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Die Kirche mufl das Bewufitsein der gegenwiirtigen siku-
larisierten Gesellschaft, das durch das biblische Gottesbild
und die gesamte Botschaft Jesu Christi entscheidend mitge-
pragt wurde, kennen und sich mit ihm auseinandersetzen,
um ihre Verkiindigung zeitgemiify ausrichten und ihren Bei-
trag fiir die Humanisierung der Menschheit leisten zu kon-
nen. Sie hat sich dabei mit magisch-sakralen Mifverstind-
nissen und Verfestigungen ebenso auseinanderzusetzen wie
mit einem die christliche Botschaft verkiirzenden Sikularis-
mus. Im Anschluff an Beitrige zum Gottes- und Christus-
verstindnis in Heft 1 bis 3 wird hier die sikulare Gesell-
schaft charakterisiert und werden Konsequenzen fiir die
Kirche gezogen, die ihr gesamtes Wirken mitbestimmen
miifiten. Schon hier finden sich fiir jeden Prediger,
Erwachsenenbildner und Katecheten wertvolle praktische
Hinweise. Weitere konkrete Hinweise zu einer kritischen
Auseinandersetzung mit Fehlhaltungen bei uns Christen auf
diesen und dhnlichen Gebieten finden sich in der Doku-
mentation zu Kirche und Welt. red

Unsere gesellschaftlichen Gefithls-, Denk- und Verhaltens-
weisen wie auch der religios-theologische Denkhorizont
blieben zu lange von vorgestern. Das Miflverhiltnis zwi-
schen unserer tatsichlichen Welterfahrung und der tradi-
tionellen Welterkldrung ist unser heutiges Dilemma. Wir
leben in einer weithin unerklirten, nicht artikulierten, nicht
beim Namen genannten, das heifft in einer unbewiltigten
Gegenwart. Das Ergebnis dieser Widerspriiche ist weitver-
breitete Orientierungslosigkeit, Unsicherheit, Angst, der
Streit dogmatischer Ideologien, alter und neuer Mythologien,
Versagen der gesellschaftspolitischen Vernunft in unserem
Jahrhundert — fiir die Kirche Funktionsverlust und Emi-
gration aus der Gesellschaft.

Aufgabe der Kirche ist es, ihre Sendung in der Heraus-
forderung der Zeit zu verwirklichen. Nur in der Konkretion
realisiert sich christliches Wort, ,secine Ewigkeit nur im
Ernstnehmen der Zeit, seine ein fiir allemal geltende Wahr-
heit nur in der Zuwendung zur Besonderheit der Situa-
tion*. Christliche Verantwortung muf jene Situation un-

1 G. Ebeling, Das Verstindnis von Heil in sikularisierter Zeit, in: Kontexte 4
(Stuttgart 1967) 11.
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verstellt wahrnehmen, in der sie und fiir die sie den
Glauben als Hoffnung zu verantworten hat. Wird die Frage
nach der im Glauben wahrgenommenen Wirklichkeit Gottes
nicht entschlossen im Horizont der Welt gestellt, droht die
Gefahr, dafl der Glaube fiir diese Zeit unverstindlich und
infolgedessen unverbindlich wird.

Einst bestimmte das Sakrale die konkrete Gestalt mensch-
licher Gesellschaft. Sakralitit entsteht im sozialen Feld
durch gesellschaftlichen Konsensus, sie ist ein kulturelles
Phinomen. Sie gewinnt ihre Bedeutung im menschlichen
Miteinander, garantiert Stabilitit und Ordnung der sozialen
Funktionen. Das Sakrale ist aber zunichst kein soziolo-
gischer, sondern ein religionsphilosophischer Begriff. Etwas
als sakral zu bezeichnen bedeutet, ihm eine innere Nihe
zu Gott oder den Gottern zuzuschreiben®. Aufgrund der
gottlichen Nihe besitzt alles, was eine Gesellschaft als
sakral anerkennt, eine besondere Stabilitit und Autoritit.
Durch das Sakrale gewinnt eine Gesellschaft ihre sinn-
stiftende Ordnung. Die enge Beziehung des Sakralen zum
Gottlichen hebt die Sakralitit iiber das Niveau des Gewohn-
lichen hinaus. Sakralitit polarisiert.

