nen Herzinfarkt tiberstanden hat, ist es doch
sicher gesiinder, wenn er nicht zur Arbeit in
die Schweiz einreisen muB!

— Ergibt sich heute vielleicht die Gelegen-
heit, jenem Arbeiter das heimzuzahlen, da3
er letztes Jahr zu spat aus den Ferien
zuriickgekehrt ist, daB er unbeweglich und
aufsassig war?

Eine Verantwortung haben wir auch ge-
geniiber den jungen Leuten, die in der Aus-
bildung stehen und eine Praktikumsstelle
suchen. Ein Vater ruft an. Er bietet uns -
hinter dem Siegel der Verschwiegenheit — ei-
nen namhaften Betrag an, wenn wir seinen
Sohn anstellen, der soeben sein Studium er-
folgreich abgeschlossen hat und dem er die
Enttduschung eines Arbeitslosen ersparen
maochte.

Ich schreite durch den langen Gang des Ge-
schaftshauses. Durch die offene Biirotiire
sehe ich, daB ein Ingenieur ein kleines
Maidchen vis & vis an seinem Schreibtisch
sitzen 14Bt. Sie malt an einer Zeichnung.
Spéter vernehme ich, daB die Tochter da ist,
weil ihre Mutter zur Zeit eine Alkoholent-
zugskur bestreitet. Er weil noch nicht, daB
auch er in wenigen Tagen den ,blauen
Brief erhalten soll. Wird er diese Doppelbe-
lastung durchstehen? Es sind die vielen
menschlichen Schicksale, die es den
Fihrungsverantwortlichen schwer machen:
Hier ist es ein Behordenmitglied, dessen
Stolz es ihm verwehrt, am Schalter seiner
Wohngemeinde stempeln zu gehen. Da ist
der Familienvater, der vor zwei Jahren fir
seine finfkopfige Familie ein Haus gebaut
hat und wegen der Hypothekarbelastung
dringend auf seinen vollen Lohn angewiesen
ware.

Nun die Gewissensfrage: Soll ich mich — wie
tibrigens in jedem Fiihrungsseminar doziert
wird — vor meinen Mitarbeiter stellen? Oder
geht das Geschéaftsinteresse vor? Hat in die-
sem Konflikt eine ,christliche Ethik"“ die
richtige Losung anzubieten? Antworten sind
nicht leicht zu finden.

Solidaritit durch ,,Geld-Ausgeben

Ein Losungsansatz konnte sein, daBl alle
Glieder unserer Gesellschaft in wirtschaft-
lich weniger guten Zeiten solidarisch han-
deln, zum Beispiel, indem sie

— sich antizyklisch verhalten, das heif3t, dal3
sie (sofern sie in der Lage sind) von ihrem

Geld ausgeben und nicht alles @ngstlich hor-
ten;

— bei Abstimmungsvorlagen nicht leichtfer-
tig mit ,nein“ stimmen, sobald die Vorlage
eine Investition auslosen soll, das heilt, et-
was kostet;

— als Verantwortliche in Gemeinde, Kanton
oder Bund ausfiihrungsreife Projekte nicht
schubladisieren, nur weil diese momentan
nicht ins Budget passen;

— bereit sind, zum Beispiel fiir Post oder
Bahn Preise zu bezahlen, welche diese nicht
nétigen, bis zum ,,geht nicht mehr® zu ratio-
nalisieren. Denn ,rationalisieren“ heiit im
Klartext nichts anderes als: ,,Immer weniger
Leute haben stets mehr zu leisten!*

Nur eine funktionierende Wirtschaft kann
Arbeitsplatze sichern und neue schaffen.
Dies gilt es trotz gelegentlicher Unzuléng-
lichkeiten zu bedenken. Die Verantwortung
kann nicht an einzelne Wirtschaftsméchtige
oder Manager allein delegiert werden. Eine
christliche Perspektive wire wohl, etwas
mehr sozialen Ausgleich zu schaffen. Dazu
miiften wir alle einmal bereit sein, Modelle
zu entwickeln, die anstelle einer Wohl-
standssicherung einzelner die Existenzsi-
cherung aller Mitmenschen férdern kénnten.

