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OTTO KNOCH

Zur Diskussion iiber die Heilsbedeutung des Todes Jesu

Sind wir durch den Tod Jesu befreit aus Entfremdung, Zwang und Unrecht oder
erlist von Siinde, Satan und Tod?

Die Aufschliisselung und Ubersetzung der Erlosungsaussagen des NT, vor allem
der Opfer- und Siihnevorstellungen, in Denkwelt und Sprache des modernen
Menschen bereitet den Theologen und Seelsorgern seit der Aufklirung wachsende
Schwierigkeiten. Zum Problem ist diese Frage im deutschen Sprachbereich aber
geworden durch das Buch von Hans Kefler: ,Die theologische Bedeutung des
Todes Jesu™.

Uber die teilweise heftige Kritik, auf die das Buch stieB, {iber Angriffe, Unterstellungen,
Anklagen bei der Deutschen Bischofskonferenz und beim Apostolischen Nuntius in Bonn,
sowie Uberpriifung durch die Kommission fiir Glaubensfragen bei der Deutschen Bischofs-
konferenz informiert KeBler selbst in einer Stellungnahme in den ,Stimmen der Zeit2.
Entgegen den Unterstellungen seiner Gegner: sein Buch vertrete eine rein natiirliche, inner-
weltliche Erlésungslehre, stellt er fest: es enthalte iiberhaupt keine Soteriologie, sondern
versuche ,von heutiger Erfahrung her einen ersten Zugang zum Verstindnis der christ-
lichen Erlosungsbotschaft zu bahnen . . ., einen Teilbeitrag zu ,einer Theorie der Erlosung’
. . . von einem Aspekt aus” zu geben, da vor allem die junge Generation weithin keinen
Zugang zur iiberlieferten christlichen Erl§sungslehre mehr habe®. Dabei betont K., daB sein
Entwurf durchaus der Vertiefung, Verbesserung und Weiterfithrung bediirfet.

Niherhin stellt K. in seiner Untersuchung, die 1969 als Dissertation der Kath.-Theol. Fakul-
tit in Miinster (Lehrer und Hauptreferent Walter Kasper) vorlag, fest: (1) Die traditionelle
katholische Soteriologie sei gepriigt von der Satisfaktionstheorie des Anselm von Canterbury®,
Anselm wollte zeigen, daff der Tod Jesu verniinftig und notwendig sei. Durch die Siihne
wurde die gerechte Weltordnung Gottes gestdért und Gott selbst schwer beleidigt. Die
Gerechtigkeit Gottes forderte eine Wiederherstellung der Ordnung und eine Wiedergut-
machung der verletzten Majestit Gottes. Diese unendliche Genugtuung konnte allein durch
einen Gott-Menschen geleistet werden, der sich freiwillig fiir diese Wiederversshnung zur
Sithne opferte. Insofern sei Jesus Mensch geworden, um zu sterben®. Thomas v. A. habe
diesen Entwurf nicht unerheblich veriindert, indem er den Faktor der unbegreiflichen Liebe
Gottes zum Siinder und damit Christi erldsende Liebe in die Soteriologie mit einbezog,
doch habe er am Modell des Satisfaktionsdenkens dort festgehalten, wo es um die
Deutungsbegriffe satisfactio, sacrificium, redemptio und meritum ging?. Sein Neuansatz
konnte aber nicht verhindern, daf die Satisfaktionsidee in Verbindung mit der Opfervorstel-
lung und der Loskaufidee die kath. Erldsungslehre, vor allem aber die kath. Frémmigkeits-
praxis grundlegend bestimmte.