Um Sakralitit in ihrer sozialen Funktion niher beschreiben
zu konnen, miissen wir auch nach ihrem Gegenstiick fra-
gen. Es scheinen drei verschiedene Korrelationen zu beste-
hen, die im Laufe der Geschichte hervortraten und dadurch
eine gewisse epochale Typologie entwerfen. Die drei Gegen-
pole der Sakralitit sind das Chaos, das Profane und das
Sikulare®,

Der erste und urspriingliche Gegensatz zum Sakralen ist
das Ungewordene, Unbewohnte, Unbewiltigte und Dro-
hende, der Ort der Dimonen und Gespenster — das Chaos.
Die Welt in ihrem ,natiirlichen” Zustand ist dem Men-
schen nicht freundlich gesinnt. Er ist in ihr ohne Orientie-
rung und Beziehung, ohne Ort und Entscheidung, nur von
dunkler Angst besessen. Die Sakralisierung sozialer Ver-
haltensmuster gibt dem Menschen einen Standort in dieser
Welt, sie verschafft ihm Orientierung und hilft ihm, Ent-
schiedenheit im Sozialverhalten zu gewinnen. In der Sakra-
litit beginnt der Mensch mit Hilfe der Gotter die Welt zu
beherrschen.

Tatsdchlich ist die Natur wohl geordnet, das Chaos im
Menschen selbst begriindet. Auf Grund einer rudimentiren
Instinktbildung ist er ohne artspezifischen Umweltbezug.
Man kann daher sagen, dafl die Sakralisierung dem Men-

% M. Eliade, Das Heilige und das Profane. Vom Wesen des Religidsen,
urg 1957, 16

3 Vgl E; Hoffmann, Von der sakralen zur sikularen Gesellschaft, in: Probleme
der Entsakralisierung, hrsg. von H. Bartsch, Miinchen — Mainz 1970, 39-50.
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schen jene entscheidungsentlastende Verhaltenssicherheit
als soziales Produkt zuriickgibt, die er beim Ubergang vom
Tier zum Menschen verloren hatte.

Das Profane ist das Gewdhnliche, das nach seiner miih-
samen Bewiltigung und Einordnung in den menschlichen
Bereich zur Alltiglichkeit abgesunken und der Sakralitit
entglitten ist. Es steht in einer engen Beziechung zum Sakra-
len und wird in seinen entscheidenden Stellen immer
wieder von jenem ergriffen, geordnet und gedeutet, es muf
durch sakrale Weihe immer wieder vom Chaos abgeschirmt
werden.

Das Profane entstand, nachdem der menschliche Lebens-
raum — durch die Sakralisierung dem Chaos abgerungen —
cine gewisse Differenzierung erfahren hatte. Durch das
Entstehen des Profanen spezialisiert sich das Sakrale und
wird einem bestimmten Ausschnitt menschlichen Lebens
zugewiesen. Dort entwickelt es eigene institutionelle For-
men, eigene Lehren und eine eigene Priesterklasse. Von dort
aus wirkt es immer wieder stabilisierend in den profanen
Raum hinein.

Sdkulare Welt ist die rational durchgestaltete Welt des Men-
schen. Die sikulare Rationalitit hat die Funktion des Sakra-
len itbernommen, ndmlich das Chaos zu beherrschen, die
Welt zu ordnen und bewohnbar zu machen. Der Prozef
der Sdkularisierung geschah nicht als ein lineares Fort-
schreiten, sondern durch eine Unsumme von sozialen Kon-
flikten hindurch®. Zu jedem Zeitpunkt des Wandels sind
das Alte und das Neue zugleich anwesend und liefern sich
erbitterte Fehden. Das macht die Orientierung in Zeiten
des Wandels so schwer, da man das Alte nicht hinter und
das Neue nicht vor sich hat, sondern dafl sie sich auf
gleicher Ebene begegnen.

Der amerikanische Soziologe Howard Becker miochte das
Wort Sikularisierung als ,Namen jenes sozialen Prozesses
festlegen, der sich, ,idealtypisch’ gedacht, als Bewegung der
Gesellschaft von der ,abgeschlossenen heiligen Gesellschaft’
zur ,aufgeschlossenen weltlichen Gesellschaft’ beschreiben
liefe’. Anders formuliert versteht man unter Sikularisie-
rung ,die Verwandlung wurspriinglich christlicher Ideen,
Erkenntnisse und Erfahrungen in solche der allgemein-
menschlichen Vernunft. Geistige Erscheinungen, Ideen und
Erkenntnisse, die bis dahin als Offenbarung und unmittel-
bare Wirkungen Gottes und darum als allein dem Glauben
zuginglich galten, werden durch ihre Sikularisierung zu
Erkenntnissen, die der Vernunft, ganz unabhingig vom
4 Vgl. R. Dahrendorf, GGegsellschah und Freiheit. Zur soziologischen Analyse der

Gegenwart, Kéln 1961, 1
5 Zitiert nach H. Liibbe, Sikularisierung, Freiburg — Miinchen 1967, 60.
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Glauben, aus deren eigener sikularer Kraft zuginglich
sind‘*®.