Predigt

John Henry Newman

Der persinliche Einflufl als Mittel zur
Verbreitung der Wahrheit

Die so betitelte fiinfte ,,Oxforder Univer-
sitdtspredigt*’, die Newman als dreifig-
jihriger Pfarrer der Universitdtskirche von
Ozxford am 22. Jinner 1832 gehalten hat, ist
ein Plidoyer fiir die zentrale Bedeutung des
Gewissens des Menschen fiir dessen sittli-
ches Handeln und fiir die Ausbreitung der
Wahrheit. Newman war damals als Fellow
des Oriel College in das Studium der Viter-
kirche vertieft, das ihn eineinhalb Jahre spd-
ter dazu befahigte, die Oxfordbewegung zur
Reapostolisierung der anglikanischen Kir-
che in die Wege zu leiten. Er hat den Gedan-

! J. H. Newman, Zur Philosophie und Theologie
des Glaubens, Bd. IV der Ausgewahlten Werke, hg.
von W. Becker und M. Laros, Mainz 1964, 63-79.
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ken in seinem ,Brief an den Herzog Norfolk“
1875 noch einmal prdzisiert, wie das zweite
Zitat® zeigt. Bekannt ist Newmans Aussage:
»Wenn ich gendtigt wdre bei Trinkspriichen
nach dem Essen ein Hoch auf die Religion
auszubringen . . ., dann wiirde ich gewif§ auf
den Papst trinken, jedoch zuerst auf das Ge-
wissen und dann erst auf den Papst.“  red

»e .. Zunéchst einmal ist eines klar: Den
EinfluB der moralischen Wahrheit auf die
Welt diirfen wir nicht der Wundergabe derer
zuschreiben, die uns diese Wahrheit in ihrer
letzten, vollendeten Gestalt verkiindeten, in
der sie sich zu uns herablie, denn diese
Gnade wurde gleich nach den ersten Zeiten
der Verkiindigung wieder zurilickgezogen.
Auch kann man wiederum nicht gut be-
haupten, die durch diese Wunder gebildete
sichtbare Kirche sei an deren Stelle im Plan
der Vorsehung die eigentliche Basis gewor-
den, auf der die Wahrheit aufruhe. Aller-
dings ist sie ohne Zweifel in noch vollerem
Sinne, als es vorher die Wunder waren, das
von Gott bestimmte Werkzeug, durch das
die Wahrheit in die Welt kommt. Zwar wiir-
de eine Gemeinschaft von einigermafien tu-
gendhaften Menschen sicherlich im Laufe
der Jahre den heftigsten Ansturm von Laster
und Irrtum iiberwinden. Doch kann nie-
mand behaupten, dafl der sichtbaren Kirche
solche Segnungen zuteil wurden. Wohl gab
es zu allen Zeiten echte Christen in der Kir-
che, und sie stellten ihr Leben und ihre
Kraft dar. Aber der Brief an die Korinther
zeigt uns zur Gentige, daf sie verstreut und
verborgen unter der Menge leben, sich nur
teilweise gegenseitig erkennen und keine
Mittel haben, sich zu gemeinsamem Wirken
zu verbinden. Nun koénnte man anderseits
die Kirche einfach als politische Einrichtung
betrachten und den Sieg der ihr anvertrau-
ten Wahrheit nur der aus dem Politischen
entspringenden Kraft zuschreiben. Aber
dann erheben sich die Fragen: Wie konnte —
erstens — diese gemischte, aus so entgegenge-
setzten Elementen bestehende Kérperschaft,
die man Kirche nennt, durch so viele Jahr-
hunderte hindurch im grofien und ganzen
den Prinzipien treu bleiben, auf denen sie

