

Leitartikel

Bekannt ist die Erzahlung tiber Fiirst Potemkin, der nach
der Eroberung der Krim seine Kaiserin Katharina II.
durch schnell aufgebaute Dorfer und Kulissen iiber den
wahren Zustand der Verhiltnisse zu tauschen und da-
durch ein falsches Wunschbild vorzuspiegeln versuchte.
Konnte man nicht auch beziiglich des kirchlichen Lebens
der Scheinwirklichkeit Potemkinscher Dorfer erliegen,
wollte man im Gegensatz zu den verstadterten Zonen und
GrofBstadten wenigstens auf dem Lande von der Konser-
vierung einer kirchlichen Idylle oder von einer vermeint-
lich heilen Welt kirchlicher Inseln ausgehen?

Es stellt sich daher die Frage, was man mit ,,Kirche auf
dem Land“ genauerhin meint, was sie ist und welchen
Weg sie einschlagen soll. Man kann sich dabei auf die
Form eines Dorfes beziehen, das entfernt zu Ballungszen-
tren und groBen Stiddten eine iliberschaubare Kommune
darstellt, in der die bauerliche Bevilkerung zuriickgeht
und die Entfernung zur Arbeit und zu Bildungseinrich-
tungen viele Arbeitnehmer und Schiiler zu Pendlern
werden 1aBt. Eine davon abweichende Form begegnet
uns in den Ballungsgebieten und in den Agglomerationen
um die GrofB3stadte, wo sich Einheimische und Zugezoge-
ne finden, die Geschlossenheit der Gemeinde weitgehend
abgebaut und bildungsmiaBig, wirtschaftlich und ver-
kehrstechnisch ein enger Verbund mit der nahen GroB-
stadt auf- und ausgebaut worden ist. Typisierungen sind
nicht unbedenklich, weil sie die Details uniformieren.
Zwischen beiden genannten Modellen gibt es namlich un-
ziahlige Mischformen von ,rurbanen‘ Bevdlkerungszo-
nen. Uberdies konnen Fremdenverkehr und Zweitwoh-
nungen das Bild einer idyllischen Landschaft oder einer
ehedem geschlossenen Dorfgemeinschaft radikal ver-
andern.

Die Schwierigkeit, den ,,lindlichen Raum‘! prazise zu
umschreiben, verrit hintergriindig schon den ProzeB, der
nicht nur das Bild der Stadt und der verstddterten Bal-
lungsgebiete umgestaltet hat, sondern Umbriiche grofien
AusmaBes auch ,,auf dem Land* in die Wege geleitet hat.
Stichworthaft sei nur an die Abnahme der bauerlichen
Bevolkerung erinnert, an den Funktionsverlust der land-
lichen Gemeinde durch Kommunalreformen (insbeson-

1 Vgl. auch das Schwerpunktheft ,,Pastoral im lidndlichen Raum — Dienst
an der Land- und Stadtbevolkerung®, in: Diakonia 10 (1979), Heft 2, hier
u. a. F. Breid, Stabilitat und Wandel in der Kirchlichkeit der Landbevolke-
rung, a. a. 0., 101 sowie den Tagungsbericht iiber ,,Landpastoral. Dienst
an den Menschen in Land und Stadt®, hrsg. v. J. Wiener — H. Erharter,
Wien 1982.
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dere in der Bundesrepublik Deutschland, aber auch in
manchen Teilen Osterreichs), was vor allem die Schulen,
die Verwaltung und zum Teil die sozialen Einrichtungen
auf eine hohere Ebene abgesogen hat; des weiteren sei
erinnert an die zunehmende Mobilitat, an die Fernsteue-
rung des Dorfes durch Medien und Kultur sowie an Ande-
rungen durch politische und wertméBige Einstellungen,
die iiberwiegend in der Stadt vorkommen und zusehends
das Verhalten auch auf dem Land normieren. Dabei ist
nicht zu libersehen, daB sich das Gefdlle zwischen Stadt
und Land ausgleicht, was die Verdnderungsprozesse be-
zuiglich Wertorientierung sowie die pragenden Einfliisse
fur Ehe, Familie, Glaube und Religion betrifft.

Von einem solchen nur skizzenhaft genannten Hinter-
grund her wird man nicht von einem General-Modell
einer Landpastoral oder von einem iiberall giiltigen Kon-
zept der ,,Kirche auf dem Land‘ ausgehen diirfen. Viel-
mehr ergeben sich fiir die Kirche viele dynamisierende
Herausforderungen, die im Schnittpunkt mancher Wider-
spriiche oder gegenlidufiger Tendenzen liegen.

Bei allem vorsichtigen Abwégen einer Situation, deren
vielfaltige Bewegungen und uneinheitliche Tendenzen
sich nicht in einseitigen Analysen oder eindugigen Model-
len bandigen lassen, ist der Tatsache Rechnung zu tragen,
dal} die sogenannte moderne Entwicklung im religids-
ethischen Bereich auch auf dem Land Einzug gehalten
hat. Der Prozef3 mag sich in abgeschwichter Form voll-
ziehen. Aber die Beteiligung am kirchlichen Leben und
der EinfluB} des pfarreilichen Festkalenders, des Kirchen-
jahres und der Vereine gehen auch auf dem Land zuriick.
Das auswahlchristliche Verhalten, die Entfremdung ge-
genuber der religiosen Deutung des Lebens und die Di-
stanzierung von den ethischen Normen der Kirche (etwa
im Bereich von Ehe und Familie) kennzeichnen auch das
Verhalten der Kirchenmitglieder auf dem Lande. Auch
sie sind zunehmend gepriagt vom Meinungspluralismus
und von der Differenzierung bzw. Siakularisierung unse-
rer Gesellschaft.

Eine Pfarrei nun, die bei solcher Sachlage nach dem Mu-
ster der versorgenden Betreuungskirche zu funktionie-
ren versucht, wird wohl oder iibel an ihre Grenzen stof3en
und mit dem Zerfall ihrer herkémmlichen Seelsorgeme-
thoden und ,,Instrumentarien* konfrontiert (wie schon
der Priestermangel zeigt, denn vorerst werden vor allem
die kleineren Landpfarreien nicht mehr , besetzt*). Uber-
dies miussen die Erfahrungen mancher Stadtpfarreien,
dall Zugezogene aus katholisch-landlichen Gebieten ent-
weder nicht oder nur fiir kurze Zeit auftauchen, zum



Keine Uber-
programmierung

Einladende
Uberschaubarkeit

Nachdenken reizen. So stellt sich auch fur die Pfarrei auf
dem Land die Frage, wie sie die urspriingliche Berufung
der Christen auch kirchlich-gemeindlich ernst nimmt,
wie sie von einer pfarrerzentrierten Betreuung zu einem
von vielen wahrgenommenen und getragenen Gemein-
deleben findet und wie sie Raum und Klima schafft, daf
sich die Menschen auf dem Land dem Lebensentwurf
Jesu aussetzen und sich auf die ,,Dienstanweisungen
Gottes' zu praktischer Solidaritdt und Liebe einlassen.
Diesem Anliegen wird wohl kaum zu entsprechen sein,
wenn man unbesehen Stadt-Modelle kopiert, indem man
viele Arbeitskreise und Gruppen aktiviert sowie pausen-
los Programme und Bildungsveranstaltungen fiir andere
organisiert, die womoglich auf uberpfarreilicher Ebene
entworfen und koordiniert werden. Die gegenseitige
Kontrolle im Dorf, die zum Teil jahrhundertealten Brau-
che und Traditionen oder z. B. das Freizeitproblem der
Landwirte flihren solche Anstrengungen eher zu einem
sehr ,,zadhen‘ Ergebnis. Ebensowenig helfen akademi-
sche Patentrezepte, die kaum die ortlichen Verhéiltnisse
kennen oder die Lebensbedingungen einer Region oder
eines landlichen Gebietes beriicksichtigen. Es macht ei-
nen grof3en Unterschied, ob es sich dabei um Kirche auf
dem Land in der Diaspora Norddeutschlands, im dsterrei-
chischen Miihlviertel oder in den Tourismushochburgen
des Berner Oberlands oder Tirols handelt.

Andererseits ist der menschlich doch wichtige Aspekt
nicht zu Uibersehen, dafl die landlichen Gemeinwesen
eine Uberschaubarkeit und Unmittelbarkeit ermogli-
chen, die man in stadtischen Gebieten oft nur mithsam
aufzubauen vermag. Im Dorf kennt man nicht nur die
Funktion des Mitbiirgers, sondern oft doch auch seinen
Lebensweg bis in die Attitliden hinein, seine Familienver-
haltnisse, seine Starken und Schwiachen. Man kennt sich
zuweilen bis zur Unbarmherzigkeit. Der einzelne Mensch
erlebt sich dadurch aber auch einer Dorf-Gemeinschaft
zugehorig, sozusagen ,,zu Hause‘. Nachbarschaften oder
Quartiervereine ergeben sich unmittelbarer. — Wird da-
durch nicht ein pastorales Grundanliegen exemplarisch
deutlich und offenkundig gemacht, das auch die groBlen
Stadtpfarreien zum Nachdenken bringen mufl bzw. auf
ein Prinzip des gemeindlichen Lebens aufmerksam
macht? Gedacht ist dabei an die Uberwindung von An-
onymitéat und die Sorge fiir iiberschaubare Gemeindefor-
men und -strukturen, in denen durch Gemeinschaftsbil-
dung Kommunikation und Beziehung (Kennen-Lernen)
moglich werden. Damit hidngt auch die Spannung zwi-
schen Volkskirche und Gemeindekirche zusammen.
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Auch fiir die Kirche auf dem Land wird von zukunftssi-
chernder Bedeutung sein, daf sie in ihren getauften und
gefirmten Gliedern lebendige Gemeinde wird und sich
nicht zu sehr auf alte Traditionen und Stiitzen auBerhalb
der Kirche verlafit. Die Frage ist nur, ob sie dies primar
durch die Aktivierung vieler Gruppen und durch ein em-
sig-rastloses Gemeindeprogramm zu erreichen versucht
oder auch durch eine sensible und aufmerksame Beriick-
sichtigung der menschlichen und gesellschaftlichen Le-
bensbedingungen und der lebendigen Traditionen vor
Ort. Kirche auf dem Land ist unmittelbarer in der Offent-
lichkeit und im Geschehen der Landgemeinde prasent
und in den Alltaglichkeiten konkret. Dies kann Belastung
sein, ist aber auch Chance.

Fiir die pastorale Praxis und Reflexion sowie fiir die
kirchliche (Personal-)Planung sind damit weitere Span-
nungsfelder angesprochen, die wenigstens als Problem-
anzeigen Erwahnung finden sollen. Die Frage nach der
,,Kirche auf dem Land‘‘ enthilt auch die Fragen nach dem
Verhaltnis von territorialer und kategorialer (Speziali-
sten) bzw. nach flichendeckender oder schwerpunkthaft
ansetzender Pastoral.

Durch die Standesseelsorge, durch die Verbande (die auf
dem Lande oft noch erstaunlich viele Mitglieder, wenn
auch nicht ,,Aktivisten‘ verzeichnen) und durch die Bau-
ernseelsorge, die praktisch doch vor allem B&duerinnen-
seelsorge war und ist, sowie durch die uberpfarreiliche
Jugendarbeit usw. lief Kirche auf dem Land neben der
herkommlichen Pfarreiarbeit oft auf einer zweiten Schie-
ne. Die gegenwirtigen Tendenzen scheinen eher wieder
auf eine starkere gemeindliche ,,Integration‘‘ dieser pa-
storalen Aufgabenfelder hinzuweisen. Parallel dazu sind
die neuen Briauche und ,,Traditionen‘ und der Wandel
oder Neuaufbriiche in der Volksfrommigkeit zu sehen?.
Es ware bedenklich, diese Phanomene und Entwicklun-
gen samt und sonders nur abschatzig als das nostalgische
Wiederaufleben popularchristlicher Elemente zu bewer-
ten, die einem progressiven, gesellschaftspolitisch akti-
ven und zukunftstrichtigen Gemeindemodell gegeniiber-
gestellt wirden. Sucht sich darin eventuell eine Religiosi-
tat Ausdrucksformen, die emotional und im konkreten
Er-Leben der Menschen geerdet sein wollen und sich
nicht allein in den Zielsetzungen auf aktives kirchliches
Leben und auf eine Praxis im gesellschaftlichen und so-
zialen Kontext hin erschopfen moéchten? Ndhe zu den

2 Vgl. J. Bommer, Dynamische Gemeinde und Volksfrommigkeit, in: Dia-
konia 13 (1982), 101-111; W. Heim, Altes und neues religioses Brauchtum,
in: Diakonia 16 (1985), 107-110.



Subsididre Hilfe
der Region . . .

... fiir lebendige
Gemeinden

Menschen und ihren Erfahrungen heif3t nicht allein Aus-
richtung auf zielgerichtetes pastorales bzw. soziales Han-
deln, sondern ebenso Nahe und Verankerung in den Be-
findlichkeiten und Bedirftigkeiten, in den Hoffnungen
und Angsten sowie in den lebendigen Symbolen der Men-
schen. Wenn solche Erfahrungsndhe und solche Stro-
mungen und Tendenzen nicht subjektiv versanden (z. B.
durch Abwandern in Sekten) oder im kirchlichen Nie-
mandsland veroden sollen, dann stellt sich fiir die Kirche
auf dem Land erst recht die Frage nach einer lebendigen
und auf dem glaubwiirdigen Zeugnis vieler Christen auf-
bauenden Gemeinde.

Ob diesem Anliegen durch regionalisierte Pastoralkon-
zepte, durch Grundungen von Pfarrverbidnden oder
durch die z. T. schon katastrophale Verdiinnung des Seel-
sorgerpotentials entsprochen werden kann, ist mehr als
fraglich. Natiirlich kénnen iiberpfarreiliche Zusammen-
arbeit und Koordination (in der Schweiz spricht man im
kleineren Rahmen von Sektorenpastoral oder etwas we-
niger technisch von ,,Patenpfarrei*) z. B. in der Jugendar-
beit, im Bereich der Katechese, der Erwachsenenbildung,
in der Schulung von Mitarbeitern usw. sinnvoll sein. Be-
denklich werden sie jedoch, wenn sie zur Ersatzebene fur
die vor Ort nicht mehr prisenten Seelsorger werden und
wenn sie nicht priméar das gemeindliche Leben am Ort
schiitzen und stiitzen. Insofern sind kritische Anfragen
gegeniiber pastoralen Uberlegungen anzumelden, die mit
Vorbehalt gegeniiber einer sogenannten flachendecken-
den Pastoral (was ist das eigentlich?) oder unter dem
Druck des Priestermangels sich allein auf zentral organi-
sierte und damit geographisch punktuell wirkende Pasto-
ral konzentrieren mochten. Die Losung ist wohl kaum in
einem alternativen ,,Entweder — Oder* zu finden. So ent-
puppt sich die Frage nach der Kirche auf dem Land von
solchen Erorterungen und Hintergriinden her ebenfalls
als eine Frage nach den Bedingungen und Dimensionen
einer lebendigen Gemeinde schlechthin.
Regionalisierungen, Pfarrverbinde, zentralisierte und
spezialisierte Seelsorge garantieren vielleicht das Uberle-
ben der Institution, begiinstigen aber eher eine kirchliche
Konsum-Mentalitit, die immer weniger Menschen an-
spricht und erreichen kann. Ohne entsprechende ge-
meindliche Verankerung im Erleben und in den Heraus-
forderungen der jeweiligen Bevolkerung kann auch Kir-
che auf dem Land unter der Hand zu einem Potemkin-
schen Dorf erblassen.