Die Rationalitdt iibernimmt damit die Funktion der Sakrali-
tit, zumindest was ihre Bedeutung fiir das soziale Handeln
betrifft. An die Stelle der ontologischen tritt die funktionale
Bewertung, die Dinge und Verhiltnisse werden relativiert
unter dem Gesichtspunkt der Niitzlichkeit. ,Die herrschen-
den Normen und Vorstellungen innerhalb der verschiede-
nen Institutionsbereiche wie Wirtschaft und Politik werden
Jational’ legitimiert und verlieren ihre intime Verbindung
zur transzendenten religivsen Symbolschicht und Wert-
ordnung. In zunehmendem Mafle legitimiert der interne
Wirkungszusammenhang sich selbst'".

,/Die Welterfahrung des Menschen ist immer weniger durch-
stimmt von jemem umgreifenden Naturganzen, in dessen
Unverfiigbarkeit der Mensch innesteht und in dessen Hoheit
und numinosem Glanz sich das Anwesende und Walten
Gottes selbst, wie das weifle Licht im Prisma tausendfiltig
bricht. Diese Natur ist inzwischen von der umgreifenden
zur angegriffenen, von der majestitischen zur unterworfe-
nen geworden; ihre Gesetze sind in unsere Hinde geraten . . .
Heute ist nicht mehr das menschliche Dasein an die Welt
als Natur ausgeliefert, sondern diese Welt-Natur ist in stei-
gendem Mafle dem Zugriff des Menschen preisgegeben’.
Sie ist dem Menschen zur Verfiigung und Verwaltung an-
vertraut, diesseitige, eigenstindige, freigesetzte Welt, Ort
des freien Forschens, Schaffens und Planens. Der Mensch
itbernimmt Gestaltung und Entwurf seiner Welt. In diesem
Horizont erscheint die Welt nicht mehr nach mittelalter-
lichem Muster als numinos-pristabilierte Ordnung mit
geradezu gottlich-sakralen Ziigen, als statisches Abbild des
Himmels, als Epiphanie und Elongatur Gottes, als vestigia
Dei und Medium, himmlische Dimensionen zu erfassen.
Welt wird Werde-Welt, die durch die geschichtlich freie
Tat des Menschen verindert und gestaltet wird. Welt be-
stimmt gewissermaflen sich selbst. Sie setzt und entfaltet
autonom ihre eigenen Ziele. Thr gilt primdr das Interesse
des Menschen.

Der Sikularisierung entspricht eine zunehmende Verborgen-
heit Gottes in der Welt. Bereits Hegel hat 1802 den ,Tod
Gottes” als Grundgefiithl der Religion der Neuzeit bezeich-
net und den historischen zum ,spekulativen” Karfreitag
erhoben®. Diese Tatsache verdichtet sich in Nietzsches
6 F. Gogarten, Verhingnis und Hoffnung der Neuzeit, Hamburg 1966, 7.

7 T. Luckmann, Das Problem der Religion in der modernen Gesellschaft,
Freiburg 1963, 65.

8 |. B. Metz, Zur Theologie der Welt, Mainz — Miinchen 1968, 54.

9 Vgl. S. M. Daecke, Teilhard de Chardin und die evangelische Theologic,
Gottingen 1967, 21 ff.
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Buch ,Die frohliche Wissenschaft”” zum verzweifelten Schrei
des tollen Menschen: Gott ist tot!, bei Martin Buber zur
Gottesfinsternis. ,,Das Weltalter, schreibt Martin Heidegger,
st durch das Wegbleiben des Gottes, durch den Fehl
Gottes bestimmt. Der Fehl Gottes bedeutet, dafl kein Gott
mehr sichtbar und eindeutig die Menschen und die Dinge
auf sich versammelt und aus solcher Versammlung die
Weltgeschichte und den menschlichen Aufenthalt in ihr
fiigt. Nicht nur die Gétter und der Gott sind entflohen,
sondern der Glanz der Gottheit ist in der Weltgeschichte
erloschen. Die Zeit der Weltnacht ist bereits so diirftig
geworden, dafl sie nicht mehr vermag, den Fehl Gottes
als Fehl zu merken’?®. Gott ist unanschaulicher und welt-
loser geworden und verlor seine innerweltlich-kategoriale
Fiillle und Vitalitit. Dazu Karl Rahner: ,Diese entnumini-
sierte und hominisierte Welt bedeutet zunichst unweigerlich
einmal eine Ferne Gottes, eine Blafheit und Unbegreiflich-
keit des Gottesgedankens, eine Entweltlichung Gottes, seine
Entkategorialisierung’*’.