? Ders., Polemische Schriften, in: ebd. Bd. IV,
113-251, hier 162 f u. 171. — Die Auswahl der Stel-
len hat Giinther Biemer besorgt; vgl. dazu sein
Werk: J. H. Newman 1801-1890. Leben und Werk,
Mainz 1989.
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zuerst gegriindet wurde? Und zweitens: Wie
konnte sie bei solchem Festhalten an ihren
Grundsitzen auBlerdem noch in so manchen
Lindern und Zeiten die Gunst und Hilfe der
biirgerlichen Autoritdten erwerben? Es
diirfte hier gentigen, die drei ersten Jahr-
hunderte ihrer Existenz zu betrachten und
dabei zunichst zu untersuchen, durch wel-
che Mittel sie trotz ihrer unirdischen Prinzi-
pien in der Welt wuchs und erstarkte. Und
dann miifte man danach fragen, wie sie
durch die ganze Zeit hindurch mit einer so
auffallenden Treue jene gleichen, ihr von je-
her anvertrauten unirdischen Grundsitze
bewahrte, obgleich sie damals eine ebenso
korrupte Gemeinschaft war wie heute.

... Dann ist zu tiberlegen, ob der EinfluB} der
Wabhrheit im groen und ganzen in der Welt
sich nicht aus dem direkten oder indirekten
personlichen Einfluf3 derjenigen ergibt, die
mit ihrer Lehre beauftragt sind.

Um zu erklédren, in welchem Sinne das ge-
meint ist, beginnen wir am besten damit, zu
schildern, wie sich der Charakter eines sol-
chen Vermittlers der Wahrheit heranbildet.
... Wir wollen annehmen, dieser Lehrer der
Wahrheit habe unter solchen Bedingungen
gelebt, wie nur ein einziger unter den Séh-
nen Adams jemals aufwuchs: als ein Mensch
ohne Abweichung von den Forderungen sei-
nes Pflichtgefiihls, von seiner frithen Kind-
heit an einzig darum bemiiht, das ihm im
Anfang gegebene Licht zu mehren und zu
vervollkommnen. Die Kenntnis und Kraft,
recht zu handeln, mége in ihm mit der Er-
weiterung seiner Pflichten Schritt gehalten
haben, und ebenso die innere Uberzeugung
von der Wahrheit mit den nacheinander von
auBen kommenden Versuchungen, sich von
ihr abzuwenden. Die anderen Menschen
werden durch den Druck plotzlicher Um-
stinde tiberrascht und verwirrt, gegen die
sie sich nicht vorgesehen haben. Oder sie
verlieren den Weg und suchen sich zurecht-
zufinden, und selbst wenn sie Erfolg haben,
iiberfordern sie ihre Kréfte und bringen sie
aus der Ordnung. Oder sie versuchen, von
sich aus zwischen leichten und schweren
Verletzungen der Gewissensnorm zu unter-
scheiden, und erlauben sich, was sie fur
leicht halten. So fallen sie sozusagen kopf-
iiber hinunter, wenn sie meinen, nur einen
kleinen Schritt abwiérts zu tun, der im néch-
sten Augenblick schon wieder gutgemacht