Als entscheidende Miingel dieser traditionellen Erlésungslehre stellt K. heraus: a) Nicht
die Liebe, sondern die Gerechtigkeit Gottes wird zur Mitte des Erlésungsgeschehens; b) an die
Stelle des unendlich giitigen Vaters Jesu Christi, der aus Liebe zu den Siindern seinen
Sohn sandte und hingab und so selbst aktiv das Erldsungsgeschehen bestimmte (vgl. Lk 15,
11—32; Jo 3, 17 f; R6m 5, 1—11; 2 Kor 5, 18 f), tritt ein vorwiegend auf seine Ehre bedach-
ter Herrschergott, dessen verletzte Weltordnung selbst den blutigen Tod seines eigenen
Sohnes forderte; ¢) das Wirken Jesu wird lediglich zum Vorspiel fiir seinen Tod und wird
dadurch vergleichgiiltigt; d) der Mensch wird ebenso wie Jesus selbst zum Objekt des
Wiedergutmachungsgeschehens; der Glaube wird reduziert auf das Jasagen zu diesem Ge-

1 Eine traditionsgeschichtliche Untersuchung. (Themen und Thesen der Theologie) (347.)
Patmos, Diisseldorf 1970. Vgl. auch H. Kefler, Erlésung als Befreiung. (Patmos Paper-
badk) (130.) Diisseldorf 1972; ders.: Erlésung oder Befreiung? Zu einer Kontroverse, in
StdZ Bd. 191 (1973) 849—853, Bd. 192 (1974) 3—16 (ein Resiimé iiber Intentionen, Mif3-
verstindnisse und Mingel seiner Untersuchung).

2 Anm. 1. 3 S5tdZ 191 (1973),850f. 4 StdZ 191 (1973), 850, Anm., 1.

5 Cur deus homo, 1098 vollendet, s. die Ausgabe von F. S. Schmitt, Wissenschaftl. Buch-
gesellschaft Darmstadt 1956, VII—XIL

8 Vgl. Erlésung als Befreiung, 14 f.  7.S. Die theol. Bedeutung, 167—226.
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schehen und auf die sakramentale Teilhabe daran; e¢) vom Kommen und Handeln Jesu
gehen keine heilenden Impulse zur Verdnderung von Gesellschaft und Welt aus®.

Diese Mingel der sog. staurozentrischen Soteriologie der lateinischen Kirche, die von Pas-
sion und Kreuz ausgeht, werden auch durch die inkarnatorische Theologie des Ostens, die
bereits in der Menschwerdung des Sohnes Gottes das Heil grundgelegt sieht, nicht ent-
scheidend beseitigt, weil dieser Theorie ebenfalls ein Dualismus von Gott-und Welt zugrunde
liegt, der zum Tod des Sohnes Gottes notwendig fithrt, um die gefallene Menschheit
wieder mit Gott zu vereinen und so Teilhabe an Gottes Unsterblichkeit zu schenken. Auch
danach ist Jesus Objekt des Heilswillens Gottes und wird die Bedeutung seines Verkiindens,
seines beispielhaften Lebens und Handelns entscheidend verkiirzt®. :

Um demgegeniiber zu einem theologisch besser begriindeten Verstehen dessen zu kommen,
was Jesus durch seine Person, sein Wirken, auch sein Sterben, an rettenden, befreienden
Anstéfen und Hilfen dem Menschen in seiner vielfachen Not geschenkt hat und schenkt,
geht K. den Aussagen nach, die die ersten Christen nach dem NT iiber die Heilsbedeu-
tung Jesu gemadht haben.

Die Heilsbedeutung Jesu nach dem NT: Die Analyse Kefllers

Die These R. Bultmanns, ,da8 wir nicht wissen koénnen, wie Jesus sein Ende,
seinen Tod verstanden hat!9”, iibernimmt K. aufgrund einer kritischen Sichtung
des ntl Materials. Demnach hat Jesus mit einem gewaltsamen Tod gerechnet, diesen
aber nicht gewollt. ,Wir wissen nicht sicher, ob oder wie Jesus in seinem Tod
einen besonderen Sinn gesehen hat. Es ist wenig wahrscheinlich, daf Jesus mit
seinem bevorstehenden Tod Opfer- oder Siithnegedanken verband und daf es in
seiner Absicht lag, durch seinen Tod die Welt zu erlosen”!t. Auch wiesen die
iltesten frithchristlichen Schichten keine soteriologische Deutung des Todes Jesu auf.
Jesu Tod traf dessen Anhinger wie ein Schock (vgl. Mk 15, 50; Lk 24, 21).