Die Sikularisierung fithrt zu einer Dynamisierung der ge-
sellschaftlichen Verhiltnisse, zu einem rastlosen Streben
nach Verbesserungen, zu einer von Nachdenken und Pla-
nen vorangetriebenen Evolution aller gesellschaftlichen Be-
reiche. An die Stelle der statischen tritt die dynamische
Stabilitdt der Gesellschaft.

Die Prospektive, die anzustrebende Zukunft wird damit
zum Brennpunkt der sikularen Welt. Diese hat nun die
Chance, in unbekanntem Mafle menschlich zu werden,
wenn sie sich auf die richtigen Ziele zu einigen vermag.
Der Mensch ,kann Schopfer einer menschlicheren Welt,
aber auch sein eigener Totengriber sein’'®. Gerade die
konsequente Rationalitit muf} sich selbst davor hiiten, das
Ganze der Wirklichkeit erfassen zu wollen und die Ver-
wirklichung von Heil aus sich selbst zu entwickeln. Denn
,machte sich die Sikularisierung daran, das, was des Glau-
bens ist, fiir sich in Anspruch zu nehmen, so bleibt sie
nicht in der Sidkularitit, sondern wiirde zum Sikularis-
mus”*®, Hier geht es um die Welt als ideologisierten
Raum, um Verabsolutierungen, die den Menschen zum
Gefangenen seiner eigenen operativ gestalteten Welt ma-
chen und ihn um das bringen, was der eigentliche Sinn der
Sdkularisierung ist: Miindigkeit, Freiheit, Eigenverantwor-
tung. Nur im Glauben kann sich die absolute Zukunft
10 M. Heidegger, Holzwege, Frankfurt 1950, 248.

11 K. Rahner, Der Mensch von heute und die Religion, in: Schriften zur
Theologie VIII, Einsiedeln 1967, 23.

12 J. Moltmann, Gott in der Revolution, in: Diskussion zur ,Theologie der

Revolution”, hrsg. von E. Feil und R. Weth, Mainz 1969, 70.
13 F. Gogarten, a. a. O. 142.
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offenbaren, die jede innerweltliche Realutopie relativiert,
in Frage stellt, kritische Distanz ermdglicht, aber zugleich
die letzte Zukunft den sinnvollen Zielen menschlicher Ar-
beit vermittelt, damit diese Welt im Lichte der Endver-
heiflung Gottes erkannt und sinnvoll verindert werden
kann.

Die neuzeitliche Welt hat sich unter verschiedenen mensch-

lichen Moglichkeiten fiir die rationalisierte Aktivitit ent-
schieden, die sich auf eine wissenschaftliche Vervollkomm-
nung des gestaltenden Umgangs mit der Welt griindet. Man
will eine neue, irdische Welt aufbauen. Es ist ein Zukunfts-
projekt im Gegensatz zum fritheren Welt- und Menschen-
bild, in dem die Vergangenheit und der ,status quo” Norm
und Form bestimmten. Dieser Wille zum Neuen ist wirksam
in neuzeitlicher Programmatik sozialer, politischer und
technischer Art. Die Menschheit heute scheint nur ein
Faszinosum zu kennen: die Zukunft, das Noch-nie-Gewe-
sene.

Die ,kommunikative Globalgesellschaft’'* ist gekennzeich-
net durch wissenschaftlich unterbaute und technisch ver-
wirklichte Dynamik. In ihr wird Planung unentbehrlich,
um den wachsenden Energien und unaufhérlichen Wand-
lungen die gewiinschte Richtung zu geben. In der statischen
Gesellschaft war das weder notwendig noch méglich, sie war
durch die Kontinuitdt der grundlegenden Tatbestinde und
den Glauben an ihre ewige Geltung langfristig fixiert. Eine
zwar dynamische, aber planlose Gesellschaft wire wie ein
Flugzeug ohne Radar, ohne Karten und Kommunikation.