werden konnte. Daher kommt es, dafl oft
Menschen, die zusammen anfingen, schon
nach kurzer Zeit in so verschiedener Ge-
schwindigkeit fortschreiten und in so ver-
schiedenen Richtungen auseinandergehen.
Ihr Gewissen spricht noch, aber da es spiele-
risch behandelt wurde, spricht es nicht mehr
die Wahrheit, es wird zweideutig oder regel-
los. In einer Seele aber, die ihrer von Gott
gegebenen Natur treu bleibt, geht das
schwache Licht der Wahrheit immer heller
auf. Die Schatten, die es anfangs triibten,
die unwirklichen Gestalten, die durch den
eigenen zwielichtigen Zustand hervorgeru-
fen wurden, vergehen. Was unsicher war wie
ein bloBes Gefiihl und sich nur durch die be-
fehlende Dringlichkeit seiner Stimme von
einer bloBen Einbildung unterschied, wird
fest und entschieden, es verstarkt sich zum
Prinzip und entwickelt sich zur Gewohnheit.
Je mehr neue Pflichten auftauchen und je
mehr neue Krifte in Tatigkeit gesetzt wer-
den, desto schneller wird alles in die schon
bestehende innere Ordnung aufgenommen
und dort an den gebiihrenden Platz gestellt.
Zweifellos konnen ungehorsame Wesen, wie
es die meisten von uns von Jugend auf sind,
schon die frithen Schritte eines solchen
Menschen nicht mehr verstehen, der an
Weisheit ebenso stetig wéchst wie an Kor-
perkraft — ohne widersprechende und einan-
der widerstreitende Prinzipien, ohne Irrun-
gen, bei denen er umlernen miifite. Immerhin
kann jene Stelle der Lebensgeschichte des
Herrn, als er zwolf Jahre alt war und mit sei-
nen Eltern in den Tempel ging, uns helfen,
uns eine Vorstellung davon zu machen. Noch
weniger ist uns der Zustand eines solchen
Geistes verstdndlich zu einer Zeit, da er
durch die der Jugend und dem Mannesalter
eigenen Versuchungen hindurchgegangen
war und den Satan schon in voélliger Ver-
zweiflung von sich getrieben hatte.

Nun zu dem Gefiige von Uberzeugungen, die
sich unter solchen Umstédnden bilden. Ich
meine also nicht die zufilligen und ober-
flachlichen Meinungen, nicht den bloBen Re-
flex dessen, was in der Welt vor sich geht,
sondern die natiirlichen und fast unmittel-
bar geformten Ergebnisse der fertigen und
vollendeten inneren Haltung. Dazu mdéchte
ich zwei Bemerkungen machen:

Jeder Teil dieses ethischen Glaubensbe-
kenntnisses, wie wir es nennen koénnen, ist

gleich wahr und gleich notwendig. Wir set-
zen nun wohl mit Recht voraus, dafi der Be-
reich der Ethik sich iiber alle Einzelheiten
der Gedanken und Handlungen unbe-
schriankt ausdehnt. Dann brauchen unzahli-
ge Besonderheiten, die wir als indifferent
anzusehen gewohnt sind, tatsdchlich in kei-
nem wahreren Sinn indifferent zu sein als in
dem Sinne, in dem es in der Physik tatséch-
lich einen Faktor gibt, den wir Zufall nen-
nen. Dabei ist unsere Unwissenheit die ein-
zige Ursache der scheinbaren Verdnderlich-
keit einerseits in der Wirksamkeit der Natur
und anderseits in den MaBstében von Glau-
be und Sitte. Das zu bedenken, ist praktisch
sehr wichtig.

... Zweitens ist es klar, daBl der begnadete
Mensch, wie wir ihn uns hier vorstellen, von
allen - an sich - am unfahigsten sein wird,
seine eigenen Ansichten zu verteidigen, weil
er sich ja nie von aufien her betrachten kann.
Die vertrautesten und am leichtesten auszu-
fithrenden Dinge erfordern die eingehendste
Uberlegung und machen die groBte Miihe,
wenn sie mit Worten dargestellt werden sol-
len. — Das gilt zum Beispiel von der Zahl, der
Verbindung und der Reihenfolge der Mus-
kelbewegungen, mit deren Hilfe wir uns
beim Gehen im Gleichgewicht halten oder
die einzelnen Worter aussprechen. Und zwar
ist die Schwierigkeit ganz unabhingig da-
von, ob uns eine geeignete Sprache zu ihrer
Beschreibung zur Verfiigung steht oder
nicht. — Je langer jemand die Tugend getibt
hat, um so weniger kann er sich daran erin-
nern, wie er angefangen hat, welches die er-
sten Schwierigkeiten waren, wie er sie liber-
wunden hat und durch welchen Vorgang die
eine Wahrheit zur anderen hintiberfiihrte.
Noch weniger kann er die in seinem Geist
verborgen liegenden wahren Griinde fiir be-
sondere Gebrauche oder Meinungen richtig
ans Licht bringen. Er hélt an der ganzen
Menge moralischer Begriffe fast wie an
ebenso vielen nebensdchlichen und selbst-
verstdndlichen Tatsachen fest.