Aber lebendige Gemeinden griinden in der Ndhe zu den
Noten und Freuden bzw. Erfahrungen der Menschen und
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in der Hoffnung, die von Jesus von Nazaret ausgeht und
zu der die Christen im Vertrauen auf das Wort und den
Weg Jesu stets neu aufbrechen diirfen. — Daf3 sich dies
immer wieder schenken kann, dafiir sind auch von den
kirchlichen Entscheidungstragern mutigere Schritte als
bisher erforderlich, wenn wir z. B. auf der einen Seite an
den Mangel an Seelsorgern und auf der anderen Seite an
die grof3e Zahl der auch zum pastoralen Dienst bereiten
Frauen und Manner denken. In diesem umfassenden Sinn
mahnt das Thema ,,Kirche auf dem Land* nicht weniger
unmittelbar, herausfordernd und eindringlich als die
Kirche in der Stadt.

Artikel

Wdhrend der nachfolgende Beitrag zum Thema Landseel-
sorge Erfahrungen und Anregungen aus dem bayrischen
Raum zusammenfaft und reflektiert, teilt hier ein Seelsor-
ger einer westfdlischen Gemeinde seine Sorgen mit der
Entwicklung des Landes, den Problemen seiner Men-
schen, dem weithin eher hilflosen Einsatz der Kirche mit,
und er schreibt von seinen Trdaumen und Hoffnungen fiir
ein erneuertes Land, das nicht mehr nur als nostalgischer
Spielgarten der Stddter angesehen wird. — Wie Schulz
mdochte auch Schneider seine kritischen Anfragen zur Dis-
kussion stellen. red

Wie Stichworte in einer Diskussion haufig Anregung fiir
weiterfilhrende und detaillierte Untersuchungen sein
koénnen, will ich die folgenden Uberlegungen verstehen.
Ich bin dabei zwei erkenntnisleitenden Interessen ge-
folgt: Einmal will ich versuchen, iiber das Stichwort mit
vielen Betroffenen — Praktikern und wissenschaftlich T4&-
tigen —ins Gespréch zu kommen, weil ich der Ansicht bin,
daBl die Zeit der groflen Entwiirfe und Modelle in der
praktischen Theologie voriiber ist und stattdessen die
vorsichtige, mehr tastende Suche nach immer wieder
korrigierbaren Praxistheorien angebrochen ist. Zum an-
dern bin ich selbst Seelsorger in einem ldndlichen Gebiet
und sehe mich und die Menschen der Gemeinde, mit der
ich arbeite, tagtdglich vor Fragen gestellt, auf die ich al-
lein keine Antwort finden kann und mittlerweile auch
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nicht mehr will, denn ich erlebe mit den Menschen dieser
Gemeinde, daBB gemeinsame Ratlosigkeit oft mehr Anlaf}
zum Nachdenken gibt als angenommene oder eingebilde-
te Sicherheit.

Ich werde auf dem Hintergrund eigener Erlebnisse mit
Landpastoral Fragen formulieren, Anfragen stellen, Ver-
mutungen &duflern, Unsicherheiten artikulieren, aber
auch ein wenig spekulieren, traumen und hoffen.

Der Anlage dieser Gedanken entsprechend verzichte ich
auf einen kritischen Apparat und auf Literaturangaben,
was nicht bedeutet, daf} ich die inzwischen zahlreichen
Bemiithungen um die Frage der Landpastoral ignoriere.
Sie sind ein wenig mit in die Zeilen hineingenommen.
Wer gelegentlich mit Fragestellungen pastoralen Han-
delns auBerhalb der eigenen Gemeinde konfrontiert ist,
wird die Frage stellen diirfen, ob es denn iiberhaupt so
etwas wie eine spezifische ,,Landpastoral* gibt, die sich
wesentlich von der ,,Stadtpastoral‘‘ unterscheiden soll.
Die Begriindungen fiir eine derartig spezifische Pastoral
scheinen mir nicht exakt genug zu sein, weil sie von
Primissen ausgehen, die gerade nicht die spezifischen
Probleme der Regionen in den Blick bekommen, die als
,.lindlich bezeichnet werden. Eine erste Anfrage und
damit auch verbundene Forderung wire an die For-
schung zu stellen, wie exakt eigentlich die sozialen, politi-
schen und kulturellen Veranderungen der landlichen Re-
gionen untersucht worden sind und welche Folgerungen
fiir die Beschreibung dieser Regionen gezogen werden
konnen.

Ich erlebe Situationen, die mir die Vermutung aufzwin-
gen, daB hier Verdnderungsprozesse im groB3en Stil be-
reits stattgefunden haben und noch im vollen Gange sind.
Festmachen konnte ich so etwas an der Veridnderung
landwirtschaftlicher Produktionsweise, die nicht am Be-
wubBtsein der Landwirte vorbeigegangen sein kann, an
der vorwiegend gewinnmaximierenden Tierhaltung und
der groBflichigen Bodenbearbeitung. Ich sehe ferner die
immer weiter fortschreitende Vernichtung weiter Teile
der Landschaft durch Verkehr und StraBenbau, der ja un-
ter dem Vorwand vorangetrieben wird, die Erholungsge-
biete den Stidtern zu ,,erschlieBen‘. Hinter der Sprache
verbirgt sich eine ganze Menge: das Land scheint eine Art
Sonntagsgarten fiir die Stadt zu werden, worauf auch die
Grundstiicksspekulationen zur Privatisierung ganzer
Landstriche fiir einige wenige Kapitaleigner schlieen
lassen.

Solche Beobachtungen lassen sich vermutlich detailliert
und unter Sachgesichtspunkten zusammenfassen, bis aus
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dem Haufen von Mosaiksteinen ein Bild der Verianderun-
gen und Umbriiche entsteht.

Ich ergéinze die Beobachtungen hinsichtlich der pastora-
len Arbeit. Ich erlebe eine grofe Mobilitit meiner Ge-
meindemitglieder, ich hore von den groBen Entfernun-
gen, die sie tdglich zuriicklegen miissen, um zu ihrem Ar-
beitsplatz und wieder nach Hause zu kommen. Ich erlebe
junge Menschen in geradezu dngstlicher Manie, sich den
groBen Forderungen der Konsumgesellschaft anzupas-
sen. Da sie aber in ihrem heimatlichen Raum nicht genii-
gend Angebote in dieser Richtung bekommen, entwik-
keln sie so etwas wie ,,aggressive Langeweile*. Dann se-
he ich sogenannte Traditionsvereine mit steigender Mit-
gliedertendenz und erlebe ihre Feste, die einerseits von
nebuloser Nostalgie und andererseits von Nachahmung
bestimmter Fest-Muster gepragt sind.

Nicht selten ertappe ich mich bei dem Eindruck, daf3 an-
laBlich dorflicher Traditionsfeste unter Beteiligung von
groBen Mengen Zuschauern aus der ,,Stadt* der Ausver-
kauf der eigenen Wiirde stattfindet, weil das ,,Deppen-
theater wohl zum Freizeitspall bestimmter Kreise ge-
worden ist.

In all diese unterschiedlichen Erlebnisse versuche ich
nun das Bild der Kirche hineinzuzeichnen, wie ich es sehe
und wie ich die Pridsenz von Kirche erlebe. Kirchliche
Feste und Feiern finden statt, sie werden auch besucht,
aber zunehmend marginalisiert. Die Beteiligung an klas-
sischen kirchlichen Veranstaltungen geht stetig zuriick,
das Interesse an Kirche sinkt von Jahr zu Jahr. Gleichzei-
tig wird immer mehr kirchliches Personal abgezogen,
ganze Landstriche haben keinen eigenen Pfarrer mehr,
geschweige denn eine irgendwie anders geartete Gemein-
deleitung.

Dies ist allerdings keine Analyse, sondern zunachst nur
Beobachtung. Auch das kann und muf genauer erforscht
werden. Anfragen lassen sich allerdings hier schon stel-
len: Wie wird in Kirchenleitungen tiberhaupt das ,,Land*
wahrgenommen? Warum zieht man immer mehr Perso-
nal ab, wahrend man z. B. fiir Militarseelsorge immer
noch geniigend hauptamtliche Krifte zur Verfiigung zu
haben scheint? Dies muf} an bestimmten Grundentschei-
dungen liegen, die ich als Vermutungen duflern will.

Ich vermute, dall unausgesprochen folgende Denkstruk-
turen hinter der geringen Aufmerksamkeit dem Lande
gegeniiber verborgen sind: Der Prozef der sogenannten
»gesellschaftlichen Differenzierung*‘ mit dem Verlust des
religiosen Deutungsmonopols der Kirchen hat ja als Re-
aktion seitens der katholischen Kirche vor allem die
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Schaffung bestimmter katholischer Subkulturen nach
sich gezogen. Dafiir schienen besonders die landlichen
Gebiete pradestiniert zu sein. Das hdngt mit der Vorstel-
lung zusammen, daf3 dort die Betreuungskirche noch am
ehesten zu funktionieren schien. Die sozialen Vorausset-
zungen fiir ein derartiges Modell schienen geradezu ideal:
selbstverstdandliche familiale Sozialisationsmuster, die
nahtlos in kirchliche Sozialisation in der Form der Inte-
gration in bestehende und definierte kirchliche Organisa-
tion Uibergefiihrt werden konnten. Ideal schien auch das
Fehlen sozialer Spannungen, die relative Bestandigkeit
und die mangelnde Mobilitat. Dies fiithrte zu der nostalgi-
schen Verherrlichung des ,,Landlebens‘ bis in neuere
Katechismen hinein. So sehr dies verstidndlich erscheint,
so verhidngnisvoll hat sich gerade diese Grundannahme
erwiesen. Es lieBe sich wohl relativ leicht nachweisen,
daf} die behauptete Spannungsfreiheit dorflicher sozialer
Organisationen Grund fiir entscheidende pastorale Fehl-
einschéatzungen gewesen ist. Die dorfliche Kultur war be-
reits mit Beginn der Industrialisierung nicht mehr ein-
heitlich. Als Beispiel dafiir kann man die grofle Land-
flucht ansehen und die Kleinindustrien, die Keimzellen
spéaterer GroBindustrie. Ebenso mull beachtet werden,
wie hart die Klassengegensatze auf dem Land waren und
welche Herrschaft in unseren Breiten die Groflbauern
ausiibten. Die Rolle der ,,Knechte‘ und kleinen Landar-
beiter im sozialen Geflige des Dorfes ist m. E. iberhaupt
noch nicht erforscht worden.

Kirche hat weithin ohne Beriicksichtigung dieser Veran-
derungen, ohne Beriicksichtigung der differenzierten
Strukturen des Dorfes bzw. der verschiedenen Dorfer die
Betreuungspastoral auf dem Lande nahtlos weiterzufiih-
ren versucht. Damit trat das zweite verhangnisvolle Pro-
blem auf: Wiahrend in den Stiddten langst erkannt wurde,
daB die Pastoral differenzierteren Bedingungen standzu-
halten hat, wurden auf dem Land ,,katholische Inseln*
geradezu gepflegt, allerdings mit dem Preis standiger Ab-
grenzungsversuche gegeniiber ,,stidtischen Ideen.
Unausgesprochene Voraussetzung des pastoralen Grund-
modells ist eine stabile soziale Organisation und eine rela-
tiv stabile Umwelt. Beides aber war auf den Dorfern
schon lange nicht mehr vorhanden, so daf} die Lage der
Pastoral vielfach schon zu einer Zeit katastrophal war, als
es noch keinen Priestermangel gab. Die Sorgen der Land-
pastoral diirfen daher nicht nur mit dem Priestermangel
erklart werden, sondern es ist tiefer nach den Vorausset-
zungen der ,,Landpastoral* zu fragen. Damit zusammen
hangt die eingangs gestellte Frage, ob es denn eine spezi-
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fische Pastoral des Landes gibt. Indem man sie lange Zeit
unter den Pramissen einer katholischen Subkultur und
unter den Bedingungen einer Betreuungskirche behaup-
tet hat, verlor man ihr Spezifikum und baute auf einem
imaginaren sozialen und religiosen Gebilde. Verloren gin-
gen dabei die Traditionen, von denen aus man mit Recht
von einem Spezifikum ,,Land‘ reden kénnte, ndmlich die
regionalen, sprachlichen und kulturellen Eigenarten in-
nerhalb kleinster Gebiete. So ist es nicht verwunderlich,
wenn in den lindlichen Gebieten das ,,Interesse‘* an Kir-
che verlorenging, wiahrend gleichzeitig kaum Anstren-
gungen unternommen wurden, Gemeindemitglieder an
der Gemeindearbeit zu interessieren.

Ebenso verstandlich, aber zuweilen verhiangnisvoll
scheint mir die Ubertragung bestimmter ,,Gemeindemo-
delle‘“ auf das Land zu sein, die als erste Versuche zur
Aktivierung der Landpastoral zu werten sind. Hier pas-
siert m. E. folgendes: Die regionalen Grenzen wurden be-
reits durch zum Teil duBerst brachiale Kommunalrefor-
men ins Unkenntliche erweitert. Das entsprach durchaus
der Bedeutung des Landes als Industrieraum. Gleichzei-
tig versucht die Kirche, ihren Organisationsraum zu festi-
gen. Es werden ,,Modelle* entwickelt, die deswegen weit-
hin ohne die Betroffenen zustande kommen, weil diese ja
nicht gelernt haben, Gemeinde als ihre Sache ansehen zu
diurfen. Damit will ich keinesfalls sinnvolle Versuche mit
Pfarrverbdanden usw. diskreditieren. Gefragt und vermu-
tet werden darf aber, ob hier nicht doch bestimmte Orga-
nisationsmuster einfach tibertragen werden, ohne deren
soziale und religiose Bedingungen geniigend erforscht zu
haben. Indem die Kirche auf dem Lande mit denselben
Organisationsmethoden vorgeht wie in stadtischen Ge-
bieten und Gemeindebildung weithin als Aktivierung
versteht, gehen entscheidende Chancen endgiiltig verlo-
ren. Langst nimlich haben Menschen in den Landgebie-
ten vollig andere Formen ihrer sozialen Anbindungen an
Gruppen und Vereine gefunden, so daf3 die Kirche mei-
stens zu spat kommt. AuBlerdem scheinen die entschei-
denden Fragen nach einer landlichen Tradition tber-
haupt nicht gestellt zu werden. Das provoziert die thesen-
hafte Vermutung: Die bloBe Tradierung kirchlicher
Organisation ohne vollig neue Fragen nach der Bedin-
gung und Moglichkeit der Tradierung von Christentum
vermag keine Grundlage fiir Landpastoral zu sein.
Selbst wenn man mit der Tradierung bestimmter sozialer
Organisationsformen des Christentums entscheidende
Fragen auch fiir die Zukunft beantwortet zu haben meint,
geht die Rechnung in der Praxis nicht auf. Gerade in 1land-
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lichen Gebieten erweist sich die immer stirker werdende
Verknappung des Personals als duflerst gefihrdend fiir
alternative und weiterfithrende Uberlegungen. Wahrend
noch vor wenigen Jahren in dem Gebiet, in dem ich tatig
bin, wenigstens fiir jeweils ein Dekanat z. B. ein haupt-
amtlicher Jugendseelsorger eingestellt war, hidlt man das
heute schon nicht mehr fiir nétig. Dabei war das gerade
ein kleiner Schritt in die richtige Richtung, denn aus eige-
ner Erfahrung mit diesem Amt weifl ich, daB3 viele Ju-
gendliche nur noch iiber den Jugendseelsorger und die
Dekanatsstelle fiir kirchliche Jugendarbeit liberhaupt
mit Fragen des Christentums in Beziehung gebracht wer-
den konnten. Sie erlebten ,,personales Angebot‘, was sie
aufgrund der Altersstruktur beim Klerus in ihren Dor-
fern nicht mehr erlebten. Aus dieser Zeit sind hoffnungs-
volle Ansitze von Gemeindebildungen bekannt, die heu-
te zum grof3en Teil vergessen sind, da keine Begleitung
mehr stattfinden kann oder nur noch ungeniigend. Selbst
die behauptete und geforderte Tradierung des Christen-
tums via bestehender kirchlicher Organisationen funk-
tioniert nicht mehr. Es ist zu befiirchten, daB das immer
weniger vorhandene personale Angebot zu immer grofe-
rer Entfremdung von Kirche fiihrt — und damit auch von
Christentum, denn es gibt in ldndlichen Gebieten kaum
alternative Bewegungen. Die immer wieder zu horende
Forderung, wonach die Laien ihre Stunde erkennen soll-
ten und sich zur Mitarbeit zur Verfiigung stellen mii3ten,
nimmt sich zynisch aus auf dem Hintergrund der Vergan-
genheit, in der in lindlichen Gebieten Laien gar nicht
oder kaum gefragt waren. Das vorhandene Personal ver-
mag die notige Ausbildung und Qualifikation nicht mehr
zu leisten.