Wir bendtigen eine stindige Analyse der gesellschaftlichen
Entwicklungstendenzen als koordinierenden Beitrag aller
Wissenschaften, in Form von Prognosen und Alternativen,
von Abwigungen der fiir und gegen sie sprechenden Argu-
mente, von bestindiger Bestandes- und Effizienzanalyse wie
Revision des Geplanten. Das setzt stindige Wachheit und
kritische Bereitschaft voraus, zuerst sich selbst gegeniiber.
Die dynamische Lebensform bedeutet Multiplikation und
Differenzierung der ausgeiibten Funktionen, Kenntnisse und
Fahigkeiten, gleichzeitig die Ausweitung und Verdichtung
des Netzes gegenseitiger Abhingigkeit. Die Vielfalt mensch-
licher Daseinsformen wird mit der riumlichen und gesell-
schaftlichen Mobilitdt laufend grofier.

Damit ist die Pflege der Kommunikation verbunden, ein
stindiger Austausch von Ideen und Erfahrungen, die Pflege
leistungsfihiger Sozialtechniken der Beschluffassung und

14 Vgl. R. F. Behrendt, Die moderne Gesellschaft zwischen Alternativen, in:
‘Was wird morgen anders sein? Freiburg 1969, 13.



Stindige Bildung

Hominisierung ist
nicht Humanisierung

kollektiver Aktionen. Solche Kommunikation muf3 drei Be-
dingungen erfiillen: der Erhaltung und Bereicherung
menschlichen Lebens dienen, sachlich richtig und sozial-
psychologisch wirksam sein.

Eine so komplexe Gesellschaft mufl zumindest tendenziell
eine demokratische sein. Entscheidungen sind gemeinsame
Entscheidungen. Zwang, Kommando, unerklirte Entschei-
dungen von oben sind leistungshemmende Faktoren.
Informationen diirfen nicht, wie in autoritiren Ordnungen,
geheimgehalten und als Monopol der Hoherstehenden zu
Macht und Prestige benutzt werden. Die Zusammenarbeit
erfordert im vollen Bewuftsein moglicher Konflikte und in
Erwigung aller Alternativen die Suche nach einer gemein-
samen Losung, die fiir alle die bestmégliche oder wengistens
das kleinste Ubel darstellt. Interessen- und Meinungsunter-
schiede sind als selbstverstindlich zu akzeptieren; sachlich
fundierte Kritik ist nicht als Beleidigung oder Anmafiung
zu verstehen.

Der Pluralismus der Werte und Perspektiven wird aller-
dings ofter als Ubel und Anlafl zu Panik denn als Quelle
steter Erneuerungen und Verbesserungen empfunden. Wir
denken und handeln lieber nach dem Muster des Bollwerks
als der Briicke.

In einer Gesellschaft, in der Autonomie und Mindigkeit
des einzelnen stindig wachsen, wird lebenslingliche Bil-
dung unumginglich. Die Menschen miissen fihig werden,
an ihrer eigenen Zeit Anteil zu nehmen und sie meistern
zu konnen. Stindige Bildung hilft die wachsende Schwie-
rigkeit zu beheben, einen Platz in der Vielfalt sekundarer
Systeme zu finden und ihre Funktion zu verstehen. Infantili-
tit und gesellschaftspolitischer Analphabetismus verstirken
die Hilflosigkeit. Urbanitit, Mobilitit, Pragmatik und
Anonymitit der zukiinftigen Megalopolis stellen immer
hohere Anspriiche an die Fihigkeit zu selbstindiger Orien-
tierung und stindig neuen Entscheidungen in Situationen
ohne Prizedenzfille.

Der ungeheuren Beschleunigung des technischen Fortschritts
und dem steigenden Konsumangebot stehen unbewiltigte
Probleme menschlicher, sozialer und politischer Art gegen-
iiber. Wir stehen vor der ungeldsten Problematik der Dritten
Welt, des Hungers, der Umweltzerstérung, der Metropolen,
des kontinuierlichen Eingriffs in die Psyche durch Drogen
und Pharmazeutika, der Okonomie des Todes mit ihrem
Arsenal an atomaren, bakteriologischen und chemischen
Vernichtungsstoffen. In einer automatisierten, von Konsum-
parolen vorprogrammierten Gesellschaft droht dem Men-
schen wachsende Entfremdung und Bewufitlosigkeit. Das
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Kernproblem dieser Menschheitsepoche ist der Mangel an
menschlicher Fihigkeit, sich und seine Gesellschaft an die
von ihm selbst verinderten Umweltbedingungen schnell
genug anzupassen und sie geistig zu bewiltigen.

