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Ist umsonst,
was wir reden
(und tun)?

Falsche Reaktionen

Leitartikel

Darin treffen sich alle Gruppierungen und ,Fronten” in
der heutigen Kirche: im ofteren Erlebnis der Frustration,
des vergeblichen Bemiihens. Da miiht man sich redlich,
die Zeichen der Zeit zu erkennen, zu erfassen, was es heute
heift, das Evangelium Jesu zu verkiinden, in der kirchlichen
Praxis und in der Theologie die Verinderungen und die
Schwerpunkte zu setzen, die nottun; man glaubt sich dazu
aufgerufen und ermuntert von einem Konzil, das man fiir
eines der bedeutungsvollsten der Geschichte hilt — und
dann st6ft man an Mauern aus Gesetz und Autoritit, man
sticht in Wollsicke von Indifferenz, man fithrt Luftstreiche,
weil man plotzlich den Eindruck hat, dafl man mit seiner
Aktion beim ,breiten Publikum/ der Kirche gar nicht gefragt
ist.

Auch diese andere Form kann das gleiche Erlebnis haben:
Man arbeitet sich halb zutode mit lauter Dingen, die ent-
weder vorgeschrieben oder dringend empfohlen sind, man
hat ein vollgestopftes Pflichtprogramm, das zu nichts ande-
rem mehr Zeit lif3t. Dabei dringt sich mehr und mehr die
Einsicht vor, da man genau all das tut, was nicht die
erwarteten Wirkungen erzielt, sondern sie eher verhindert.
Aber man muff weiter seine 16 Stunden schulischen
Religionsunterricht halten, weiterhin anonyme Liturgien
feiern, weiterhin Kasualien mit fraglichem Gehalt vollzie-
hen. Der institutionelle Druck ist stirker als jede Einsicht,
was anders sein, wie es anders geschehen sollte.

Das Resultat ist in beiden Fillen dasselbe: seelische Er-
schopfung oder Resignation, was bedeutet: aufgeben oder
aber wie ein im Leerlauf weiterdrehendes Miihlrad weiter-
machen, ohne personale Energie und Einsatzfreude, die das
Wirken jedes Erwachsenen kennzeichnen miifiten.

Um dem zu entgehen, gibt es falsche und richtige Reaktio-
nen. Die Flucht nach vorne wire die iibernatiirliche Ideo-
logisierung des Miferfolges: Man versteift sich geradezu
darauf, daR es schief gehen mufl, damit man am Geheimnis
des Kreuzes Anteil hat, besonders wenn man das Falsche
und Wirkungslose ,im Gehorsam” tut. Aber bevor man
das Geheimnis des Kreuzes fiir sich in Anspruch nimmt,
miifite man die Demut haben zu fragen, ob man denn
adiquat handelt.

Der gegenteilige Fehler wire der Glaube an die Machbar-
keit jeder Wirkung: daB sich jede Wirkung erzielen 1ifit,
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Bedingungen fiir

richtiges Verhalten:

Rationalitit

Zeitbedarf

Glaubenshaltung
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sobald man die geeigneten Maflnahmen errechnet hat. Das
fithrt zu einer seltsamen und erschreckenden Folge: zu
einem Totalitarismus der Aktion. Die im Augenblick fiir
richtig gehaltene Mafilnahme wird ,riicksichtslos” einge-
setzt, ohne Riicksicht auf das Ganze, auf irgendwelche
anderen Gesichtspunkte — Prophetismus hat in Fanatismus
umgeschlagen und wirkt zerstorerisch.

Richtiges Verhalten auf das Erlebnis der Vergeblichkeit hin
muf drei Bedingungen erfiillen.

Es braucht zuerst die Rationalitdt der richtigen Einschit-
zung des Ganzen. DaR ein Prophet von der Richtigkeit seiner
Idee iiberzeugt ist, dispensiert ihn nicht davon, sich Rechen-
schaft zu geben iiber die faktischen Miglichkeiten auf den
verschiedenen Ebenen. Es ist nicht prophetische Erleuchtung,
seine Mitmenschen, Amtstriger und Kirchenvolk psycholo-
gisch und soziologisch zu iiberfordern, und es ist ver-
dichtige Grofziigigkeit, gegen alle Welt von grenzenlosem
Verstindnis zu sein, ausgenommen gegen seine unbequemen
Briider im Glauben. Rationalitit (,Prophetengeister ordnen
sich den Propheten unter”’: 1 Kor 14,32) besagt Abschitzung
der realen Moglichkeiten und der konkreten Wege zur Er-
reichung cines Zieles, und darauf aufbauend die Wahl
adiquaten Vorgehens. Ehe das geschieht, hat man keinen
Anlaf}, von Vergeblichkeit zu sprechen.