Ein Stichwort wie das der Landpastoral darf nicht einfach
nur negativ ins Blickfeld geraten. Deshalb diirfen erstens
nicht die zahlreichen und ernsthaften Bemiihungen ver-
schwiegen werden, den Anliegen der Landpastoral ge-
recht zu werden. Manche Ditzesen haben Arbeitsgrup-
pen gebildet, in einigen gibt es spezielle Beratungsdienste
fir die Landgebiete.

Angesichts dieser Bemiihungen sind eigene Spekulatio-
nen erlaubt, aber ebenso auch eigene Traume und Hoff-
nungen als Angebot, mitzuspekulieren, zu traumen und
zu hoffen.

Wenn die Landpastoral thematisiert wird, kann dies nicht
ohne kritische Anfrage an die dahinter stehenden theolo-
gischen Gemeindevorstellungen geschehen, ohne die Bil-
der, die eine Handlungsanweisung priagen. Wenn schon
zunehmend in den stiddtischen Gemeinden das Ungeni-
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gen einer bloBen Aktivierung um der Aktivierung willen
erkannt wird, diirfte dies keinesfalls bei der Frage nach
der Landpastoral ausgeblendet werden. Die Ubertragung
des Denkmodells ,,aktive Gemeinde‘ scheint mir auf
landliche Gebiete aus folgenden Griinden dulerst proble-
matisch zu sein: Die hinter diesem Modell stehende
Grundannahme, ndmlich die Organisierbarkeit von Reli-
gion im Sinne der Maximierung des Bestehenden mit fe-
sten Zielen und Zwecken, verhindert erneut die Erinne-
rung an entscheidende Traditionen des landlichen Rau-
mes. Hier wird ein Schwerpunkt kiinftiger wissenschaft-
licher Untersuchungen liegen miissen, weil einerseits
nachgewiesen werden muf, da3 die Anknupfung an eine
katholische Subkultur geradezu unzuléssig ist angesichts
gegenwartiger Probleme, andererseits die Organisierbar-
keit von Gemeinden im Sinne vorgegebener Ziele und
Zwecke theologisch von der Gegenposition einer ,,kom-
munikativen Gemeindepraxis* her in Frage zu stellen ist.
Wenn das Modell der Betreuungskirche — zu dem ich trotz
einiger Unterschiede auch die sogenannten Aktivie-
rungskonzepte rechne — nicht in der Lage ist, sowohl dif-
ferenzierte Praxis als auch plurale Religiositdt und sub-
jektive Befindlichkeiten zur Sprache zu bringen, kann
darauf nicht einfach eine Organisation aufgebaut werden,
die dieses Unvermaogen nur fortsetzt.

Wenn es also weder das ,,heile Dorf* noch eine Chance
einer Betreuungskirche gibt, welche Moglichkeiten kom-
men dann in den Blick? Nach meiner Beobachtung gibt es
andere Traditionen als die immer wieder behaupteten; an
solchen Traditionen kann man vorsichtige Uberlegungen
fiir eine kiinftige Landpastoral ansetzen. Ich méchte diese
Tradition ,,Liebe zum Detail‘‘ nennen und kann dies fest-
machen an den unterschiedlichsten Sprachformen des
Plattdeutschen in den westfdlischen Dorfern, die sich un-
ter anderem durch diese Sprache voneinander unter-
schieden und eigene kulturelle Uberlieferungen pflegten.
Das Plattdeutsche und sonstige sprachliche Unterschiede
sind sicher heute beinahe verschwunden, wohl aber gibt
es immer noch die wesentlich groere Moglichkeit im
Vergleich zur stddtischen Kultur, in iiberschaubaren
Gruppen miteinander zu kommunizieren. Die Landpa-
storal kannte das zwar schon immer und hat es auch lo-
bend hervorgehoben, aber man wird den Verdacht nicht
los, daB} dies nicht zuletzt aus Griinden der praktischen
Integrationsfahigkeit geschah. Im Sinne einer Suche
nach Tradierungschancen des Christentums im differen-
zierten landlichen Raum scheint mir aber die hohere
Kommunikationsfahigkeit unverzichtbar zu sein.
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Die Moglichkeit, noch betroffen zu sein vom Lebens-
schicksal des Nachbarn, ist ebenfalls grofler. Gleichzeitig
gibt es Bindungen und Gruppierungen, die trotz indivi-
dueller Verschiedenheit den Zusammenhalt garantieren.
Diese einfachhin als Traditionsvereine abzutun, erscheint
toricht angesichts der Chancen fiir eine kritische Ausein-
andersetzung. Die Wahrnehmung von Ereignissen aus
der Umwelt ist ja unter anderem auch an Uberschaubar-
keit gebunden. Wenn dies von der Pastoral wahrgenom-
men wird, ergeben sich bisher kaum genutzte Chancen
fiir Gemeindebildungsprozesse ohne die bekannten Ab-
grenzungsphidnomene. Es erscheint mir nicht unwichtig
zu sein, diese mehr prozeBhaften Komponenten dorf-
licher Tradition an strukturelle Komponenten anzubin-
den. Damit meine ich die dorfliche Pfarrei mit ihren sinn-
haften Uberlieferungen wie Prozessionen, Flurbegehun-
gen, Kreuzwegen usw.

Esist durchaus denkbar, iiber diese sinnhaften Erlebnisse
christlichen Glaubens zu neuem Verstidndnis christlicher
Schopfungshoffnungen zu kommen. Wenn Flurprozessio-
nen z. B. als ,,alternative Zeichen* gegen die Zerstorung
der Natur gedeutet werden, kann dies Prozesse der Be-
wuBtseinsbildung in Gang setzen und zugleich dem ,,Hei-
matkitsch® entgegentreten, zu dem mittlerweile weithin
die kirchlichen Symbole mitbenutzt werden. Die Féhig-
keiten, iiber die genannten Traditionen miteinander ins
Gespriach zu kommen, um Gemeinde zu bilden, missen
erlernt und eingeiibt werden. Dazu ist allerdings die Per-
sonalstruktur des lindlichen Raumes zur gegenwaértigen
Zeit nicht in der Lage.

Fiir die Zukunft mochte ich etwas in Erinnerung bringen,
was lange Zeit fiir den ldndlichen Raum kulturell und so-
zial prigend gewesen ist: das Kloster. Analog zu den viel-
faltigen Ausstrahlungen mancher Kloster bis in die Neu-
zeit hinein lieBe es sich doch denken, ,,pastorale Zentren
zu bilden, in denen unterschiedlichste Menschen tatig
sind: Theologen, Sozialarbeiter, Landwirte, Jugendpfle-
ger, sicher auch Priester, aber eben in ein solches Team
eingebunden. Aufgabe dieser Zentren konnte es sein, ge-
wissermaBen von sich aus ,,einladend* zu wirken, Men-
schen aus den Dorfern neugierig zu machen und mit ih-
nen zusammen ein Stiick Leben zu leben. Dabei kame es
zum lebendigen Austausch, zu religioser Kommunika-
tion, die allerdings nicht losgelost ist von den Problemen,
die die Menschen in derartige Zentren mitbringen. Inter-
essierte konnten sich informieren, weiterbilden, mit an-
deren zusammen sich ausbilden und diese Erfahrungen
weitergeben. Gleichzeitig konnte in solchen Zentren al-
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ternativer Umgang mit der Natur erlernt werden, denn es
ist nicht einzusehen, daBl diese vornehme klosterliche
Tradition, namlich Landwirtschaft zu erlernen, heute
verloren sein soll. Im Gegenteil: hier konnte Kirche nach
langer Zeit wieder Wege aus der Krise des Landes aufzei-
gen. Das konnte niher beschrieben werden im Sinne
einer innovatorischen Praxis.

Es wire durchaus denkbar, daB sich ein pastorales Zen-
trum auch als Ausbildungsbetrieb fiir alternative Land-
wirtschaft versteht, um so Moglichkeiten fiir sinnvolle
Arbeitspléitze auf dem Land zu schaffen. Dies ist deswe-
gen kein Zukunftstraum mehr, als anthroposophische
Gruppierungen so etwas schon seit geraumer Zeit in 1ind-
lichen Gebieten tun. Denkbar wiire schlieBlich die Ein-
richtung einer Darlehenskasse, damit Landwirte billige
Kredite zur Umstellung auf biologische Landbauweise er-
halten konnen. Bisher ist das nur Landwirten moglich,
die iiber einen grofen Betrag an Eigenkapital verfiigen.
Die Entdeckung des Berufes ,,Landwirt* kann ein pasto-
raler Beitrag zur Landseelsorge sein, denn die Sichtweise
der Schopfung Gottes wiirde durch alternativen Umgang
mit der Natur erheblich verindert.

SchlieBlich ist es moglich, den Personalstand einer sol-
chen ,,pastoralen Zelle* zu variieren, denn es geht um
Befdhigung von Mitarbeitern und Gemeindeleitern. Ist
ein gewisser Grad an Eigenstindigkeit erreicht, konnen
sich Mitglieder des Personals zuriickziehen und ein neues
Zentrum in einem anderen Gebiet eroffnen. Sobald nam-
lich Selbstandigkeit erreicht ist, bedarf es nicht stindiger
Begleitung durch hauptamtliche Mitarbeiter.

So gesehen, konnte sich der Traum von pastoralen
Zentren durchaus realistisch erweisen.

Zum SchluBl: Hinter diesen Traumen steht die Hoffnung
auf eine Gemeinde als Gemeinwesen, die sich wesentlich
versteht in Zusammenarbeit mit allen Menschen, die in
einer Region leben, und weniger aus Abgrenzung heraus
zu leben vermag. Das ist sicher nicht in jedem Falle die
traditionelle Kirche des Dorfes, wohl aber die denkbare
Struktur einer christlichen Tradition, die man vielleicht
einmal spéter ,,Gemeinde des Landes“ nennen wird.
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1. Die Landseelsorge
als pastorales

und personelles
Notstandsgebiet

Um Glaube und Kirche auf dem Land zu erhalten, ist eine
sorgfdltige Analyse, aber auch eine neue Sichtweise und
Planung erforderlich. Unter Mitarbeit von Seelsorgern
und Laien aus der Landseelsorge und der Katholischen
Landvolkbewegung Bayerns wurden am Institut fiir Pa-
storaltheologie der Universitdt Miinchen nachstehende
Uberlegungen erarbeitet, die das Problembewuftsein ver-
tiefen und konkrete Anregungen vermitteln wollen. red

Mit Datum vom 20. 7. 1983 veroffentlichten die ,,Freisin-
ger Neueste(n) Nachrichten®, Lokalteil der Stiddeutschen
Zeitung des Landkreises!, auf der Titelseite einen Hilferuf
der Katholischen Jugendorganisation des Dekanates
Freising an den Erzbischof von Miinchen und Freising.
Unmittelbarer AnlaB hierzu war der gesundheitliche Zu-
sammenbruch des Stadtjugendseelsorgers, der als Ka-
plan der Freisinger St.-Georgs-Gemeinde nach der Ver-
setzung des Stadtpfarrers iiber sechs Monate hindurch
die kommissarische Verwaltung der 12.000 Katholiken
zihlenden Pfarrei wahrzunehmen hatte: ,,Lieber Herr
Erzbischof Dr. Wetter! Geben Sie uns bitte wieder einen
Jugendseelsorger. Wir, die ehrenamtlichen Jugendleiter,
konnen bei noch so groBer Bereitschaft mangels theologi-
scher Qualifikation den Niedergang der kirchlichen Ju-
gendarbeit nicht aufhalten und den jungen Menschen die
erforderlichen Impulse zur Glaubensverwirklichung
nicht geben. Wer aber vermittelt sie dann, wenn sich die
Reihen der Seelsorger durch Krankheit, Alter und Tod
zunehmend lichten?2

Vermutlich werden manche Leser nun verwundert sa-
gen: ,,In der Stadt gibt es ja noch Priester. Aber bei uns?
Wir leben seit Jahren ohne eigenen Seelsorger. Ein Pfar-
rer oder ein Pastoral- bzw. Gemeindereferent wohnt
nicht am Ort. Wir gehoren zu einem Pfarrverband und
haben auch im regelméBigen Turnus Gottesdienst. Aber
auf der StraBe, zu einem Gesprich in der Jugendgruppe
oder gar bei einem Hausbesuch konnen wir ihn kaum
noch treffen. Das Pfarrhaus steht leer und wartet auf ei-
nen (eventuellen) Ruhestandsgeistlichen. Die Jugend
versammelt sich an den Feierabenden unter der Dorf-
linde, fahrt mit Motorradern und Mopeds durch die Ort-
schaft und gibt das Geld in Diskotheken aus. Was
soll in der nichsten Generation aus Glaube und Kirche
werden?*

1 Freisinger Neueste Nachrichten. Lokalteil der Stiddeutschen Zeitung des
Landkreises vom 20. Juli 1983, S. 1.

2 Vgl. hierzu: ADRESSE. Mitteilungsblatt der Katholischen Stadtjugend
(BDKJ) Freising. Sondernummer zur Thematik: ,,Situation in der (Ju-
gend-) Seelsorge®.
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Hinter dieser Frage, die eine vom Katholischen Schul-
kommissariat in Bayern herausgegebene Handreichung?
stellt, stehen Beobachtungen und Fakten, die nur betrof-
fen machen konnen. So registriert beispielshalber eine
vom Bistum Limburg erstellte Untersuchung zur ,,Ent-
wicklung des Kirchenbesuches in zwei Landgemeinden
des Westerwaldes‘‘ zwischen 1969 und 1979 eine Riickliu-
figkeit um ein Drittels. Eine graphische Darstellung aus
dem Bistum Passau belegt, daB diese Erscheinung kein
Limburger Sonderfall ist5. Schon 1975 waren im Augsbur-
ger Bistum 84 Prozent der Pfarreien bis 500 Katholiken
unbesetzt; die etwas groBeren Pfarreien, deren Katholi-
kenzahl zwischen 500 und 1000 betrigt, hatten zu 44 Pro-
zent keinen eigenen Seelsorger mehrs. Im Erzbistum
Miinchen und Freising sind gegenwairtig von den ca. 600
Landpfarreien 180 nicht mehr mit einem eigenen Seelsor-
ger besetzt?. Schaut man schlieBlich auf die Altersstruk-
tur der Priester — die zahlenmiBig stiarksten Jahrginge
befinden sich zwischen den Jahren 60 bis 75 und 45 bis 55
—, 5o muB fur die ndhere Zukunft ein noch groBerer Riick-
gang vorhergesagt werden. Da aber fur die Jugendarbeit
vor allem die jingeren Priester in Frage kommen, ist aus
der erschreckend geringen Zahl der Priesterweihen in
den vergangenen Jahren ebenfalls kein Morgenrot am
Horizont in Sicht. Zugegeben: Der noch relativ junge Be-
rufsstand der Pastoral- und Gemeindereferenten bewil-
tigt im Bereich der Katechese, der Jugend- und Erwach-
senenbildung, bei der Vorbereitung und Durchfiihrung
der Wortgottesdienste sowie durch den Besuch der
krank- und altgewordenen Gemeindemitglieder wichtige
Aufgaben der Seelsorge. Fur die Uberwindung des pasto-
ralen und personellen Notstandes auf dem Land reichen
diese Bemiihungen trotzdem nicht aus. Hier miissen
Theologie und Kirchenleitungen gemeinsam neue Denk-
ansatze wagen und sich um die Entwicklung von pastora-
len Strategien zur (Riick-)Gewinnung eines missionari-
schen Selbstverstidndnisses der Gemeinden bemiihen.