... Menschen, die lediglich auf diesem rein
intellektuellen Wege forschen, ohne eine
geniigende Basis und Fiihrung durch ihre
personliche Tugend, sind weder durch
Furcht noch durch Zartgefithl gehemmt.
Nicht allein aus Unklarheit tiber die Folgen,
sondern mit voller Absicht suchen sie sich
einen Kampfplatz aus, den ehrfiirchtiger
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Glaube heilig bewahren mochte. Wahrend
dieser auf seine Schritte achtet, um kein Sa-
krileg zu begehen, konnen die anderen unge-
hindert ihre Augen fiir den Kampf gebrau-
chen und bisweilen durch Geschick und Ge-
wandtheit auch Stirkere iiberwinden, als sie
selbst es sind.

... . Diese grofle, aber auch gefidhrliche Fa-
higkeit, die das Bose im Kampfe gegen die
Wahrheit als Werkzeug benutzt, vermag alle
Arten der Tugend vorzuspiegeln und so zum
Rivalen der wahren Heiligen Gottes zu wer-
den, denen sie sich entgegenstellt. Sie kann
schone Tugendbilder zeichnen und den Ver-
lauf frommer Gefiihle und himmlischer Be-
trachtungen darstellen. Nichts ist so leicht,
wie auf dem Papier religids zu sein. Und so
werden die Waffen der Wahrheit, soweit
man es fir notig findet, gegen sie selbst ge-
kehrt.

... Das also sind die Schwierigkeiten, die
sich der Verbreitung der Wahrheit in den
Weg stellen: Thr fehlt es an Werkzeugen zum
Angriff auf die Meinungen der Welt. Schart
und méchtig dagegen sind die Waffen, die
man gegen sie gebrauchen kann, wenn sie
selbst angegriffen wird. Wie hat sich die
Wahrheit denn nun trotzdem schlieBlich un-
ter den Menschen behauptet? Wie hat sie die
unwilligen Geister ihrer Herrschaft unter-
worfen und manche sogar zum &ufBleren Be-
kenntnis des Gehorsams, andere wenigstens
zu einer schweigenden Neutralitdt und zur
Tatenlosigkeit der Verzweiflung gezwun-
gen?

Ich antworte: Sie hat sich in der Welt nicht
als System, nicht durch Biicher, nicht durch
Argumente, auch nicht durch weltliche
Macht erhalten, sondern durch den persénli-
chen EinfluB solcher Méanner, wie ich sie be-
schrieben habe, Manner, die zugleich Lehrer
und Vorbilder der Wahrheit sind.

... Wird man sagen, das sei ein Phantasie-
spiel, das keine Erfahrung bestatigt?
Zundchst: kein unreligioser Mensch kann ir-
gend etwas uber die verborgenen Heiligen
wissen. Ferner: niemand, mit oder ohne Re-
ligion, kann sie ohne aufmerksames Studi-
um entdecken. Aber wenn wir auch schlie-
lich sagen, sie seien nur wenige, diese so
hochstehenden Christen — was liegt daran?
Ihrer sind genug, um Gottes gerduschloses
Werk fortzufithren. Die Apostel waren sol-
che Méanner. In jeder einzelnen Generation
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konnen wir noch andere als Nachfolger in
ihrer Heiligkeit nennen. Diese geben ihr
Licht wieder an eine Anzahl geringerer
Lichttrager weiter, durch die es dann noch
weiter iber die Welt hin verteilt wird. Aber
die ersten Quellen des Lichtes bleiben die
ganze Zeit hindurch selbst der Mehrheit der
ernsten Christen unsichtbar - unsichtbar
wie der hochste Urheber des Lichtes und der
Wahrheit, von dem alles Gute urspriinglich
kommt. Eine kleine Schar hochbegnadeter
Menschen wird die Welt retten fiir die kom-
menden Jahrhunderte.