Die Logienquelle habe keinen Passionsbericht, verstinde aber Jesu Schicksal analog dem
Schicksal verfolgter Propheten (vgl. Lk 11, 49 ff; 13, 34 f par; s. auch Apg 7, 51 ff; 1 Thess 2,
14 ff), fiir die Gott im Gericht einstehen werde (Lk 12, 8 f par)!®. Die dltesten Bekenntnis-
und Hymnenfragmente hellenistischer Christen sprichen dariiber hinaus dem Tod Jesu
keine eigene Bedeutung zu (vgl. 1 Thess 4, 14; Rém 8, 34; Apg 2, 23f. 36; 3,13 ff; 4,10;
5,30; 10,39f; 1 Tim 3,16; Kol 1,15—20; Phil, 2,6—11 ohne V. 8, der von Paulus
stammt)!®. Auch in der vormarkinischen Kreuzigungstradition, die in Mk 15, 20b — 22a
24.27 vorliege* und die judenchristlich-hellenistisch geprigt sei, fehle eine eigentliche
soteriologische Deutung. Hier gehe es vielmehr — wie 1 Kor 15, 3—5a — um die
SchriftgemiBheit des Todes Jesu. Die zweite, apokalyptisch geprigte Schicht, die ebenfallg
hinter dem Passionsbericht des Markus stehe und die Mk 15, 25.26.29a. 32c. 34a. 37. 38
zu greifen sei, weise auf den Heilsplan Gottes hin (s. die Zeitangaben Mk 15, 25. 33, 34a) und
sehe die Weltwende in diesem Geschehen angezeigt (vgl. die Gerichtsfinsternis; den Sieges-
schrei des Gekreuzigten und das Zerreiflen des Tempelvorhangs), biete aber ebenfalls keine
soteriologische Deutung?®, Die sog. Leidensvorhersagen Jesu, die alle nachsterlich formuliert
seien (Mk 8,31; 9,31b; 14,41b), seien ebenso unsoteriologisch gestaltet. Demnach stehe
fiir die fritheste Schicht der Passionsiiberlieferung ,Jesu ,Leiden und Sterben... nicht im
Zentrum des Bekenntnisses’ 18,

Diese Feststellung sei auch durch die sog. Abendmahlsberichte nicht zu erschiittern.
Die beiden durch 1 Kor 11, 24 f und Mk 14, 22. 24 parr reprisentierten Typen
seien spitere Gemeindebildungen und lieBen keine Riickschliisse auf die Abend-
mahlsworte und -handlungen zu.

Allerdings zeigten diese ,Berichte” bereits soteriologische Motive (s. das Becherwort:
,Blut . . ., vergossen fiir viele”), die auf Jes 52, 13—53, 12 anspielen!?. Solche Motive treffen