Aufgrund des Wiirzburger Synodenbeschlusses iiber pa-
storale Strukturen® wurden in den meisten Ordinariaten
der bundesdeutschen Bistiimer eigene ,,pastorale Pla-
nungsstellen‘ eingerichtet. Deren bisherige Uberlegun-

3 Christsein im Dorf, hrsg. v. Katholischen Schulkommissariat in Bayern,
Miinchen 1983, S. 55-58 (Bezug: Maxburgstr. 2, D-8000 Miinchen 2).

4Vgl. ebd., S. 55.

5Ebd.

6 Vgl. ebd., S. 56.

7Vgl. K. Wernberger, Die Situation auf dem Land, in: EXPRESS. Katholi-
sche Landjugendbewegung der Didzese Miinchen und Freising, Nr. 55,
Juni 1983, S. 10.

8 Beschluf: ,,Rahmenordnung fiir die pastoralen Strukturen und die Lei-
tung und Verwaltung der Bistiimer in der BRD, in: Offizielle Gesamtaus-
gabe Bd. I, Freiburg 21976, S. 679-729, bes. S. T06-710.
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gen werden allerdings weithin von den Defiziterfahrun-
gen des Seelsorgers gepragt. So brachte die kommunale
Gebietsreform erhebliche Probleme fiir die Kirchenge-
meinden. Die Auflésung von Landkreisen, die Einge-
meindung in grofere Ortschaften, der Bau von Verbands-
schulen bei gleichzeitigem Verlust der eigenen Schule
mogen lediglich als Stichworte fiir die den Dorfern zuge-
fiigte Identitéitskrise der spaten sechziger und frithen
siebziger Jahre gelten. Der Priestermangel rief nach der
Grundung von Pfarrverbidnden. Hinzu kamen die gestei-
gerten Erwartungen der Glaubigen an ein differenziertes
Angebot der Pastoral, was sich in der Schaffung der Bera-
tungsdienste und im Aufbau der Theologischen Erwach-
senenbildung niederschlug?.

Anliegen einer in die Zukunft weisenden Pastoral mul es
sein, die Gemeinden zu befdhigen, daf3 sie selbst die
Grundfunktionen gemeindlichen Lebens moglichst gut
erfiillen und auch neue Menschen fiir den Glauben ge-
winnen konnen. Zunachst sei allerdings an Karl Rahners
Vorbehalt gegen den Versuch der totalen Planbarkeit
erinnert: ,,Alle Planung der Kirche, alle ekklesiale Futu-
rologie (wird) grundsétzlich unvollendbar sein, die Kir-
che (wird immer) auf unberechnete Zukiinfte hin ihren
Weg gehen miissen. Ja, man wird dariiber hinaus sogar
sagen miissen, daf} die Kirche die Gemeinschaft der Men-
schen ist, die das Unplanbare als ihr Heil erwarten, die
Unbegreiflichkeit Gottes in der Ankunft seines Reiches
als ihre Seligkeit entgegennehmen und das Wachsein fur
diese unberechenbare Zukunft in der Menschheit gerade
als eine fundamentale Aufgabe der Kirche halten. Die
Kirche ist in der Welt das Sakrament der ungeplanten
Zukunft, weil diese Zukunft die ewige Unbegreiflichkeit
Gottes selber ist. Aber fiir die Freiheit des Menschen und
fiir die Aufgabe der Kirche ist damit Planung nicht abge-
schafft.“10 Wie der Mensch planen und das Haus seines
Lebens immer neu und immer besser bauen muf, so muf3
auch die auf die Ankunft Gottes hoffende Kirche ,,immer
auch eine Kirche gesellschaftlicher Gefiigtheit, eine Kir-
che der Ordnung, der aktiven Missionierung, des Rechts
und also auch der menschlichen Planung sein‘11.

Eine der wichtigsten Ursachen fir die wachsende Distan-
zierung der Glaubigen von ihrer Kirche diirfte darin lie-
gen, daB sich die Mehrzahl der Christen in der bundesre-

9 Vgl. J. Faltlhauser; Pfarrverbiande — Erzbistum Munchen und Freising,
in: EXPRESS. Katholische Landjugendbewegung der Diozese Miinchen
und Freising, Nr. 55, Juni 1983, S. 4f.

10 K. Rahner, Perspektiven der Pastoral in der Zukunft, in: Diakonia 12
(1981), S. 228.

1 Ebd.

233



4. ,,Gemeinwesen-
orientierte Pastoral*‘ —
ein Synonym fur
Offenheit und
Briiderlichkeit

234

publikanischen Kirche nicht mehr zu Hause fiihlt. Eines
der wichtigsten Ziele der Pastoral miiBte es deshalb sein,
die Beziehungsstorung zwischen den kirchlich Distan-
zierten und den Gemeinden zu beheben und die Men-
schen wieder geistig-geistlich in der Kirche zu beheima-
ten. Der erste Schritt dazu ist die Kenntnis der Sorgen
und Bedriickungen. IThm mu8 eine tiefgreifende Solidari-
tat der Kirche mit allen, die von ,,Trauer und Angst‘ um-
getrieben werden, folgen. Wie sonst kann die von ihr aus-
zurichtende Botschaft, daB ,,Gott fiir uns* (Rom 8) ist, von
den Menschen begriffen werden, wenn die Gemeinden
nicht selbst als Hort der Offenheit und Solidaritit (Apg 2,
44) erfahren werden konnen?

Von dieser Grundhaltung eines offenen und briiderlichen
Gemeindeverstiandnisses gepragt ist ein Positionspapier,
das die Katholische Landjugendbewegung (KLJB) im No-
vember 1981 als Beitrag zum Entwurf einer prospektiven
Pastoral auf dem Dorf vorgestellt hat!2. (Vor Jahren hatte
bereits die Wiirzburger Synode in ihrem BeschluB ,,Die
pastoralen Dienste““13 die Gemeinden aufgefordert, alle
Kréfte zur Mitsorge in der Pastoral einzusetzen; doch
blieb dieser Appell weithin ohne Wirkung.)

Naherhin charakterisieren vier Prinzipien den Denkan-
satz einer ,,gemeinwesenorientierten Pastoral:

1) Eine auf das Gemeinwesen hin bezogene Pastoral geht
davon aus, daB der ,,Lebensraum Dorf* unter allen Um-
stdnden auch die Grundstruktur fiir die Kirchengemein-
de bilden muB. Die Lebensgemeinschaft und die soziale
Kommunikation (,,alle konnen mit allen iiber alles re-
den®) bilden einen wertvollen Schatz fiir die Pastoral. Sie
dirfen weder durch Zentralisierung (Verbandspfarreien
mit unuberschaubarer Groéfle) noch durch Funktionali-
sierung der Dienste (Aufteilung der Dienstfunktionen auf
verschiedene Funktionstrager, die keine pastoralen Be-
zugspersonen werden konnen) verlorengehen. Wenn-
gleich der Verkiindigung der Heilsbotschaft vor allen
kommunalen Aufgaben der Vorrang gebiihrt, so wird sich
die Gemeinde schon deshalb um die sozialen Belange im
Dorf mitsorgen, weil es im weiteren Sinn auch die ihren
sind (Prinzip der Integration).

2) Eine auf das Gemeinwesen hin bezogene Pastoral greift
das Leben im Dorf auf und versucht, es christlich zu deu-
ten und zu feiern. Dabei setzt sie selbstverstindlich in der
Erfahrungswelt der Dorfbewohner an. In den drei Grund-
vollziigen des Verkiindigungs-, des Gottes- und des Bru-
12 Auf der Suche nach neuen Wegen in der Landpastoral. POSITIONSPA -
PIER der Kath. Landjugendbewegung Deutschlands (KLJB), verabschie-
ldlg;l et\)m 15. November 1981 in Fulda-Kleinsassen (als Manuskript veroffent-

13 BeschluB3: Die pastoralen Dienste in der Gemeinde, in: Offizielle Ge-
samtausgabe Bd. I, Freiburg 21976, S. 581-636.
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derdienstes bemiihen sich Priester und Laien gemeinsam
darum, daB Kirche erfahrbar wird. Gerade der gemeinsa-
me Dienst soll der Gemeinde bewullt machen, dafl die
Weitergabe des Glaubens nicht nur eine Aufgabe der
haupt-, neben- oder ehrenamtlich Tétigen in der Seel-
sorge ist, sondern vom Zeugnis und den Begabungen
aller Gemeindemitglieder abhingt (Prinzip der Eman-
zipation).

3) Eine auf das Gemeinwesen hin bezogene Pastoral be-
schriankt sich — bei Wahrung ihres eigenstindigen Heils-
auftrages am einzelnen wie der Gemeinde — nicht auf den
religios-innerlichen Bezirk, sondern bemiiht sich nach
Kriften auch um die Aufgaben des gesellschaftlichen
Lebens (Prinzip der Partizipation).

4) Eine auf das Gemeinwesen hin bezogene Pastoral ist
sich ausschlieBlich bewuBt, daB Organisations- und
Strukturfragen niemals im Mittelpunkt der Planungen
stehen diirfen. Vielmehr existiert Seelsorge nur dort, wo
es reale Beziehungen zwischen der Gemeinde und den
Seelsorgern gibt, die als Inspiratoren, Schrittmacher und
Koordinatoren fungieren. Fallen die theologisch und spi-
rituell qualifizierten pastoralen Bezugspersonen in Zu-
kunft aus, dann wiirde nicht nur der soziale Zusammen-
halt der Gemeinde, sondern der Glaube selbst Schaden
nehmen. Dabei bleibt bei aller Wertschitzung des Laien-
einsatzes der geweihte Gemeindeleiter unverzichtbar.
Sein Dienst gilt der Einheit der Gemeinde und ihrer
Riickbindung an Jesus Christus, den Herrn des Glaubens
(Prinzip der Animation)4.

Wie ein roter Faden durchzieht das Positionspapier die
Lehre vom allgemeinen Priestertum der Glaubigen: Alle
Getauften sind Gottes Volk, folglich sind alle fur das
Wachstum des Gottesreiches verantwortlich. Wenn die-
ses urchristliche BewuBtsein die Gemeinden durchsauert
haben wird, dann diirfte die Beheimatung der Menschen
in der Kirche auch morgen gelingen. Eine offene, ein-
ladende und briiderliche Gemeinschaft gleichgesinnt
Glaubender strahlt aus, zieht an, iberzeugt.

Die folgenden pastoraltheologischen Postulate wollen
den Leser zum Weiterdenken anstiften. Simtliche Uber-
legungen dienen einem einzigen Ziel: den Glauben und
die kirchliche Praxis auf dem Land lebendig zu erhalten
bzw. dort, wo der Glaube nicht mehr das Leben der Be-
wohner durchherrscht, jene pastoralen Strategien zu ent-
werfen, die eine Wiederbeheimatung der Menschen in der
,;Kirche im Dorf* moglich machen.

14 Vgl. hiezu: E. Epping, Podiumsdiskussion ,,Bleibt die Kirche im Dorf?",
in: Unsere Aufgaben als Christen im Dorf, Bocholt 1983, S. 18-21. (Reihe:
Beitrige zur Jugendarbeit und Erwachsenenbildung auf dem Land, Heft
24, Akademie Klausenhof).
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Aufgabe der Kirche ist es, den Menschen durch die Zeiten
hindurch nicht nur die GroBtaten Gottes auszurichten,
sondern zugleich durch das Mittragen ihres Lebensallta-
ges die Botschaft glaubwiirdig zu bezeugen.

1) Wenngleich sich das Christsein in allen Lebenslagen
auswirken soll, so entspricht es Gottes ausdriicklichem
Willen, den siebenten Tag der Woche als ,, Tag des Herrn*
zu begehen durch Ruhenlassen der beruflichen Arbeit
und durch die Feier des Gottesdienstes in der Gemeinde.
Die Sonntagsruhe meint Ausrasten und Erholung, meint
die Hinwendung zu Familie und Freunden, meint letzt-
lich ein ganzheitliches Sammeln der Kriifte fiir Seele und
Leib. Die Sonntagsheiligung postuliert die Gottesdienst-
teilnahme, nicht aus blofler Befolgung eines Gebotes,
sondern aus der inneren Uberzeugung der Zugehorigkeit
zu Gott und zur Gemeinschaft der Glaubenden.

2) Das Vermachtnis Jesu an die Seinen gipfelt in der Gabe
der Eucharistie im Abendmahlsaal. Und sein Auftrag:
»Tut dies zu meinem Gedachtnis!‘ gilt so lange, ,,bis Er
kommt in Herrlichkeit.” Darum gebiihrt der sonntagli-
chen Feier der Eucharistie der Vorrang vor allen anderen
gottesdienstlichen Versammlungsformen. Wortgottes-
dienste, wie sie derzeit in sogenannten priesterlosen
(Land-)Gemeinden anstelle der Sonntagsmesse hiufig ge-
halten werden, sind und bleiben theologisch ein Notbe-
helf. Pastoral bleiben sie gleichwohl unersetzlich, weil
dadurch wenigstens die Gemeinde zusammenkommt, um
ihren Herrn zu feiern und den Glauben zu bezeugen.
Desungeachtet ergeht an die Kirchenleitungen die Auf-
forderung, alles Erdenkliche zu tun, um den betroffenen
Gemeinden wieder regelmiBig die Vollform des euchari-
stischen Gottesdienstes zu ermoglichen. Aus dieser theo-
logischen Dringlichkeit heraus darf auch die Diskussion
um die Zulassung verheirateter Manner zum Priester-
tum, die sich in Beruf, Familie und Gemeinde bewahrt
haben (,,viri probati‘), nicht tabuisiert werden.

3) Die in jingster Zeit weithin erfolgten Pfarrverbands-
griindungen stellen einen pastoralen Versuch der Kirche
dar, die Seelsorge — auch in Zeiten des Priestermangels —
flaichendeckend aufrechtzuerhalten. Getragen sind die
Pfarrverbidnde von der Idee umfassender Kooperation
zwischen den zusammengeschlossenen Gemeinden, wo-
bei deren Eigenstandigkeit juristisch unangetastet bleibt.
Erfreulicherweise ist es vielfach gelungen, die Eigenver-
antwortung und das Solidarverhalten sowohl der Laien in
einer Gemeinde als auch der Gemeinden untereinander
zu aktivieren. Dennoch wire es verfehlt, die Pfarrverban-
de als pastoralen Aufbruch oder gar als pastorale Losung
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anzupreisen. Ihr eindeutiger Entstehungsgrund heilit
Priestermangel, und der nicht selten zu horende Vor-
wurf, Pfarrverbande seien der Versuch der Bistumslei-
tungen, lediglich durch Verwaltungsakte das verfiigbare
Personal und die vorhandenen Finanzen optimal zum
Einsatz zu bringen, beruht auf den Erfahrungsberichten
iiberlasteter Pfarrverbandsseelsorger. Im Interesse der
Weiterfiihrung einer ganzheitlichen, d. h. nicht auf den
Sakralbereich verkiirzten Seelsorge muf3 darum die Pa-
storal fur die Zukunft eine Aufficherung des priesterli-
chen Amtes in die verschiedenen Dienste der Verkiindi-
gung und Leitung fordern.