... Alle, die in ihrer Seele Gottes Stimme
anerkennen, die sie zum Himmel treibt, mo-
gen also geduldig auf das Ende warten. Sie
sollen sich iiben und mit Sorgfalt arbeiten,
im Hinschauen auf den Tag, an dem die
Biicher gedffnet werden und alle Unordnung
menschlicher Dinge tberpriift und berich-
tigt wird: Wenn ,die Letzten die Ersten und
die Ersten die Letzten sein‘ werden; wenn
,alle Argernisse ... und jene, die Unrecht
tun‘, gesammelt und verworfen werden;
wenn ,die Gerechten leuchten (werden) wie
die Sonne‘ und der Glaube seinen Gott
schauen wird; wenn jene, ,die ... Weise wa-
ren, leuchten werden wie der Glanz des Fir-
maments, und (jene), die viele zur Gerech-
tigkeit gefiithrt haben, wie Sterne sein wer-
den, immer und ewig’.

. . . So wenigstens verstehe ich die Lehre der
Protestanten wie auch die der Katholiken.
Richtschnur und MaBstab der Pflicht ist we-
der Nutzen noch Vorteil, noch das Gliick der
groBten Zahl, noch das Staatswohl, noch
Vorteil, noch Schicklichkeit, noch Ordnung
und auch nicht das pulchrum. Das Gewissen
ist weder weitsichtige Selbstsucht noch das
Verlangen, mit sich selbst in Einklang zu
stehen; sondern es ist ein Bote von Ihm, der
sowohl in der Natur als auch in der Gnade
hinter einem Schleier zu uns spricht und uns
durch seine Stellvertreter lehrt und regiert.
Das Gewissen ist der urspriingliche Statt-
halter Christi, ein Prophet in seinen Mah-
nungen, ein Monarch in seiner Bestimmt-
heit, ein Priester in seinen Segnungen und
Bannfliichen. Selbst wenn das ewige Prie-
stertum in der Kirche aufhéren kénnte zu
existieren, wiirde im Gewissen das priester-
liche Prinzip fortbestehen und seine Herr-
schaft ausiiben.

Worte wie diese gelten heute in der grofen



Welt der Philosophie als eitles, leeres Ge-
schwétz. Mein ganzes Leben hindurch gab
es einen entschlossenen Krieg, fast hatte ich
gesagt, eine Verschworung gegen die Rechte
des Gewissens, wie ich es dargestellt habe.
Literatur und Wissenschaft haben sich in
groBen Institutionen zusammengetan, um es
niederzuwerfen. Stolze Bauten sind als Fe-
stungen gegen jenen geistigen, unsichtbaren
EinfluB aufgerichtet worden, der fiir die Na-
turwissenschaft zu subtil und fir die Litera-
tur zu tief ist. Lehrstiihle an den Universita-
ten hat man zu Sitzen einer feindlichen Tra-
dition gemacht. Zeitungsschreiber haben
Tag um Tag den Geist unzihliger Leser mit
Theorien angefillt, die seine Rechtsan-
spriiche umstoBen sollen.