Der Mensch braucht Leitbilder und Normen als Determinan-
ten seines Handelns. Hier liegt fiir ihn die entscheidende
Frage, wie entschwundene Leitbilder durch funktionale, d. h.
sachgerechte, der Situation angepafite Leitideen ersetzt wer-
den konnen.

Der Mensch ist bereit, fiir seine Welt die volle Verant-
wortung zu iibernehmen, nicht nur fiir die einzelnen Teile,
sondern fiir ihre Gesamtheit, fiir ihren Fortschritt und Auf-
bau. Was den neuzeitlichen Menschen bewegt, ist nicht das
Engagement am Uberweltlichen, sondern das Engagement
an der Zukunft der Welt. Das gesuchte Heil, die gelungene
und vollendete Humanitit liegen nicht iiber uns, sondern
vor uns. Die Gottlichkeit Gottes offenbart sich primir nicht
als Uber-uns-sein im Sinne geschichtslos erfahrbarer Jen-
seitigkeit, sondern als Gott-vor-uns, als Macht unserer Zu-
kunft. ,Nicht um das Jenseits, sondern um diese Welt, wie
sie geschaffen, erhalten, in Gesetze gefafit, versthnt und
erneuert wird, geht es doch. Was iiber diese Welt hinaus
ist, will im Evangelium fiir diese Welt da sein“*®. Von Gott
und Welt kann ,nur in einem einzigen Wirklichkeitszu-
sammenhang geredet” werden. Denn ,nicht jenseits und
abseits von unserer Wirklichkeit”, sondern nur ,streng in
Bezichung auf unsere Wirklichkeit’® kann Gott gedacht
und verkiindet werden. ,Es geht also darum, an der Wirk-
lichkeit Gottes und der Welt in Jesus Christus heute teilzu-
nehmen und das so, da ich die Wirklichkeit Gottes nicht
ohne die Wirklichkeit der Welt und die Wirklichkeit der
Welt nie ohne die Wirklichkeit Gottes erfahre’*”. Dex
Glaube als Hoffnung auf zukiinftige Verheiflung muf} die
Situation unserer weltlichen Welt heute als ein Stiick seiner
eigenen Geschichte zu begreifen suchen und eine neue
Weltverantwortung erarbeiten.

Weil wir glauben, dafl Gott weder iiber der Welt noch ohne
sie, sondern fiir sie und in ihr ist, artikuliert sich unser Ver-
hiltnis zu ihm primir in der Begegnung des Mitseins, des
Mittuns, des Mitleidens mit der Welt. Frommigkeit realisiert
sich in aktiver, miindiger Weltverantwortung, und wir tref-
fen Gott dort, wo er sich selbst zu erkennen gegeben hat,
in der Welt, in der Welt des profanen Alltags.

15 D. Bonhoeffer, Widerstand und Ergebung, Hamburg 1966, 137.

16 G. Ebeling, Wort und Glaube, Tiibingen 1962, 202; Das Wesen des

christlichen Glaubens, Miinchen — Hamburg 1959, 70; Wort und Glaube, 362.
17 D. Bonhoeffer, Ethik, Miinchen 1958, 61.



Die Zukunft der
Kirche — Kirche der
Zukunft

Christsein er-eignet sich nur, indem der Mensch sich ent-
eignet. Es gibt keine Welt der Kirche, sondern nur eine
Kirche der Welt. Nur im Allerinnersten der Welt, nur im
Engagement, in der vollen Diesseitigkeit des Lebens kann
das Evangelium wieder lebendige und schopferische Wirk-
lichkeit werden. Transzendenz wird nur in der Immanenz
der Welt erfahren; in den Tatsachen selbst ist Gott™®.