4) Wenn die Laien heute vielerorts bereits wichtige Funk-
tionen in der Seelsorge wahrnehmen (z. B. Leitung von
Wortgottesdiensten, Lektorendienste, Kommunionaus-
teilung, Krankenhaus- und Hauskrankenbesuche, Vor-
bereitung der Kinder auf den Empfang von Eucharistie
und Firmung), dann gilt als theologische Begriindung die
vom II. Vatikanum wiederentdeckte Grundwahrheit vom
allgemeinen Priestertum der Gldaubigen aufgrund von
Taufe und Firmung. Diese beiden ,,Standessakramente‘
ermoglichen und postulieren das bekenntnisaktive
Christsein in Familie, Gemeinde und Offentlichkeit. Ge-
geniiber frither sind die Laien heute nicht mehr nur Ob-
jekt, sondern zugleich Subjekt — und das heif3t: Mittrager
der Pastoral. Darum darf die Laienmitarbeit in der Kirche
auch nach einer Behebung des Priestermangels nicht
wieder verlorengehen. Sie ist ein nicht mehr wegzuden-
kendes pastorales Potential.

5) Die Mitarbeit moglichst vieler Glaubiger kann aber ei-
ne ausreichende personelle Ausstattung des Pfarrverban-
des mit hauptamtlichen theologisch qualifizierten Seel-
sorgern keineswegs ersetzen. Wer anders als ein qualifi-
zierter Seelsorger vermag die Gemeinden zu Selbstver-
antwortung und Eigeninitiative anzuleiten? Dementspre-
chend muB bereits in der Ausbildung der kiinftigen Seel-
sorger auch auf die Fahigkeit zu Teamdenken und Koope-
ration Wert gelegt werden.

6) Niemals durfte in einer Gemeinde — selbst wenn kein
Priester mehr am Ort wohnen kann — das Pfarrhaus leer
stehen. Von seiner Funktion her ist das Pfarrhaus mehr
als nur privater Wohnraum. Vielmehr steht es in einer
ergianzenden Beziehung zum Gotteshaus, indem es die
kirchliche Beheimatung durch die Ermoglichung der
Prisenz des Seelsorgers vertiefen hilft. Angesichts der
kommunalen Gebietsreform mit dem Verlust von Kin-
dergarten, Schule und Biirgermeister stellt sich fur die
Menschen auf dem Dorf das Bediirfnis nach Begegnung
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und Kommunikation um so dringlicher. Sicher existieren
Begegnungsmoglichkeiten mit dem Seelsorger auch vor
und nach den Gottesdiensten oder wéhrend der geregel-
ten Sprechstunden; aber das Wissen der Glaubigen, dafR
der Seelsorger (mit seiner Familie, wenn er Pastoral- oder
Gemeindereferent ist) in ihrer Mitte wohnt, daf3 sie zu
ihm spontan in allen Lebenslagen gehen konnen, erhelt
und erhalt die Pastoral im doppelten Sinn.

7) In diesem Zusammenhang wird auch die Forderung
nach Erhaltung des Dorfgasthauses erhoben. Das Dorf-
gasthaus ist jene Stétte, wo sich alt und jung zwanglos
treffen, wo Vereine ihre Versammlungen abhalten, wo
weltliche Familienfeiern begangen werden und wo nach
dem Begrabnis die Hinterbliebenen mit den Trauergi-
sten beieinander bleiben. Zweifellos haben die Vorfahren
viel vom Leben gewuflt, als sie Kirche und Gastwirtschaft
in raumlich enger Nachbarschaft errichteten. Selbstver-
standlich werden Jugendrunden und religitse Bildungs-
veranstaltungen in gemeindeeigenen Rdumen abgehal-
ten. Die Gemeindefeste sind jedoch eine Angelegenheit
des gesamten Dorfes und sollten darum (nicht zuletzt
wegen der grofleren Teilnahmebereitschaft der kirchlich
Distanzierten) 6fters auch im Gasthaus stattfinden.

8) Von groBer pastoraler Dringlichkeit ist es, daB die
Kommunal- und die Kirchengemeinde eine Lebensein-
heit bilden. Wo durch Eingemeindung diese Lebensein-
heit verlorengegangen ist, gilt es umsomehr, die iiber-
kommenen Festtraditionen und Brauchtiimer als Orts-
teilgewohnheiten zu pflegen. Kirchliche Feiern mit ent-
faltetem Brauchtum gewihren und bewahren die reli-
giose wie kulturelle Identitdt des Dorfes. Da3 bei der
Brauchtumspflege dem Vereinsleben eine wichtige Auf-
gabe zuféllt, ist offenkundig. Gemeinde und Seelsorger
sollten aber dariiber hinaus auch den Vereinen in weltli-
cher Trigerschaft aufgeschlossen gegeniiberstehen,
selbst wenn bisweilen Spannungen auftreten (z. B. Sport-
veranstaltungen am Sonntagvormittag).

Der kirchlichen Gemeinde obliegt die Pflicht, sich ganz-
heitlich um das Heil der Menschen zu sorgen. Damit tritt
sie den kommunalen Instanzen keineswegs konkurrie-
rend, sondern helfend gegeniiber. Ihr Engagement um
den Einsatz von Betriebshelfern und Dorfhelferinnen,
ihre Sorge um die Problemgruppen des Dorfes, um die
Alten, Kranken, Frauen und Jugendlichen, ihre Be-
gleitung der Menschen in den sogenannten ,,Knoten-
punktsituationen des Lebens‘ (Heirat, Geburt, Tod) — all
ihre seelsorgerischen Bemiihungen sind Heils- und Welt-
dienst in einem.



Beseitigung von
Krisen-Ursachen

9) Eine Landpastoral, die sich als Einheit von Heils- und
Weltdienst versteht, muB zusatzlich zur aktuellen Krisen-
hilfe auch um die Beseitigung der sie verursachenden
Faktoren bemiiht sein. Dabei muf3 mit dem Aufdecken
der Unheil stiftenden Momente zugleich der entschlosse-
ne Einsatz der Gemeinde gepaart sein, die Bedrohung
bzw. den Schaden von den Glaubigen fernzuhalten. Was
ist damit gemeint? Es kann nicht genligen, daf} der Seel-
sorger am Grab eines auf der Dorfstrafle verungliickten
Kindes den Eltern Trost zuspricht. Vielmehr mufl die Ge-
meinde diesen traurigen Anlaf als Mandat an sich gerich-
tet sehen, alles zu unternehmen, um den Durchgangsver-
kehr aus dem Ort zu verbannen. Die Pfarrgemeinden
miissen ihre prophetische Funktion gegeniiber der kom-
munalen Gemeinde wahrnehmen. Voraussetzung dafir
ist jedoch, daB Glaube und Leben beobachtbar zur Dek-
kung kommen. Wenn diese Einheit von Glaube und Le-
ben von den Gemeindemitgliedern praktiziert wird, dann
wird die Botschaft Jesu Christi auch heute von den Men-
schen vernommen und mit ziemlicher Sicherheit auch
angenommen werden.

Gebietsreform, Priestermangel und diverse Sdkularisie-
rungserscheinungen stellen zweifelsfrei eine ernstzuneh-
mende Herausforderung der Landpastoral dar. Zur Resi-
gnation besteht jedoch kein Anlaf.
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Wdhrend wir im Arbeitskreis ,,Altenpastoral® des Oster-
reichischen Pastoralinstituts gerade tiber eine Tagung zu
»Perspektiven kiinftiger Altenpastoral® nachdachten und
der Wiener Vertreter feststellte, da die bisherige Form
der Altenpastoral (insbesondere auch die Altenclubs) we-
nig Zukunft hdtte, trafen die , kritischen Thesen zur Alten-
pastoral® von Schilling in der Redaktion ein. Wir stellen
diese Thesen hier zur Diskussion und wiirden uns freuen,
wenn wir bis Anfang Oktober 1985 MeinungsdufBerungen
unserer Leser dazu und vor allem auch Anregungen fiir
kiinftige Moglichkeiten der Altenpastoral erhalten konn-
ten. Wir haben vor, diese Diskussion und die Ausfithrun-
gen Schillings zu den Perspektiven dann ebenfalls zu ver-
Offentlichen. red

0. Als sie vor knapp vier Jahrzehnten aufkam, war Alten-
pastoral die kirchliche Antwort auf damals neue Proble-
me alter Menschen, deren Anteil an der Gesamtbevolke-
rung sténdig wuchs. Erste Erfahrungen mit pfarrge-
meindlichen Altengottesdiensten und -klubs schienen die
Annahme zu bestatigen, da3 Altenpastoral umso dringli-
cher wiirde, je schneller die Altenpopulation zunehme
und je mehr Betagte die Kirchenbinke fiillten. Seit man
allerdings dank gerontologischer Forschung iiber die so-
ziokulturelle Bedingtheit, iiber lebens- und glaubensge-
schichtliche und vor allem iiber kohortenspezifische Fak-
toren des Alterns (Rosenmayr 1983, 197f) besser Bescheid
weil} als seinerzeit, darf ernstlich bezweifelt werden, dafB
die ,,Uberalterung‘‘ des Kirchenvolks, so sehr sie sonst
beklagt wird, wenigstens die Zukunftschancen der Alten-
pastoral verbessere. Die begriindete Aussicht, da im
Jahr 2000 jeder vierte, im Jahr 2030 wahrscheinlich schon
jeder dritte Einwohner unseres Landes iiber sechzig sein
wird, sichert m. E. die Zukunft der Altenpastoral keines-
wegs, weil heute noch niemand sagen kann, wie sich die
Alten von morgen und ibermorgen gegeniiber kirchlich-
gemeindlichen Angeboten verhalten werden. In den fol-
genden 23 Thesen - einige davon eher Aphorismen, ande-
re eher Statements — vertrete ich den Standpunkt, da3
Altenpastoral in heutiger Form ihren Hohepunkt bereits
uberschritten hat und so, wie sie sich heute versteht und
darstellt, das Jahr 2000 kaum iiberleben diirfte. Die The-
sen verstehen sich als Diskussionsbeitrag, mochten die
»Altenseelsorger(innen)“ nachdenklich machen und die
(potentiellen) Adressaten der Altenpastoral zu mehr
Selbstbewufitsein, vermehrter Eigeninitiative und zur
kritischeren Beurteilung des ihnen Angebotenen bzw.
Zugemuteten anstiften.
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Zur Geschichte

1. Obwohl hohes Alter schon in der frithchristlichen Ge-
meindepraxis (vgl. z. B. 1 Tim 5, 1-16; Tit 2, 2-5) als beson-
dere Lebens- und Glaubensbedingung beriicksichtigt, als
ethischer Anspruch begriffen, als diakonische Herausfor-
derung (Altenhilfe) ernstgenommen und als Qualifikation
fur bestimmte Gemeindedienste (Witwenamt) anerkannt
wurde, hielt man es bis zur Mitte des 20. Jh.s niemals und
nirgends fiir notwendig, alte Leute einfach deswegen,
weil sie alt sind, pastoral zu versammeln und zu betreuen.
2. Die geschichtliche Entwicklung, die schlieBlich zum
Auf- und Ausbau heutiger Altenpastoral gefiihrt hat,
muB genauer erforscht und in die Uberlegungen zur Zu-
kunft der Altenseelsorge einbezogen werden. Grob skiz-
ziert, 1aBt sie sich aus der pastoraltheologischen Literatur
seit der Aufklarungszeit folgendermafen rekonstruieren:
2.1 Vom ausgehenden 18. bis zum Beginn des 20. Jh.s er-
regten die iiber 65jahrigen, die damals noch kaum fiinf
Prozent der Gesamtbevolkerung ausmachten, mehrheit-
lich Mitleid (Pittroff 1782, 185: ,,abgelebtes und miihseli-
ges Alter"), sie waren iiberwiegend physisch und/oder
psychisch hinfallig (Kohler 1789, 283: ,,Ein abgenutztes
Alter ist auch eine Krankheit‘), galten deshalb vor allem
als Adressaten der Krankenseelsorge (Reichenberger
21823, 111; Schiich 91893, 972) und wurden als besonders
schwierige Problemfille der Buf- und Beichtpastoral
apostrophiert (Gafner II, 1869, 740: ,nicht selten haben
sie die Siinden ihrer Jugend nie recht bereut und gebeich-
tetif).

2.2 Im ersten Drittel des 20. Jh.s entdeckte man im Rah-
men der seinerzeit modernen Standesseelsorge nach den
Kindern, Jugendlichen, Mannern und Frauen nunmehr
auch die Alten. Das jetzt erstmals auftauchende Postulat
einer speziellen ,,Pastoration im Greisenalter (Schubert
21922, 43) blieb vorderhand noch auf den Bereich pfarr-
licher ,,Individualseelsorge‘‘ beschrankt.

2.3 Nachdem sich der Bevolkerungsanteil der iiber 65jah-
rigen hierzulande im Zeitraum zwischen 1880 und 1950
mit weiterhin steigender Tendenz bereits verdoppelt hat-
te und als auf der Schattenseite des ,,Wirtschaftswun-
ders* nach dem Zweiten Weltkrieg immer haufiger alte
Menschen ins soziale Abseits gerieten, bauten innerhalb
weniger Jahre die meisten Pfarrgemeinden, vor allem in
stiadtischen Ballungsrdumen, die bisher schon gangige In-
dividualseelsorge fiir betagte Kranke und Sterbende (vgl.
Punkt 2.2) zur planméiBig organisierten ,,Seelsorge der al-
ten Leute* (Anima 6/1951, Heft 4), zur ,,Altersseelsorge**
(Svoboda 1956; 1961) aus, die heute unter der Sammelbe-
zeichnung Altenpastoral alles umschlieit, was Kirche
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und Gemeinde sakramental, spirituell, diakonisch, glau-
bensdidaktisch und unterhaltsam-gesellig speziell der
»alteren Generation‘* anbieten.

3. Man kann zwar begrifflich zwischen Altenhilfe, Alten-
pastoral und Altenbildung unterscheiden, drischt damit
aber nur leeres Stroh, wenn man vergil3t, daf3 diese drei
Momente kirchlicher Altenarbeit ebenso eng zusammen-
héngen wie Leib, Seele und Geist.

4. Altenpastoral, verstanden als Gesamtheit aller pastora-
len Dienste und Veranstaltungen fir iiber 60- bzw. 65jah-
rige, erfreut sich bei einem kleinen Teil derer, die sie er-
reichen mochte, vorwiegend bei regelméiBigen Kirchgin-
gern der unteren Mittelschicht und besonders bei allein-
stehenden Frauen ohne hohere Schul- und/oder Berufs-
ausbildung, groBer Beliebtheit. Dementsprechend grof3
ist das Erfolgserlebnis der Veranstalter, die sich durch die
herzliche Dankbarkeit ihres Stammpublikums darin be-
statigt flihlen, auf dem richtigen Weg zu sein. Leider tribt
dieses pastorale Erfolgserlebnis, das in anderen Berei-
chen der Gemeindearbeit haufiger als in der Altenpasto-
ral ausbleibt, auch den kritischen Blick auf die Méangel
der letzteren.

5. Seit geraumer Zeit steigt die Zahl derjenigen Alten
(vorwiegend Distanziert-Kirchliche, aber auch regelmai-
Bige Kirchgédnger aus der gehobenen Mittelschicht mit
hoherer Schul-, Hochschul- und/oder qualifizierter Be-
rufsausbildung), die der landlaufigen Altenpastoral sogar
dort, wo ihr Niveau liberdurchschnittlich hoch ist, keinen
Geschmack abgewinnen kénnen. Auffallend viele riistige
Siebziger meiden heute, obschon sonst kirchlich geson-
nen und praktizierend, ausgerechnet diejenigen Veran-
staltungen, die speziell und exklusiv der sogenannten
,alteren Generation gelten: Den (ab und an mit der
Krankensalbung verbundenen) Altengottesdiensten blei-
ben sie fern, weil sie keine Lust haben, sich auch noch vor
dem Altar als ,,Alte** ausgegrenzt und abgestempelt zu
erleben; und die gemeindlichen Altennachmittage kom-
men ihnen schon deshalb uninteressant vor, weil dort,
wie sie meinen, auller ein paar Dias von der letzten Ur-
laubsreise des Pfarrers, Kaffee und Kuchen nichts gebo-
ten wird. Sie haben mit dieser Meinung nicht tiberall,
aber vielerorts durchaus recht.