... Das Gewissen hat Rechte, weil es Pflich-
ten hat. Doch in diesem Zeitalter besteht bei
einem groBien Teil des Volkes das eigentliche
Recht und die Freiheit des Gewissens darin,
vom Gewissen zu dispensieren, einen Ge-
setzgeber und Richter zu ignorieren und von
unsichtbaren Verpflichtungen unabhingig
zu sein. Man nimmt an, jeder habe einen
Freibrief dafiir, eine Religion zu haben oder
nicht, sich dieser oder jener anzuschliefien
und sie dann wieder aufzugeben, eine Kir-
che oder eine Kapelle zu besuchen, zu prah-
len, man stehe liber jeder Religion und sei
ein unparteiischer Kritiker einer jeden. Das
Gewissen ist ein strenger Mahner; aber in
diesem Jahrhundert ist es durch ein falsches
Bild ersetzt worden, von dem die voraufge-
henden achtzehn Jahrhunderte niemals
gehort hatten und das sie auch nie mit dem
Gewissen hitten verwechseln konnen, wenn
sie davon gehort hitten. Es ist das Recht auf
Eigenwillen.“

Biicher

Ottmar Fuchs

Zustimmendes, Kritisches und Weiter-
fithrendes zu P. M. Zulehners Pastoral-
theologie

Der Rezensent erkldrt einleitend, welche
Vorziige es habe, eine Besprechung eines sol-
chen Werkes erst Jahre nach Erscheinen ge-
macht zu haben. Als Redaktion hdtten wir es

lieber gesehen, wenn wir die Rezension
frither hdtten bringen konnen. — Wegen der
Ldnge erscheint sie in zwei Teilen. red

Paul M. Zulehner, Pastoraltheologie, 4 Bian-
de, Diisseldorf 1989-1990; Band I, Funda-
mentalpastoral. Kirche zwischen Auftrag
und Erwartung; Band II, Gemeindepastoral.
Orte christlicher Praxis (beide 1989).

P. M. Zulehners , Pastoraltheologie® ist 1989
und 1990 in vier Bénden erschienen und
mittlerweile zum ersten umfassenden Stan-
dardwerk in diesem Fach seit zwei Jahr-
zehnten avanciert. Es gibt Buchbesprechun-
gen, die moglichst nach Publikation der
Biicher zu erscheinen haben. Es gibt aber
auch welche, die zeitlich nachhinken und
den Vorteil nutzen konnen, die Publikatio-
nen als bekannt voraussetzen zu dirfen. In-
haltsangaben erspare ich mir also, zumal
Zulehner selbst in jedem Buch am Ende eine
Zusammenfassung hat, die nachzulesen
mehr bringt als jedes Plagiat. Ein weiterer
Vorteil kann darin gesehen werden, dall aus
einer gewissen Langzeitperspektive heraus
entsprechende Uberlegungen angestellt
werden konnen, nicht nur um zu , rezensie-
ren“, sondern auch um vom Verfasser ausge-
hend weiterzumachen und eigenen Gedan-
ken anzuhidngen: aus ,kairologischen
Griinden hinsichtlich weitergeschrittener
Situationen und Kontexte, durchaus im Sin-
ne Zulehners, wenn er in seinem Vorwort
des ersten Bandes schreibt, ,,da8 jede Pasto-
raltheologie bei ihrem Erscheinen bereits
anfingt, tiberholt zu sein (12).

Ich danke der Redaktion der ,Diakonia“ fiir
diese Mdoglichkeit, nachhinkend in den
nichsten Heften die weiteren Bande zu be-
sprechen: Bei der Kurzlebigkeit, in der heut-
zutage Publikationen , gefragt” sind, ein be-
sonderes Privileg.

1. Unterwegs zu einer Fundamentalpastoral

Wenn ich die Fundamentalpastoral auf-
schlage und insbesondere auch die vielen
zum Teil umfangreichen FuBinoten in die
Lektiire einbeziehe, fithle ich mich wie in ei-
nem Supermarkt hochinteressanter Uberle-
gungen und Informationen. Ich meine dies
positiv und finde diese Reichhaltigkeit an
soziologischen Informationen, literarischen
Eingaben und Literaturwahrnehmung erst
einmal ,,super®. Man lernt sehr viel bei der

351