Diese Wende im Selbstverstindnis des Christen wies den
Weg zur Neuentdeckung der urspriinglich gegebenen, aber
spiater weithin verdeckten endzeitlichen Ausrichtung der
Kirche. Nach der eschatologischen Dimension des Glaubens
griindet die Zukunft der Kirche darin, daf} sie eine Kirche
der Zukunft ist. Thre Aufmerksamkeit gilt jener Zukunft,
die Gott erdffnet und der Mensch verantwortlich gestaltet.
Das Schicksal der Kirche liegt im Mut zu geistiger Mobili-
tit und engagierter Solidaritit mit der Welt (prophetische
Rolle der Kirche). Die Kirche mufl der Versuchung wider-
stehen, sich retrospektiv statt prospektiv zu ereignen.
Christliche Verkiindigung ist wesentlich Verkiindigung der
universalen endzeitlichen Zukunft. Ein unaufgebbares Zen-
trum des neutestamentlichen Glaubens ist die Zukunft des
Auferstandenen, seine Verheiflung und Sendung in die
Mitgestaltung seiner Zukunft zu Mensch und Welt. In
Kreuz und Auferstehung offenbart sich Christus als Macht
unserer Zukunft, als Gott vor uns. Der Gekommene wird
der Kommende sein. Im Glauben an den Auferstandenen
verbinden sich gottliche und weltliche Zukunft, verwirk-
licht sich endzeitliche Hoffnung in zeitlicher Hoffnung —
die groffe Hoffnung in kleiner Hoffnung.

Der iiberlieferungsgeschichtliche Zusammenhang von da-
mals und heute ist ein verheiflungsgeschichtlicher Zu-
sammenhang. Die Kirche lebt nicht nur aus dem, was war —
aus durchzuhaltender Tradition —, sondern ebenso wesent-
lich von der Hoffnung auf den, der sein Zukommen ver-
heilen hat. Die Kirche ist lebendige Beziehung auf die
verheiflene Zukunft Christi. Daraus erwichst ihre Sendung,
schopferische Utopie der Liebe zu sein: Osterwirklichkeit
in Weltwirklichkeit.

Die Hoffnung des Glaubens ermichtigt zu Gestaltung und
Verdinderung der Wirklichkeit, provoziert eine Zukunft ge-
staltende Liebe zu Mensch und Welt. Sie vermittelt dies-
seitige Zu-kunft jenseitiger Zu-kunft (Gottes) und schenkt
die Freiheit zu echter Geschichtlichkeit. Glaube und
Wissenschaft/Technik miissen gemeinsam ihre gemeinsame
18 H. Ott, Wirklichkeit und Glaube, Ziirich 1966, 266: ,Gott wohnt selbst in
den Tatsachen, die Er fiigt. Er steuert in den Tatsachen, die Er fiigt. Er steuert

nicht blof gleichsam von oben den Weltlauf, sondern Er begibt sich selbst
,hinunter’ in die Tatsachen.”
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Weltaufgabe begreifen. Hoffnung und Sendung mobilisie-
ren zum Dienst an einer menschlicheren Gesellschaft, auf
das Gottesvolk als der vollmenschlichen Gesellschaft.

Der Geltungsanspruch der Kirche ist auf die Dauer nur
gerechtfertigt, wenn sie eine gesellschaftliche Funktion
besitzt. Worin konnte diese Funktion bestehen, die neu
wire und doch die Treue zur alten Bestimmung wahrte?
Die urspriingliche Funktion des Sakralen war es, gegeniiber
dem Chaos menschlichen Lebensraum zu gewinnen. Die
Drohung durch das Chaos ist dem Menschen geblieben.
Sie ist ihm heute nicht so sehr in der Natur, sondern in
der destruktiven Potenz seiner eigenen Werke gegeben, im
Verlust seiner Freiheit und Menschlichkeit. , Welttat der
Christen und das Wirken ihres Heiles sind nicht material
addquat unterschiedene Regionen ihres Handelns, son-
dern ... zwei Aspekte eines und desselben Daseinsvollzugs
der Christen; dieser Vollzug aber geschieht wesentlich in
Interkommunikation und gesellschaftlich konkreter Raum-
zeitlichkeit der Geschichte’?®. Die gesellschaftliche Dia-
konie der Kirche ,meint nichts anderes als die Wahrneh-
mung der Mitverantwortung der Kirche fiir eine rechte,
das heif}t, der Mitmenschlichkeit des Daseins dienende
Gestalt der politischen und sozialen Ordnung der heutigen
Welt, was Anderungen in der Struktur der Gesellschaft in
sich schlieffen muf}, sofern sie widermenschliche Auswir-
kungen zeitigt”®®. , Das geschieht so”, schreibt Jiirgen Molt-
mann, ,dafl die Christenheit die Menschheit, und konkret
die Gemeinde, die Gesellschaft, mit der sie lebt, in ihren
Erwartungshorizont eschatologischer Erfiillung von Recht,
Leben, Humanitit und Sozialitit hineinnimmt und in ihrer
eigenen geschichtlichen Entscheidung ihre Offenheit, Be-
reitschaft und Elastizitit fiir diese Zukunft vermittelt*'.
Die Kirche muf3 sich, ohne sich zu schonen, um die
Humanisierung unserer urbanen Welt bemiihen. Das Pro-
gramm einer humanen Gesellschaft bezieht der Christ
oletztlich aus dem eschatologischen Horizont der Reich-
Gottes-Botschaft als dem ,Horizont universaler Humanisie-
rung’ “. Er ,bezieht aber sein Material aus den im Vor-
handenen liegenden Moglichkeiten ... und entwirft den
Weg in die Zukunft mit den beschrinkten Mitteln mensch-
licher Erkenntnis’**. Das Christentum ruft ihn gerade zu
reifer, miindiger und rationaler Verantwortung fiir die Welt.