Damit ist zweitens verbunden das Bewufltsein vom Zeit-
bedarf guter Ideen und Initiativen. Wirtschaftliche Unter-
nehmen kalkulieren bisweilen im voraus eine Verlustspanne
von einigen Jahren, ehe der Marktprozel den Punkt der
sich steigernden Rentabilitit erreicht hat. Vergleichbares
gilt fiir Ideen und Initiativen: Man miifite auf ein- bis
dreimalige Abfuhr kalkulieren und wissen, daff man nach-
her zum erfolgreichen Vorstof ausholen will, und diirfte
nicht zu frith als verkannter Prophet aufgeben.

Es braucht aber zuletzt die richtige Haltung des Glaubens.
Sie ist verschieden zu beschreiben fiir das Vergeblichkeits-
erlebnis des ,Propheten” und fiir jenes des in Struktur-
zwinge Eingespannten.

Wir leben — die heutige Theologie hort nicht auf, es zu
betonen — in der Kirche des unverfiigharen Gottes. Darum
sind auch seine prophetischen Auftrige unverfiigbar. So-
wenig man simple Fehler auf das Konto dieser Unverfiig-
barkeit buchen darf, sosehr miissen wir wissen, dafl ein
authentischer Auftrag nicht schon den ,Erfolg” in unserem
Sinn impliziert. Hat denn die Kirche als ganze in der Ge-
schichte eine ,Erfolgsgarantie”’? Es gehort gerade zum In-
halt des Glaubens, da wir fiir das Richtige zeugen, weil



es gut ist, ob sich ein ,Erfolg” einstelle oder nicht. Alles
Gute bleibt, ist eine der wichtigsten Lehren Christi. Es ist
hic et nunc schon gut, das Rechte gesagt oder getan zu
haben, unabhingig von den von uns kalkulierbaren Fol-
gen. In diesem Sinn gibt es iiberhaupt keine Vergeblichkeit.
Die Vergeblichkeit des institutionell erzwungenen, inadi-
quat gewordenen Handelns stellt dem redlichen Glauben
das schwerere Problem. Kann man auch auf verborgene
Frucht hoffen, wenn man ,das Verkehrte’ tut? Zunichst
geht die Bemiihung um Verinderung, Weiterentwicklung
auf das Konto prophetischen Bemiihens im vorigen Sinn.
Sodann kann hier nicht eine ganze Kasuistik von Kontesta-
tion, Eigenentscheiden usw. gegeben werden; nehmen wir
den Rest, der nach allen Bemiihungen doch getan werden
muf}, auch wenn man ihn fiir inadidquat hilt.

Hier ist die Uberlegung zunichst anthropologischer Art.
»Stop the world, I want to get out!” Diese Verzweiflungs-
und Bruchreaktion vor den unlisbar erscheinenden Mensch-
heitsproblemen ist ja bereits ideologisiert als grofle Ver-
weigerung, als Zerschlagen an sich in der infantilen An-
nahme, alles, was nachher komme, sei bestimmt besser,
als was man zerschlagen hat. Dabei haben wir heute erst-
mals einen realen Uberblick, welchen Weg die Menschheit
zuriicklegen mufite, um zu dem zu kommen, was wir als
die Werte des gegenwirtigen Zeitalters betrachten. Nicht
durch Aussteigen, durch Drinbleiben bewegen wir die Welt.
Aber wir miissen akzeptieren, in einer langwelligen Bewe-
gung nur an einer winzigen Strecke teilzuhaben, deren
Bewegung kaum zu erkennen ist. Die Glaubenshaltung in
diesem anthropologischen Sachverhalt liegt darin, daf} wir
aus der Gewif8heit der Hoffnung leben, dafl es zum Guten
weitergehen kann. Das hic et nunc zu Tuende mag (relativ!)
inadiquat sein; dafl es weitergeht, ist das Adiquate. Denn
Gott schafft das Morgen, sagt uns der Glaube. Vergeblich-
keit gibt es nicht.
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