6. Kritische Einwiande gegen den herkommlichen Betreu-
ungsstil in der Altenpastoral werden oft nicht nur mit
dem Hinweis auf seine positive Resonanz in Teilnehmer-
kreisen (vgl. Punkt 4) abgewehrt, sondern auch mit dem
Argument, die Kirche miisse sich vorrangig um die von
Jesus besonders geliebten ,,Armen‘ (Lk 6, 20), ,,Kleinen*
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(Mk 9, 42 parr) und ,,Schwachen* (1 Kor 1, 27) unter den
Alten kiimmern, und deren spezielles schichtenspezifi-
sches Handikap liege ja gerade darin, dafl man ihnen im
Unterschied zu ihren weniger benachteiligten Altersge-
nossen nicht (mehr) anders helfen konne als durch — Be-
treuung. Letztere Annahme griindet nicht etwa im Evan-
gelium, sondern im klassischen ,Defizit-Modell** des
Alterns, das gerontologisch zwar tiberholt ist (Oswald—
Fleischmann 1983, 37ff), aber in der Altenpastoral noch
immer viel Unheil anrichtet, solange man dort korperlich
relativ gesunde und geistig nicht behinderte alte Men-
schen eher wie Kinder als wie Erwachsene behandelt.

7. Das zur Rechtfertigung des Betreuungsstils vorge-
brachte Argument, pastorales Betreuungsverhalten sei
nur die unvermeidliche Reaktion der Altenseelsorger auf
die Betreuungsbediirftigkeit jener, die an Veranstaltun-
gen der Altenpastoral teilnehmen, verkennt die kommu-
nikative Struktur und psychosoziale Dynamik der Inter-
aktion zwischen Betreuern und Betreuten: Die Betreuer
reagieren nicht blo auf Bedirfnisse und Wiinsche der
Betreuten, sondern reizen letztere auch dazu an, sich ge-
nau so zu verhalten und so zu werden, wie die Betreuer es
von ihnen erwarten, namlich sprach- und hilflos, kon-
sumptiv und passiv. Betreuungsverhalten und Betreu-
ungsbediirftigkeit bedingen sich wechselseitig, rufen ein-
ander hervor und verstiarken sich gegenseitig.

Das eine ist immer zugleich Grund und Folge, Ursache
und Wirkung des jeweils anderen, so da3 man von einem
Regel- oder Teufelskreis sprechen muB, der nur dann un-
terbrochen werden kann, wenn mindestens ein Interak-
tionspartner sozusagen aus der Rolle fillt und das ,,Be-
treuungsspiel‘ nicht mehr mitmacht. Ansétze zu einer al-
ternativen ,,Beteiligungspastoral®, in der die Alten sich
nicht,mehr in das infantilisierende ,,Altchenschema* fui-
gen und sich nicht mehr als Objekte, sondern als Subjekte
kirchlich-gemeindlichen Handelns verhalten, gibt es
bereits (Blasberg-Kuhnke 1984).

8. Altenpastoral im Sinne von Punkt 2.3 geht von der ge-
rontologisch heute nicht mehr haltbaren Grundvoraus-
setzung aus, hoheres Lebensalter motiviere schon allein
um seiner selbst willen zur Teilnahme an ihren Veran-
staltungen. Sie unterliegt damit dem fundamentalen Irr-
tum, chronologisches Alter jenseits von sechzig konstitu-
iere eine pastorale Zielgruppe, die dhnlich homogen sei
wie diejenige von Kindern oder Jugendlichen. Abgesehen
davon, daB dies schon beziiglich der heutigen Kinder-
und Jugendgeneration nicht mehr stimmt, ist der 60. Ge-
burtstag als solcher heute schon und morgen erst recht
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kein Merkmal mehr, aus dem man eine spezifische Pasto-
ral fur die ,,dltere Generation‘ ableiten und rechtfertigen
konnte. Nicht nur als Betreuungspastoral, sondern auch
als ausschlieBlich am chronologischen Alterskriterium
festgemachte Zielgruppenpastoral hat Altenseelsorge
keine Zukunft.

9. Noch so gut organisierte und institutionalisierte Alten-
pastoral wird auf ldngere Sicht in die Sackgasse fiihren,
weil chronologisches (kalendarisches) Alter, wie man
heute weiB}, als konstitutives Merkmal kategorischer
Seelsorge versagt: Altern, Alter- und Altwerden sind
»multidimensionale* Prozesse mit betrichtlicher ,,inter-
individueller Variabilitdt* (Thomae 1983, 9ff), und das
heifit: Man altert heutzutage sehr unterschiedlich je nach
Gesundheitszustand, sozialer Herkunft, Bildung, Beruf
und Einkommensverhiltnissen. Es liegt auf der Hand,
daf3 Altenpastoral herkommlichen Zuschnitts den (auch
in religioser Hinsicht) héchst differenzierten Alternser-
fahrungen, Bediirfnissen, Anspriichen und Interessen der
heutigen und erst recht der nichsten Altersgeneration
beim besten Willen nicht mehr gerecht werden kann.

10. Als Zielgruppenpastoral betriebene Altenseelsorge,
wie sie seit den fiinfziger Jahren iiblich ist (vgl. Punkt 2.3),
hat unbestreitbare Verdienste aufzuweisen (z. B. die
Uberwindung bloBer ,,Individualseelsorge®, Ausfiche-
rung der Angebote, Ausbau diakonischer Hilfe, da und
dort auch Aktivierungsimpulse) und kann auch mit Recht
darauf pochen, dafB sie vorlaufig immer noch dankbares,
mit dem Gebotenen insgesamt zufriedenes Publikum fin-
det. Aber gerade im Hinblick auf dieses Publikum (vgl.
Punkt 4), das die géngige Praxis (noch) erméglicht und zu
legitimieren scheint, ist aus gerontologischer und prak-
tisch-theologischer Sicht kritisch zu fragen, ob man den
Betroffenen letzten Endes nicht doch einen Birendienst
erweist, wenn man sie im ,,Getto‘* des Altenklubs ver-
sammelt und pastoral versorgt, und ob hier die Altersho-
mogenitdt nicht fatalerweise genau das Gegenteil dessen
bewirkt, was die Altenarbeit eigentlich anstrebt: Ausglie-
derung statt Eingliederung, Konsumhaltung statt Kreati-
vitat, Betreuungsbediirftigkeit statt Selbstverantwor-
tung, Infantilisierung statt Altersidentitit? Wire es dem-
gegentuiber nicht hilfreicher und entspriche es nicht eher
dem Geist des Evangeliums, die Armen, Kleinen und
Schwachen der dlteren Generation (vgl. Punkt 6) so we-
nig wie moglich auszugrenzen und so konsequent wie
moglich in das Leben der Gemeinde, vor allem in altersin-
homogene Gruppierungen bzw. Veranstaltungen, einzu-
gliedern?
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11. Altenpastoral im Milieu gemeindlicher ,,Altenklubs*
verschafft zwar den teilweise von Vereinsamung bedroh-
ten Teilnehmern soziale Kontakte untereinander, weckt
Wir-Gefiihl und Gruppensolidaritét, erzeugt aber auch
Getto-Effekte, vergroBert die soziale Distanz zwischen
den Altenklub-Mitgliedern und den Jiingeren/Jungen in
der Gemeinde und beglinstigt so — ungewollt — jene gene-
rationstypischen sozialen Vorurteile, die jeweils eine Ge-
neration iiber die andere hegt und die das Verhaltnis von
jung und alt erheblich belasten.

12. Obwohl von der gerontologischen Wissenschaft langst
als Phantom entlarvt, spukt das vorwiegend negativ ge-
tonte Altersstereotyp immer noch in vielen Kopfen, wi-
dersteht hartnickig der bloBen Aufklirung lber seine
wissenschaftliche Unhaltbarkeit und wird dort, wo Alten-
pastoral im Betreuungsstil geschieht, immer wieder aufs
neue verstarkt (vgl. Punkt 7).

13. Das seit dem 3. Jahrtausend v. Chr. literarisch nach-
weisbare, bis heute in unseren Vorstellungen vom alten
Menschen zidh weiterlebende Altersstereotyp ist keine
christliche Erfindung — im Gegenteil: Das christliche Lie-
besgebot verbietet es geradezu, bestimmte soziale Grup-
pen, etwa ,,die Alten*, mit einem starren, vorurteilshaf-
ten Klischee zu belegen. Wahrend stereotype Bilder den
Blick auf die einmalige, unwiederholbare Individualitat
des Nichsten versperren, dadurch seinen personlichen
Freiheitsspielraum und seine Entfaltungsmoglichkeiten
beschneiden, setzt Jesus von Nazareth alle Menschen, die
sich aufihn einlassen, zu sich selbst frei. Er ignoriert Vor-
urteile aller Art, miBachtet kollektive Meinungen z. B.
iiber Kinder, Frauen, Dirnen, Zollner, Siinder, Gesetz-
lose, Samariter, Heiden und traut jedem, der ihm aufge-
schlossen begegnet, durchaus zu, daB er sich auch ganz
anders verhalten, ganz anders sein und werden kann, als
es das jeweilige Stereotyp ,,s0 einem* bzw. ,,s0 einer‘ zu-
billigt. Auch wenn die Alten als Problemgruppe in den
Evangelien noch nicht ausdriicklich vorkommen, 148t
sich aus der vorurteilsfreien Pastoralpraxis Jesu fur die
Altenpastoral in freier Anspielung auf das alttestamentli-
che Bilderverbot (vgl. Ex 20, 4f; Deut 4, 16ff; 5, 8f) und auf
die Gottesbildlichkeit des Menschen (vgl. Gen 1, 26f) fol-
gendes Gebot ableiten: Du sollst dir kein (stereotypes)
Bild von ,,den Alten* machen; denn jeder einzelne von
ihnen ist wie du selbst ein nicht reproduzierbares Origi-
nal aus der Hand des Schopfers, Bild und Gleichnis eines
Gottes, der sich nicht abbilden 148t — es sei denn durch
seinen Sohn, der das ,,Ebenbild des unsichtbaren Gottes*
(Kol 1, 15) und der ,,Erstgeborene von vielen Bridern*
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(Rom 8, 29) ist. Und deswegen sollst du in jedem Alten
zuerst und vor allem nicht ,,den Alten‘‘ sehen, sondern
den Bruder oder die Schwester, deren hohes Lebensalter
vor Gott zwar nicht gleichgiiltig ist, aber, falls du junger
bist, genauso giiltig wie deines!

14. Der Abbau des Altersstereotyps — erklartes Ziel mo-
derner Altenarbeit — wird durch entsprechende Aufkla-
rung und theologisch-sozialethischen Appell zwar unter-
stiitzt, aber letztlich nur bewirkt durch kommunikative
Praxis, also dadurch, dafi Alte und Jingere/Junge mog-
lichst viel miteinander erleben, ihre Erfahrungen, Be-
furchtungen, Hoffnungen, Meinungen, Uberzeugungen
gegenseitig austauschen, miteinander feiern und beten,
Konflikte untereinander austragen, gemeinsame Interes-
sen entdecken und je nach Interessen- bzw. Bediirfnisla-
ge (moglichst in altersinhomogenen Gruppierungen) zu-
sammenarbeiten. In dem Maf, als sich so verstandene
kommunikative Praxis im gemeindlichen Miteinander
von jung und alt durchsetzt, wird Altenpastoral als Ex-
klusivangebot fiir Betagte — abgesehen vom Sonderfall
der Altenheimseelsorge — weitgehend funktionslos.

15. Solange das altchristliche Ideal des geschwisterlichen
Umgangs aller mit allen in der Gemeinde (vgl. Gal 3, 26—
28) und damit auch das Postulat kommunikativer Praxis
im Sinn von Punkt 14 angesichts realer Verhéltnisse noch
wie Zukunftsmusik klingt, &ndern einige sehr begriiBens-
werte basisgemeindliche Alternativansiatze zur her-
kommlichen Altenpastoral (vgl. Blasberg-Kuhnke 1984,
358ff) nichts an der Notwendigkeit, die pastoralen Sonder-
veranstaltungen fiir die ,,dltere Generation* vorlaufig
mindestens dort fortzufithren, wo sie durch basis-
gemeindliche Alternativen (noch) nicht ersetzt werden
konnen.

16. Daf3 Zielgruppenpastoral fiir Alte vorderhand noch
unentbehrlich bleibt, liegt einerseits am Unvermodgen ih-
res Stammpublikums, sich in der Gemeinde selbst zu arti-
kulieren, andererseits an der Unfihigkeit (Unwilligkeit?)
der meisten Gemeinden, sich von klerikaler Versorgung
auf die pastorale Mitsprache und -verantwortung aller
umzustellen und somit Seelsorge neu zu begreifen: nicht
mehr als klerikal-laikale Subjekt-Objekt-Beziehung,
sondern als wechselseitige (reziproke) Interaktion prinzi-
piell gleichberechtigter Subjekte, die, sobald sie erwach-
sen sind, abgesehen vom Amtsanspruch voreinander
nichts mehr voraushaben konnen als unterschiedliche
Gnadengaben (vgl. 1 Kor 12, 4).

17. Die grofite Schwierigkeit heutiger Altenpastoral be-
steht darin, daB sie sich unnétig machen sollte, ohne es zu
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konnen, und ihre grofte Schwache darin, dall sie dieses
Dilemma noch kaum begriffen hat.

18. Es bleibt in der Altenpastoral alles beim alten, solange
es Alte gibt, die sie sich gefallen lassen, und Jiingere, die
daraus den Schluf} ziehen, im Altenklub seien die Alten
am besten aufgehoben.

19. Das Publikum heutiger Altenpastoral stammt mehr-
heitlich aus der Altersgruppe (-kohorte) der zwischen
1910 und 1920 Geborenen, die zumeist noch in voller
Ubereinstimmung mit kirchlichen Normen aufwuchsen,
ein Leben lang kirchlich praktizierten und gegenwértig
zum Teil die Mehrzahl der Kirchenbesucher stellen. Mit
dem Aussterben dieser Generation wird nicht nur der
Kirchenbesuch noch einmal zuriickgehen, sondern auch
das Interesse an Altenpastoral deutlich nachlassen, weil
in der Altersgruppe der heute 40-50jdhrigen, die im nach-
sten Jahrzehnt ins hohere Alter vorriicken werden, die
distanziert-kirchlichen, dem Gemeindeleben entfremde-
ten Katholiken zahlreicher vertreten sind als in der jetzi-
gen ,,ilteren Generation®, und weil, wenn kein Wunder
geschieht, die jetzt schon tiberwiegend distanziert-kirch-
liche ,mittlere Generation* ihre Distanz zum pfarrge-
meindlichen Leben auch bei Eintritt ins Rentenalter
kaum verringern wird, schon gar nicht zugunsten einer
Altenpastoral, die bereits heute bei zunehmend mehr
Alteren auf Ablehnung stoBt (vgl. Punkt 5).