8 Vgl. Erlésung als Befreiung, 41—60; Die theol. Bedeutung, 117—165.
9 S, dazu Erldsung als Befreiung, 44—49, 54—60.
19 R, Bultmann, Das Verhiltnis der urchristl. Christusbotschaft zum historischen Jesus,
Heidelberg 31962, 11.
11 Dje theol. Bedeutung, 235. 12 Dje theol. Bedeutung, 236-—239. 13 Ebda 239—241.
U Hier folgt KeBler ]. Schreiber, Theologie des Vertrauens, Hamburg 1967, 28.
18 Dje theol. Bedeutung, 244—247.
18 So F, Hahn, Christologische Hoheitstitel, Glitersloh 21964, 194; zitiert in: Die theol. Be-
deutung, 252.
17 Die theol. Bedeutung, 275—281.
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wir auch an in den frithen judenchristlichen Bekenntnisfragmenten R6m 3,25—26a; 4,25;
auch 1 Kor 15, 3. Hierher gehtre wohl auch Mk 10, 45b, das K. als Splitter einer Abend-
mahlsiiberlieferung versteht!®, Diese soteriologischen Motive greifen dabei auf spitjiidische
Vorstellungen von der Siihnewirkung des Opfertodes Gerechter und Martyrer zuriick (vgl.
2 Makk 7, 18 ff; 4 Makk 6,28 f; 7,22; 17,20—22; 18,14)%. Daneben entdecken die Chri-
sten Jes 53. Diese soteriologischen Deutungen des Todes wiesen sich stilistisch aus durch die
Onép-Formeln (vgl. Mk 10, 45b; 14,24; 1 Kor 11, 24)%, Nach K. sind aber diese Aussagen
nicht am eigentlichen Siihnemoment, sondern am Ziel des Gotteshandelns orientiert”.
Die Opfermotive seien dabei ,ganz unspezifisch und bildhaft gemeint®!. Diese soterio-
logische Deutung sei zudem ,eine unter anderen Deutungen”; eine eigentliche Siihne-,
Opfer- und Satisfaktionstheorie aber fehle im NT, trotz Hebrderbrief. Auch lasse sich
eine soteriologische Deutung des Todes Jesu als Sithnetod nur in einigen Schichten und
Schriften des NT feststellen®.

Die paulinische Deutung des Todes, vor allem des Kreuzes Jesu, stehe einerseits
im Kontext von Tod und Auferstehung, andererseits im Kontext des Kampfes
Pauli gegen das Gesetz und gegen christliche Enthusiasten in Korinth, sei also
polemisch zugespitzt.

Hierher gehéren die Aussagen 1 Kor 1,13.18—28.30; 2,2.12; 5,7; 6,20; 7,23; 8,11;
10,16; 11, 24 ff; 15, 3: dnép!; 2 Kor 5, 14—21; Gal 2, 20; Rém 5, 8; 8, 35 ff. Durch seinen Tod
am Kreuz habe Christus alle Menschen befreit aus der Herrschaft der Unheilsmichte Gesetz,
Siinde, Tod (vgl. Gal 2,16; 3,10; 3,22f; 4,3—5; 5,1; 3,13 f; Rém 3,9.22f). Dabei ver-
wendete Paulus eine Reihe traditioneller Bekenntnisformeln (vgl. Rém 1,3f; 3,25f;
4,17.24f; 5,9; 1 Kor 10,16; 11,25—27: ,Blut Christi“l) Der Gekreuzigte und sein Kreuz
seien so das ,ldeogramm des Erlosungsgeschehens”?®, der Inbegriff der Gnade und Liebe
Gottes®, Dieses Heil schaffe nimlich Gott selbst in seiner unbegreiflichen Liebe durch die
Sendung und Hingabe seines Sohnes. Insofern wertete Paulus die Opfer-, Slihne- und Los-
kaufvorstellungen unkultisch und unjuridisch aus. Die dnég-Formeln offenbarten den Liebes-
willen des versbhnenden und rettenden Handelns Gottes durch Jesus am Menschen®. So
werde der Kreuzestod Jesu zum kritischen Punkt in eschatologischer und theologischer Hin-
sicht. Eine soteriologische Siihne- oder Satisfaktionstheorie fehle aber bei Paulus.

Der hermeneutische Schliissel Keflers: Die These

Aus diesem Befund zieht K. den Schlu, daf die Frage nach der Bedeutung des
Todes im NT im weiteren Kontext nach der Bedeutung Jesu, seiner Person und
seines Wirkens iiberhaupt stehe. Es sei soteriologisch daher auszugehen von ,der
Beziehungseinheit Wirken—Todesgeschick Jesu”. ,Nur auf dem Hintergrund
seines Wirkens kann der Kreuzestod Jesu in den richtigen Dimensionen gesehen
werden. Aber auch das Wirken Jesu kann nach seinem Tod nicht mehr ohne die-
sen Tod, sondern nur noch durch ihn hindurch verstanden werden®®. Dabei
miissen die Aussagen des NT fiir den heutigen Menschen hinterfragt, iibersetzt
und interpretiert werden.