19 K. Rahner, Schriften zur Theologie VIII, Einsiedeln 1967, 651.
20 A, Rich, Die Weltlichkeit des Glaubens, Ziirich 1966, 76 f.
21 ], Moltmann, Theologiec der Hoffnung, Miinchen 1968, 302.

22 H. Gollwitzer, Die Revolution des Reiches Gottes und die Gesellschaft, in:
E%Feﬂ?— R. Weth [Hrsg.), Diskussion zur ,Theologie der Revolution”, Mainz
1969, 57.



Leonard Swidler

Jesu Begegnung
mit Frauen

Ein Pliddoyer fiir
Gleichheit und Gleich-
berechtigung der Frau

Christentum ist miindige Menschwerdung des Menschen
in der schépferischen Hoffnung auf Christus. Christentum
heifft Sendung in den Alltag, die gegenwirtige und verhei-
fRene Zukunft des Auferstandenen in den sikularen Dimen-
sionen gestaltend zu verwirklichen, damit Christus alles in
allem wird.

Kirche hat sich damit mehr und mehr als offentliche
Erinnerung der Freiheit Jesu in den Systemen unserer eman-
zipierten, sikularisierten Welt zu verstehen. Sie erinnert an
die in Kreuz und Auferstehung Christi eréffnete eschatolo-
gische Befreiungsgeschichte Gottes. Christsein heiflit nicht
blof befreite Freiheit, sondern :auch befreiende Freiheit, die
unsere Gegenwart bedringt und in Frage stellt — auf Offent-
lichkeit hin offene Freiheit. Kirche mufl jene Offentlichkeit
werden, die lebendig jene Freiheit Jesu reprisentiert und
bezeugt, auf deren befreiendes Gedichtnis die Zukunft der
Freiheit nicht verzichten kann.

Vielfiltig sind die Fragen, welche Einstellung zur Frau die Kir-
che und die Gesellschaft von heute haben: Man denke an
die Emanzipationsdiskussion, an die Probleme der vollen
Gleichberechtigung der Frau in der Gesellschaft, in Ehe und
Beruf, an den Fragenkomplex ,die Frau in der Kirche® bis
hin zur Frage der Ordination der Frau. Der folgende Beitrag
will in die Diskussion einige wichtige Aspekte einbringen,
fiir welche Sicht und Praxis sich Christen in der Nachfolge
Jesu einzusetzen hitten. Der Autor stellt bekannte Aussagen
der Schrift in einen Zusammenhang, aus dem Jesu Eintreten
fiir Gleichheit und Gleichberechtigung der Frau klar hervor-
geht. — Der Beitrag kann gleichermaflen als Anregung fiir
die Predigt und fiir Bildungsabende wie auch als Motivation
fiir einen entschiedeneren emanzipatorischen Einsatz die-
nen. : red

Das menschliche Leben ist eine komplexe Folge von Be-
gegnungen auf vielerlei Ebenen und in vielfachen Richtun-
gen: Begegnung des Menschen mit Gott, mit sich selbst, mit
der Natur um ihn herum, mit seinen Mitmenschen. Diese
vielfiltigen Begegnungen wirken aufeinander. Wer etwa die
Begegnung des Menschlichen mit dem Gottlichen aufler
acht liflt, entstellt die Beziehung des Menschen zu sich

. selbst, zur Natur und zum Mitmenschen. Der Mensch be-

gegnet dem Mitmenschen dann nicht als Person, sondern er
nimmt ihn als Objekt, wie es bei der Sklaverei der Fall war.

229