20. Auflange Sicht wird sich Altenpastoral von einem ab-
gegrenzten Teilbereich (= Seelsorge fiir Alte) zum inte-
grierenden Teilaspekt der Gesamtseelsorge (= Altern
und Alte in Kirche und Gemeinde) weiterentwickeln.
Statt wie bisher Alte des Alters wegen im Altenklub aus-
zusondern, wird sie kiinftig deren gemeindliche Integra-
tion entschiedener als bisher betreiben, die Kommunika-
tion bzw. Interaktion zwischen Alten und Jungen intensi-
vieren, den Alten gegeniiber den Jungen und den Jungen
gegeniiber den Alten zur je eigenen Identitat, aber auch
zur Begegnungsfihigkeit verhelfen, den Jiingeren die
Probleme des Alterns und den Alteren die Schwierigkei-
ten heutiger Jugend vermitteln und — vor allem — dafur
sorgen, daB der in unserer Gesellschaft immer noch wei-
terschwelende Jugendlichkeitswahn innerhalb des kirch-
lichen Gemeindelebens keinen neuen Nahrboden findet.
21. Die Veranstalter, Macher und Moderatoren bisheriger
Altenpastoral waren und sind in der Regel professionelle
Seelsorger(innen) meist jiingeren oder mittleren Alters.
Abgesehen davon, da mir Jiingere/Junge suspekt sind,
die immer schon zu wissen glauben, was Alteren/Alten
frommt und umgekehrt, erscheint es mir unerldBlich, dafl
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sich in der Altenpastoral kiinftig die unmittelbar Betrof-
fenen nicht bloB kritischer zu Wort melden, sondern auch
die Fithrung iibernehmen. Die Einrichtung drei- bis fiinf-
kopfiger Altenbeirédte auf allen pastoralen Ebenen wire
hier eine, nicht die einzige Losung.

22. Die theologische Theorie der Altenpastoral ist unter-
entwickelt und ihre Praxis weitgehend theorielos. Jahr-
zehntelang blofl ein pastoraltheologisches Randthema,
blieb die Altenpastoral wihrend ihrer Aufbauphase (vgl.
Punkt 2.3) im wesentlichen sich selbst und der vermeint-
lichen Selbstverstiandlichkeit ihrer Interaktionsmuster
uberlassen. Zwar erschienen in den siebziger Jahren, an-
geregt durch inzwischen bekanntgewordene gerontologi-
sche Forschungsergebnisse, erste praktisch-theologische
Problemanzeigen bzw. Wegweiser zur Altenpastoral und
zur kirchlichen Altenbildung sowie einige praktische
Handreichungen (siehe die Literatur ab 1971), aber nir-
gendwo findet der Altenseelsorger eine halbwegs konsi-
stente theologische Theorie seiner Praxis, nicht einmal in
der jungsten, bisher griindlichsten pastoraltheologischen
Arbeit zum Thema (M. Blasberg-Kuhnke 1984).

23. Eine kiinftige Theorie der Altenpastoral diirfte sich
nicht in der Kritik bisheriger Praxis erschopfen und sich
nicht damit begniigen, psychosoziale, soziokulturelle,
kirchlich-gemeindliche Gegenwartsbedingungen des Al-
terns aufzuzeigen, sondern sie miiite fundamentaler an-
setzend die Korrelation zwischen Glauben und Altern
aufhellen, nach der Glaubensrelevanz des Alterns bzw.
der Altersrelevanz des Glaubens fragen und die human-
wissenschaftliche Gerontologie (besonders die Geronto-
psychologie und -soziologie) kritisch mit ihren meist nicht
deklarierten weltanschaulich-anthropologischen Voraus-
setzungen konfrontieren.

Literatur:

F. Chr. Pittroff, Anleitung zur praktischen Gottes-Gelahrtheit, Bd. 1, Hil-
desheim — Paderborn 1782; P. G. Kéhler, Anleitung zum praktischen Un-
terricht kuinftiger Seelsorger in dem Mainzer hohen Erzstifte, Mainz 1789;
A. Reichenberger, Pastoral-Anweisung zum akademischen Gebrauche,
Bd. 1, Wien 1823; I. Schiich, Handbuch der Pastoral-Theologie, Innsbruck
91893; A. Gafiner, Handbuch der Pastoral, Bd. 1, Salzburg 1868; F. Schubert,
Grundziige der Pastoraltheologie, Graz — Leipzig 21922; R. Svoboda, Zur
Alters-Seelsorge, Freiburg 1956; ders., Altersseelsorge, Donauworth 1961;
H. J. Brouwer, Neue Wege in der Altenpastoral, Wien 1971; W. Zauner — H.
Erharter (Hrsg.), Alter — Altern — Altenpastoral, Wien 1973; K. F. Becker,
Emanzipation des Alters, Giitersloh 1975; J. Schmauch (Hrsg.), Handbuch
kirchlicher Altenarbeit, Mainz 1978; M. Rennkamp, Weiterbildung im Al-
ter?, Paderborn 1976; F. J. Hungs, Altenbildung — Altenpastoral, Miinchen
1978; A. Stiefvater — H. Konig, Altenseelsorge heute, 4 Bde., Wiirzburg
1974f; U. Koch-Straube, Gemeindearbeit mit alten Menschen, Gelnhausen
— Zirich 1979; L. Rosenmayr, Die spate Freiheit, Berlin 1983; H. Thomae,
Altersstile und Altersschicksale, Bern 1983; W. D. Oswald — U. M. Fleisch-

mann, Gerontopsychologie, Stuttgart 1983; M. Blasberg-Kuhnke, Geronto-
logie und Praktische Theologie, Munsteraner Diss. 1984.



Hermann Steinkamp

Identitit der Gemeinde?

Kritische Bemerkungen
zum gegenwartigen Konzept
von Gemeindeberatung

Obwohl es sich bei der Gemeindeberatung
um eine noch junge ,,Dienstleistung® inner-
halb der Kirche handelt, gibt es eine reichhal-
tige Literatur, die sich mit dem Umfeld der
Gemeindeberatung befaft. Mit seiner kriti-
schen Reflexion will Steinkamp der Stand-
ortbestimmung der Gemeindeberatung, der
Vermeidung von Fehlentwicklungen und der
Suche nach einem gangbaren, fir die Ge-
meinden wirklich forderlichen Weg dienen.
red

Der folgende Text besteht aus der Uberar-
beitung und Erginzung eines Ad-hoc-State-
ments von zusammenfassend-kritischen Be-
merkungen anlédBlich eines Symposions zum
Thema ,,Gemeindeberatung, das die Konfe-
renz der deutschsprachigen Pastoraltheolo-
gen zusammen mit Praktikern aus der Ge-
meindeberatung und Vertretern von Seel-
sorgeamtern im Juni 1984 in Wiirzburg orga-
nisiert hatte.

Zum Verstiandnis des Textes scheint mir vor
allem die Vorbemerkung notwendig, dall er
kein Konzept von Gemeindeberatung sein
will, sondern kritische Anmerkungen zu
vorhandenen Konzepten macht sowie einige
Perspektiven aufzeigt, die mir fiir die Ent-
wicklung einer praktisch-theologischen
Theorie von Gemeindeberatung wichtig er-
scheinen.

1. Gemeindeberatung als neue Praxisform

Die relativ junge Praxisform der Gemeinde-
beratung! verschriankt zwei — ebenfalls
neuere — Paradigmen der angewandten So-
zialwissenschaften: das der Organisations-

1Vgl. einfithrend I. Adam — E. R. Schmidt, Gemein-
deberatung, Gelnhausen — Freiburg — Stein 1977; K.
B. Hasselmann, Gemeindeberatung — Gemeinde-
entwicklung, in: WPKG (jetzt: Pastoraltheologie)
69 (1980), 266-285. — Vgl. auch Lebendige Seelsorge
35 (1984), Heft 5: ,,Praxisbegleitung und Seel-
sorge‘’.

entwicklung (OE)? und das der Beratung?
bzw. Supervision. Fiir einen ersten proble-
matisierenden Zugriff erscheint es notwen-
dig, beide Paradigmen analytisch zu unter-
scheiden und ihre jeweiligen handlungstheo-
retischen Implikationen zu untersuchen.

1.1 Gemeindeberatung als (kirchliche)
Organisationsentwicklung?

Das fur den deutschsprachigen Raum als
Standardwerk zu Theorie und Praxis der Ge-
meindeberatung geltende Buch von Adam/
Schmidt versteht Gemeindeberatung als Or-
ganisationsentwicklung im kirchlichen Be-
reich? Das wird nicht nur an entsprechen-
den Definitionen deutlich (,,Gemeindebera-
tung kann verstanden werden als Organisa-
tionsberatung, die auf das spezifische Feld
Kirchengemeinde gerichtet ist*“ [58]), son-
dern vor allem an dem vorgestellten Bera-
tungs-Instrumentarium, das unzweideutig
dem Methoden-Arsenal der OE zuzurechnen
ist. Als exemplarisch fiir die diesen metho-
dischen Instrumenten zugrundeliegenden
Wertannahmen kann das sogenannte Grid-
Gitter (nach R. Blake und J. Mouton5) gelten,
das in verschiedenen Varianten in der OE ei-
ne groBe Rolle spielt: Seine Grundidee zielt
auf eine optimale Balance zwischen Zielver-
wirklichung (der Organisation) und Partizi-
pation der beteiligten Subjekte (dem soge-
nannten ,menschlichen Faktor‘), deren
emotionale Zufriedenheit sowohl einen Wert
an sich darstellt, wie sie bekanntlich seine
Identifikation mit der Organisation steigert
und schlielich deren out-put.

2 Vgl. einfithrend B. Sievers (Hrsg.), Organisations-
entwicklung als Problem, Stuttgart 1977; W. L.
French — C. H. Bell, Organisationsentwicklung. So-
zialwissenschaftliche Strategien zur Organisati-
onsverianderung, Bern — Stuttgart 1977; K. Krdmer,
Kritische Aspekte der Organisationsentwicklung,
in: C. H. Bachmann (Hrsg.), Kritik der Gruppendy-
namik, Frankfurt 1981, 312-339; H. Kubicek — H. G.
Leuck — H. Wdchter, Organisationsentwicklung:
entwicklungsbediirftig und entwicklungsfahig, in:
Gruppendynamik 10 (1979), 297-318.

3Vgl. H. J. Seel, Das Verstindnis von Autonomie als
Nicht-Bevormundung im Rahmen eines hand-
lungstheoretischen Konzepts — Beratung als neues
Paradigma in den Sozialwissenschaften, in: F. Ron-
neberger u. a. (Hrsg.), Autonomes Handeln als per-
sonale und gesellschaftliche Aufgabe, Opladen
1980, 115-149; N. Mette — H. Steinkamp, Sozialwis-
senschaften und Praktische Theologie, Diisseldorf
1983, 133-163.

4Vgl. U. H. Winter, Kirchengemeinde als Organisa-
tion, in: I. Adam — E. R. Schmidt, a. a. O., 58-68.

5 Vgl. ebd., 206ff.
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Nun soll an dieser Stelle nicht die bekannte
Kritik an der OE als einer Methode wieder-
holt werden, die auch fiir kapitalistische, mi-
litdrische u. a. nicht-christliche Zwecke ver-
wendbar ist, noch geht es darum, die zugrun-
deliegende Human-relations-Ideologie neu-
erlich zu attackieren. Erst recht soll nicht die
Maoglichkeit geleugnet werden, Partizipation
(auch) als ein genuin christliches Ziel zu legi-
timieren®. Vielmehr soll auf einen Zusam-
menhang zwischen dem Zeitpunkt der Re-
zeption von Gemeindeberatung in der BRD
und einer Entwicklung in der Praxis volks-
kirchlicher Gemeinden (zumal in der katho-
lischen Kirche) in kritischer Absicht hinge-
wiesen werden. Seit dem II. Vaticanum und
darauf folgenden einzelnen nationalen Syn-
oden 148t sich eine breite Reformbemiithung
beobachten, die aus traditionellen ,,verwal-
teten‘* Gemeinden (im Sinne der ,,Betreu-
ungskirche®’) ,,aktive* Gemeinden zu ma-
chen versucht.

In diesem Reformprozef3 scheint sich ein re-
lativ trennscharfer Typus volkskirchlicher
Pfarr-Gemeinden herauszubilden, fiir den
eine bestimmte Form der Organisation sozia-
ler Partizipation kennzeichnend ist?. Die de-
klarierte Zielsetzung besteht darin, mog-
lichst viele an den Aktivitaten der Gemeinde
zu beteiligen; eine ,,geheime Tagesordnung*
lautet dabei oftmals: ,,Hauptsache ist, daf3
viele mitmachen, daB etwas lauft.* Dabei ge-
rat zunehmend die Frage aus dem Blick, wo-
zu denn die viele Aktivitidt dienen soll, d. h.
die Kommunikation iiber Identitat und Ziel-
findung christlicher Gemeinde entfallt eben-
so wie die nach den Motiven der beteiligten
Subjekte. Den Beobachter erinnern das
»Aktivieren‘ und der Aktivismus manchmal
an Formen ziellosen Agierens, wie es fiir De-
pressive kennzeichnend ist: Agiert dieser
Typ von Gemeinde die diffus gespiirte Tatsa-
che, von den meisten Zeitgenossen nicht
mehr gebraucht zu werden, uiberfliissig zu
sein?

Vor dem Hintergrund dieser Entwicklung
scheint nun ein Konzept von Gemeindebera-
tung, das unkritisch das Paradigma der OE

6 Vgl. H. Steinkamp, Gruppendynamik und Demo-
kratisierung, Mainz — Miinchen 1973.

7 Vgl. H. Steinkamp, Gemeindestruktur und Ge-
meindeprozeB. Versuch einer Typologie, in: N.
Greinacher — N. Mette - W. Mohler (Hrsg.), Gemein-
depraxis, Miinchen — Mainz 1979, 77-89.
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rezipiert, eben jenen Trend gefdhrlich zu
verstirken: Gemeinden als ,,Organisatio-
nen* zu definieren und zu ,,entwickeln*, oh-
ne die Frage nach dem Wozu der Aktivitat zu
stellen, zumal ohne die einzelnen Subjekte
an der Definition der Ziele zu beteiligen.

1.2 Gemeindeberatung als Beratung

Wie auch bei anderen Beratungsformen
(z. B. Eheberatung, Drogenberatung, Super-
vision), so 1daf3t sich bei der Gemeindebera-
tung das formale Paradigma ,,Beratung‘ von
dem je konkreten und spezifischen methodi-
schen Modell (zumindest analytisch) unter-
scheiden. Beratung kann generell als ein
,,heues Paradigma in den Sozialwissenschaf-
ten‘® angesehen werden, das an die Stelle
verschiedener alterer Paradigmen wie ,,Er-
ziehung'‘ oder auch ,,Seelsorge‘/, Pastoral‘
zu treten beginnt.

Im Interaktionsmodus der Beratung driickt
sich das neuzeitliche Bewulitsein von den
Werten autonomen Handelns aus: die Befd-
higung der Subjekte als Subjekte ihrer Ent-
scheidungen, Zielsetzungen und Aktionen.
Beratung verfolgt insofern keine eigenen
und besonderen Ziele, es sei denn dieses: daf
die Ratsuchenden, Klienten, Klienten-Syste-
me ihre eigenen Ziele entdecken und ohne
Bevormundung zu handeln lernen. Da Sub-
jekt-Werden indessen nicht allein durch
wAufklarung®, durch kognitive Neuorientie-
rung zu bewerkstelligen ist, sondern u. U.
durch langwierige (selbst-)erfahrungsorien-
tierte, ganzheitliche Lernprozesse, wo notig
mit Hilfe therapeutischer bzw. therapieana-
loger Verfahren, verstehen sich Berater
auch als Initiatoren und Katalysatoren sol-
cher Lernprozesse. Ihre eigene Ausbildung
ist demnach auch mehr auf reife Emotionali-
tat, auf Identitdt von Denken, Fithlen und
Handeln ausgerichtet als an dieser oder jener
spezifischen Sachkompetenz. Letztere, als
jeweils feldbezogene (z. B. Familientherapie)
bzw. methodenspezifische (z. B. klientzen-

" trierte Gesprachsfiihrung), bedarf in jedem

Fall der je besonderen Weise der Integration
mit der erstgenannten ,,personalen‘, , kom-
munikativen* Kompetenz.

8Vgl H.J. Seel, a.a. 0., 115 u. passim; H. Steinkamp,
in: N. Mette — H. Steinkamp, Sozialwissenschaften,
133ff.