Jesus offenbarte Gott durch seine Person, sein Dasein und sein Wirken. Jesus
wurde erfahren als ,die irdische Daseinsform der Liebe” Gottes, den er Vater
nannte. Diese Erfahrung befreite, ermutigte, richtete auf, heilte. ,Gott so
erfahren und daraufhin so leben zu diirfen, das war Erlosung®’. ,Das Ster-
ben Jesu (stellt) die #uBerste Bewihrung seiner vertrauenden Offenheit gegeniiber

18 Ebda, 265——285. Vgl. Der Hebrierbrief, ebda. 285—294.

‘19 Ebda. 262—264. 2 R&m 4, 25 hat di4, das sachlich dasselbe besagt.

2t Die theol. Bedeutung, 294 f. 22 Ebda.

2 H, Schlier, Der Brief an die Galater, Géttingen 31962, 281, zitiert in: Die theol. Bedeutung,
321.

* Die theol. Bedeutung, 322. 25 Ebda. 327. 2 Ebda. 354—356.

#7 Ebda 335 f; vgl. Erlosung als Befreiung, 17—40. 61—95: Hier hat K. inhaltlich entfaltet,
was er in seiner Dissertation thesenhaft vortrug. ,Dieses Besondere an Jesus (d. h. die
Erfahrung Gottes als Erfahrung von Rechtfertigung und Gnade) hingt aber unlésbar mit
seiner Erfahrung Gottes zusammen ... Jesus und seine Praxis (kdnnen aber) — ohne eine
absolute, und zwar seine befreiende Transzendenz letztlich nicht verstanden werden” (93).
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Gott und seines Daseins fiir die Menschen dar. Er hilt die Stellvertretung des ihm
und von ihm eréffneten Gottes und das Eintreten fiir die Verlorenen ... bis zum Ende
durch. ... (So) erhiilt das Wirken Jesu erst durch seinen Tod die letzte Eindeutig-
keit ... und die bleibende Verbindlichkeit. ...So legt Jesus erst in der bis zu Ende
durchgehaltenen Treue und Liebe Gott verbindlich als den verldglichen und gnidigen
aus”28,

Gegen diese , These” erhob sich zum Teil heftiger Widerspruch; grundsitzlich wurde aber
anerkannt, daf8 die traditionelle Soteriologie in vieler Hinsicht ungeniigend sei und dringend
einer Neubesinnung bediirfe. Auch wurde allgemein die Notwendigkeit betont, die Siihn-
opferaussagen in ihrem positiven Sinn aufzuschlieBen und das damit Gemeinte neu zu
sagen®. In dieser Problemiibersicht soll zuniichst versucht werden, die ntl Feststellungen
und Behauptungen Kefllers aufgrund der neuesten Diskussion zu priifen. Ein 2. Teil wird
dann dem Aussagesinn der ntl Siihneopfer- und Vers8hnungsaussagen nachgehen und auf
}x:ienuere Uberlegungen zur zeitgemiBen Verkiindigung der Erldsungsbotschaft des NT
weisen.

I. Wie hat Jesus seinen Tod verstanden und bestanden®'?

Die entscheidende Frage ist: Hat Jesus seinem voraussehbaren Tod Heilsbedeutung
zuerkannt? Wie kann dies aus dem NT wenigstens wahrscheinlich gemacht werden
angesichts der Schwierigkeit, daB die Jiinger Jesu nicht mit einem gewaltsamen Tod
ihres Meisters rechneten, diesbeziigliche Aussagen daher nicht in ihrem Vollsinne
aufnehmen konnten. Alle nachosterlichen Zeugnisse des NT iiber den Tod Jesu
sind aber a priori vom wachsenden Glauben der jungen Kirche an Jesus, den end-
giiltigen Heilbringer und Erléser (owrfp) der Menschheit, mitgeprigt.