Insofern Gemeindeberatung eine besondere
Auspriagung des Paradigmas ,,Beratung* ist,
zielt sie ab auf das Subjekt-Werden der Ge-
meinde?, ist sie interessiert an der Lernfahig-
keit des sozialen Systems!? Gemeinde und
initiilert entsprechende Lernprozesse. Daf}
dabei die Definition der Gemeinde als eines
besonderen ,,sozialen Systems* nicht not-
wendig im Sinne von ,,Organisation‘‘ vorent-
schieden sein muB (s. 1.1), d. h. ,,Beratung*
diese Definition selbst noch einmal zum Ge-
genstand eines Lernprozesses erkldren
kann, war eine wichtige Intention bei der
Differenzierung von ,,Beratung*‘ und ,,Orga-
nisations-Entwicklung*.

2. Gemeindeberatung
als ,,Gemeinde‘‘-Beratung

Wenn wir Gemeindeberatung nicht a priori
als einen Sonderfall angewandter Organisa-
tionspsychologie bzw. Organisationssoziolo-
gie (im Sinn des Paradigmas OE) verstehen
wollen, so stellt sich die Frage nach alternati-
ven Moglichkeiten der ,,Definition* des so-
zialen Systems Gemeinde.

2.1 Gemeinde als ,,Definition*

Aus der Ekklesiologie kennen wir eine Reihe
theologischer ,,Definitionen* der Gemeinde
wie ,,Leib Christi*, ,,Ekklesiola®, ,,Volk Got-
tes‘‘ u. ., aus der Geschichte herkommlicher
Gemeindepraxis ferner Assoziate von der
Art , Pfarrfamilie®, aber auch konkrete Ge-
meindemodelle wie z. B. die ,,Integrierte Ge-
meinde*‘.

Nimmt man ferner Gemeindeformen aufler-
halb des relativ schmalen volkskirchlichen
Typen-Spektrums hinzu, zumal solche von
christlichen Sekten (z. B. die Koinonia-Part-
ner in Georgia, die Oneida-Kommune, die
Hutterer in Siid-Dakota, die Twin-Oaks in
Virginia, um nur willkiirlich einige aus einer
grofen Zahl verschiedenster christlich inspi-
rierter Gemeinschafts-Modelle zu nennen!?),

9 Vgl. M. Schibilsky; ,,Subjektwerdung von Ge-
meinde zwischen Betreuungspastoral und basis-
kirchlicher Bewegung* in Bottrop, in: N. Mette
(Hrsg.), Wie wir Gemeinde wurden, Miinchen —
Mainz 1982, 196-210.

10 Vgl. B. Sievers, Organisationsentwicklung als
LernprozeB personaler und sozialer Systeme, in:
Organisationsentwicklung 1 (1982), 2-17.

1Vgl, H. v. Gizycki— H. Habicht (Hrsg.), Oasen der
Freiheit, Frankfurt 1978.

so wird einem vor allem eines deutlich: an
kaum einem anderen ,,Sozialsystem‘‘ wie
der christlichen Gemeinde 1aBt sich - trotz
aller Determination durch ihren normativen
Ursprung — deutlicher das Phanomen veran-
schaulichen, daB und in welchem Malfe
menschliche Sozialformen ,,gesellschaftli-
che Konstruktionen der Wirklichkeit (Ber-
ger/Luckmann) sind, ,,Definitionen der Si-
tuation‘‘ (W. I. Thomas). Gilt diese wissensso-
ziologische Binsenweisheit mehr oder min-
der fiir alle Sozialgebilde!?, so inshesondere
fiir solche wie die christliche Gemeinde, de-
ren ,,Ziele‘ soziologisch nur sehr vage zu be-
stimmen sind. (Theologische Zielvorstellun-
gen von Gemeinde suggerieren meist einen
hoheren Grad von Konkretion und Verbind-
lichkeit, als sie konsensfahige Operationali-
sierungen ermdoglichen: gerade deshalb
konnten sie immer wieder autoritar ,,eindeu-
tig* gemacht werden.)

Aus dieser Einsicht sowie aus den grundle-
genden Optionen der Handlungsform Bera-
tung ergibt sich nun eine erste wichtige Kon-
sequenz fiir ein handlungstheoretisch legiti-
mationsfihiges Konzept von Gemeindebera-
tung: Sie hat nicht vorab nach alternativen
Paradigmen zu ,,Organisation zu fragen
und diese als ihren theoretischen Denkhori-
zont zu setzen, sondern sie mufl den Prozef}
der ,,Definition von ,,Gemeinde* selbst in
Gang bringen und eben darin einen ersten
methodischen Handlungs-Schritt erkennen
und vollziehen. Eine evidente Konsequenz
dieser Maxime besteht darin, moglichst viele
Gemeindemitglieder am Prozef der Defini-
tion zu beteiligen (was immer das unter
volkskirchlichen Bedingungen heifien und
das hier diskutierte Konzept von Gemeinde-
beratung unter eben diesen Bedingungen als
realitatsfremd erscheinen lassen mag).

2.2 ,,Gemeinde* als Quasi-Archetyp

Bevor die Frage nach den Bedingungen und
Moglichkeiten von Aushandlungsprozessen
(itber solche ,,Definitionen‘ von Gemeinde)
weiter verfolgt und methodologische Impli-
kationen einer solchen Handlungssequenz
skizziert werden, bedarf es einer Vergewis-
serung iiber Genese und (,,symbolische’)
., Materie‘ solcher Definitionen.

12 Vgl. G. Schneider, Grundbediirfnisse und Ge-
meindebildung, Miinchen — Mainz 1982, 83ff.

251



Was wird in diesen Definitionen ausge-
driickt: Substrate von Erinnerungen an frii-
here (,,normative*) Formen von Gemeinde/
Urgemeinde? Projektionen von Gemein-
schafts-Utopien, wie sie offenbar auch au-
Berhalb der christlichen Tradition in den
Kopfen und Herzen von Menschen existie-
ren? Oder gar archetypische Bilder aus dem
individuellen und kollektiven UnbewuBten
(,,Paradies*)? In der Praxis der Gemeindebe-
ratung trifft man alle drei Varianten an, sei
es, dafBl einzelne Beteiligte eine der drei als
ihre personliche Definition verinnerlicht ha-
ben und favorisieren, sei es, dall} sie noch-
mals in einzelnen Definitionen verschrinkt
auftreten, z. B. wo das Familiensymbol
(,,Pfarrfamilie‘) auf die Gemeindevorstel-
lung bezogen sowohl regressive Gefiihlsdis-
positionen (,,Behiitung‘) transportieren
kann wie auch fraternitare Assoziate wie
Giitergemeinschaft, Teilen, Solidaritit etc.
Vorschnelle theologische Abstraktionen, et-
wa ,,Gemeinde als Kontrastgesellschaft®,
konnten dabei dazu fithren, die vielfdltigen
Facetten von Sozialutopien, wie sie in die-
sem Zusammenhang entworfen und artiku-
liert werden!3, zu iubergehen und damit
menschliche Sehnsiichte und Hoffnungen,
die sich gegen erlebtes Leid und Enttau-
schungen zur Geltung bringen mochten:
Motivationspotentiale also, die es fuir den
,,Prozefl Gemeinde*‘‘ zu nutzen galtel4.
Desgleichen konnte eine voreilig wertende
Wahrnehmungsweise individueller Urbil-
der, wie sie sich in manchen Gemeinde-Defi-
nitionen verbergen (,,Heimat‘, ,heile Ge-
meinschaft*), sich selbst den Weg verbauen,
in solchen Assoziaten Beschadigungen von
Subjekten zu identifizieren, deren Heilung
selbst ein ,,Ziel** von Gemeinde sein konnte,
deren Ernstnehmen jedenfalls die Bedin-
gung dafiir wire, in diesem Zusammenhang
nicht vorschnell und idealistisch von ,,Sub-
jekten‘ des Gemeindeprozesses zu reden.

13 Vgl. hierzu etwa die Arbeiten von H. v. Gizycki,
Aufbruch aus dem Neandertal, Darmstadt — Neu-
wied 1974; ders., Arche Noah 84, Frankfurt 1983.

14 In diesem Sinne scheint mir iibrigens der hier
erorterte Ansatz uber ,,Gemeinde-Definitionen*
methodisch priziser und operationalisierbarer als
G. Schneiders ,,Bediirfnis‘‘-Ansatz (vgl. G. Schnei-
der, a.a. 0.).
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2.3 Empatisches Verstehen menschlicher
Sehnsiichte und Hoffnungen

Aus diesen Uberlegungen ergibt sich als eine
wichtige Forderung an Kompetenz und me-
thodische Orientierung von Gemeindebera-
tung, daB sie — zumal in Anfangssituationen
(Kontrakt- bzw. Anamnesephasen) — empha-
tisch zu ,,verstehen‘ suchen muf}, was sich
hinter bestimmten ,,Definitionen* von Ge-
meinde an Vorstellungsgehalten, Sehnsiich-
ten, archetypischen Bildern, Sozialutopien
u. a. verbirgt.

Da unter volkskirchlichen Bedingungen in
der Regel bestimmte Teilsysteme der Ge-
meinde, zumeist Leitungsteams, Gremien,
Pfarrgemeinderat, Presbyterien u. &., die
empirischen Adressaten von Gemeindebera-
tung sind, wird auch an dieser Stelle ein gra-
vierendes Dilemma dieses Beratungskon-
zepts deutlich: idealiter mii3ten viel mehr
Gemeindemitglieder ,,gehort werden.
Wenn aber Empathiefahigkeit als professio-
nelle Kompetenz die methodische Bedin-
gung adaquaten ,,Verstehens* darstellt,
konnte spatestens an dieser Stelle das Denk-
modell als illusiondr abgetan werden.
Gleichwohl scheint es zumindest Annihe-
rungsmoglichkeiten an die Idealbedingung
der Beteiligung moglichst vieler an der ,,De-
finition* von Gemeinde zu geben, wenn man
sich als Subsysteme Gruppen von der Art
der ,,Begegnungsgruppe‘‘ (im Sinn W. Claes-
sens) vorstellt, d. h. die Methode des empa-
thischen Verstehens, wie sie in einem ,,Kern-
kreis*‘ angewendet wird, ,,multiplizierbar*
zu machen versucht.

Der entscheidende Gesichtspunkt fiir die
Notwendigkeit empathischen Verstehens ist
nicht statistische Reprasentativitdt, sondern
die Wahr-nehmung der emotionalen (= den
ganzen Menschen betreffenden), symboli-
schen, ,religiosen Tiefendimension, die
sich in unterschiedlichen Konzepten, Defini-
tionen und Vorstellungsgehalten von ,,Ge-
meinde‘* ausdriickt. Wer als Gemeindebera-
ter in diesen unterschiedlichen Vorstellun-
gen vor allem Konfliktpotentiale sieht, die es
moglichst rasch zu beseitigen gilt, wer solche
Divergenzen nur als Bedrohungen von Kon-
senschancen wahrnimmt, verspielt wichti-
ges Potential jenes Lern- und Kommuni-
kationsprozesses, den er in Gang setzen



mochte. Handlungstheoretisch gewendet: In
den genannten ,Definitionen’ verbergen
sich eben jene — bewuliten oder unbewuBten
— Ziele menschlichen Handelns, die zu ver-
stehen gerade den Kern handlungswissen-
schaftlicher Betrachtungsweise ausmacht.

2.4 Gemeinde als Kommunikationsprozef3

Die Vorstellung von der Beteiligung aller
Subjekte an der ,,Definition‘ von ,,Gemein-
de‘ im Sinne des interaktionistischen Theo-
rems der ,Definition der Situation‘ impli-
ziert, daB die Situation selbst, in der die Defi-
nition geschieht, nur als soziale und kommu-
nikative sinnvoll gedacht werden kann. ,,Ge-
meinde‘ wire dann das Ergebnis intersub-
jektiver Verstehens- und Aushandlungspro-
zesse, wie der Prozell der interaktionellen
Aushandlung von Situationsdefinitionen als
(,,gemeindliche*) Sozialisation, d. h. auch als
ein ProzeB der ,Konstitution des Sub-
jekts‘‘15, verstanden werden kann. Dabei ist
Gemeinde selbst als kommunikativer Pro-
zel3 gedacht, und zwar sowohl mit explizit
theologischer Bedeutung!® wie mit offenkun-
dig sozialwissenschaftlich-kommunikations-
theoretischer.

Chr. Baumler hat fiir den Kontext gemeind-
licher Entscheidungsprozesse Luhmanns
,»verfahrens“-Modell dem Habermasschen
Diskursmodell gegeniibergestellt und — ge-
nau in der Linie der hier vorgetragenen Kri-
tik an der Vorstellung ,,Gemeinde als Orga-
nisation‘ — als Grundoption und Indikator
fur das zugrundeliegende Kommunikations-
verstiandnis den ,,Diskurs‘ als regulatives
Prinzip (der ,,Verfahren‘) im ,,ProzeBl Ge-
meinde‘‘ postuliert!”.

In diesem — hier iiberaus grob skizzierten!s —
Sinne ergeben sich, gleichsam im Zentrum

13 Vgl. G. Czell, Lernfeld Gemeinde, Stuttgart 1982,
87ff.

16 Vgl. z. B. R. Zerfaf3, Herrschaftsfreie Kommuni-
kation - eine Forderung an die kirchliche Verkun-
digung? In: Diakonia 4 (1973), 339-350; B. Kappen-
berg, Kommunikationstheorie und Kirche, Frank-
furt 1980.

17 Vgl. Chr. Bdumler, Kommunikative Gemeinde-
praxis, Munchen 1984, 130-139.

18 Vgl. zur theologischen Systematik neben Bdum-
ler (ebd.) vor allem E. Arens, Kommunikative
Handlungen. Die paradigmatische Bedeutung der
Gleichnisse Jesu fur eine Handlungstheorie, Diis-
seldorf 1982, und N. Copray, Kommunikation und
Offenbarung. Philosophische und theologische
Auseinandersetzungen auf dem Weg zu einer Fun-
damentaltheorie der menschlichen Kommunika-
tion, Diisseldorf 1983.

des Gemeindeberatungs-Prozesses, zwei
Aufgabenschwerpunkte fir die Beratung!9:
— Die Initiierung jenes ,,Aushandlungspro-
zesses", der bei den je individuellen ,,Defi-
nitionen* (s. o0.) ansetzt und iibergeht in
das, was Baumler?0 im Anschluff an E.
Lange die ,,Kommunikation des Evangeli-
ums‘‘ nennt. Dieser als ,,unabschlieBbarer
und grenzenloser Diskurs® verstandene
,,Kommunikationsprozef3 Gemeinde**
stellt den eigentlichen Kontrast und den
Bezugspunkt der Kritik am Vorstellungs-
gehalt ,,Gemeinde als Organisation* dar.
— Die in diesem ProzelB}, zumal in seiner In-
itialphase auftretenden - freilich prinzi-
piell ebenfalls niemals als beendet zu den-
kenden — Kommunikations-Probleme ma-
chen das ,,Material“ von Gemeindebera-
tung aus: Konflikte, Statuskampfe, Ent-
scheidungsschwierigkeiten, Abhingigkei-
ten, Machtgefalle, asymmetrische Kom-
munikationsstrukturen, das oft unhinter-
fragte ,,Deutungsmonopol’ der Amtstra-
ger bzw. Berufstheologen usw.
Der letztgenannte Aufgabenbereich gilt in
der gegenwartigen Praxis als der eigentli-
che, wenn nicht gar ausschlieflliche Gegen-
stand von Gemeindeberatung, und zwar als
konsequente Folge der Vorentscheidung fur
das OE-Paradigma. Die hier vorgetragene
Kritik zielt nicht auf eine Umkehrung der
Akzente zugunsten des ersteren (,,theologi-
schen‘) Akzents: auch innerhalb des hier
vertretenen Konzepts durfte der quantitativ
weitaus groBere Teil der Beratungs-Inter-
ventionen (und damit des Beratungsprozes-
ses) auf die sozialen Prozesse, auf Kommuni-
kationsformen und -konflikte zielen. Den-
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