1. Vorauswissen des Todes

Dafl Jesus mit einem gewalisamen Ende rechnen muflte, nehmen heute nahezu
alle Exegeten an, vor allem deshalb, weil Jesus durch seinen Gang nach Jerusalem
und die Tempelreinigung selbst auf eine Entscheidung dringte und weil das Schick-
sal des Taufers, an dessen Wirken er ankniipfte, ihm die Mboglichkeit eines gewalt-
samen Endes eréffnete®’. Ob die Worte, die Jesu Schicksal mit jenem verfolgter
Propheten vergleichen, auf Jesus oder auf seine Anhinger zuriidgehen, ist neuer-
dings umstritten?®,

2. Grundhaltung gegeniiber dem Tod

Gegen das Urteil R. Bultmanns, ob Jesus ,einen Sinn (in seinem Tod) gefun-
den hat, kénnen wir nicht wissen. Die Méoglichkeit, da er zusammengebrochen
ist, darf man nicht verschleiern”?, sprechen aufler dem einhelligen Zeugnis aller
ntl Passionstexte zahlreiche historisch glaubwiirdige Gegebenheiten. Jesus fordert
von seinen Anhingern, Gott mit aller Kraft zu liecben und dazu die Bereitschaft,

% Die theol. Bedeutung, 337.

2 G, die Referate der Tagung der Arbeitsgemeinschaft Kath. Dogmatiker und Fundamental-
theologen vom 27. — 30. Dezember 1972 in Miinchen: Erldsung und Emanzipation, hg. v.
L. Scheffezyk, Qu. disp. 6, Freiburg 1973.

3 Die Formulierung stammt von H. Schiirmann, s. sein Werk: Jesu ureigener Tod, Freiburg
1975, 5 und 16.

3t Vgl. Mk 9, 13; 10, 32—34; 11, 15—19; s. dazu H. Schiirmann, Jesu ureigener Tod, 26—33,
und H. Patsch, Abendmahl und historischer Jesus (Calwer theol. Monographien A 1),
Stuttgart 1973, 183—204.

32 Es handelt sich um die Stellen: Mt 5,12; 23,29—38; Mk 12,1—11 par; Lk 6,23; 11,49 f;
13,31—35; s. dazu die kritische Sichtung bei Pafsch, Abendmahl, 204 f, der urteilt:
s + . die Obernahme der (jlidischen!) Vorstellung vom gewaltsamen Geschick der Prophe-
ten (fiele) aus dem Selbstverstindnis Jesu nicht heraus, aber es verbietet sich, die fehlenden
Zeugnisse stillschweigend vorauszusetzen”.

33 Das Verhiltnis der urchristlichen Christusbotschaft zum historischen Jesus, AAH, H. 3,
Heidelberg 1960, 60 f.
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fiir die Sendung Jesu auch mit dem Leben einzustehen (vgl. Mk 12, 28-34; Mk
8, 34f par; Lk 14, 26 f; auch Mt 10, 38 par). Diese Haltung lebt er selbst auch
vor (vgl. die Aussage der Tradition, Mk 14, 36)*¢. Die zweifellos von der
Gemeinde, ihrem Glauben, ihrer Verehrung und ihrer Reflexion geprigten Berichte
von den Umstinden und der Eigenart des Sterbens Jesu stimmen aber darin wohl
glaubwiirdig iiberein, dafl Jesus seinem Todesschicksal nicht entfloh, sondern da
er es in gliubigem Gehorsam auf sich nahm und daf er am Kreuz seinen Sendungs-
anspruch nicht widerrief. Auch der Todesschrei Jesu spricht nicht gegen diese
Annahme; im Gegenteil, mit Ps 22 will Jesus sich wohl als einen unschuldig Ver-
urteilten darstellen, der seine Sache Gott vertrauensvoll iibergibt?s.

3. Soteriologische Deutung des Todes

DaB Jesus aber auch seinem Sterben Heilsbedeutung zuordnete, haben vor allem
Schiirmann und Patsch als ernsthafte Mboglichkeit einsichtiz gemacht durch den
Hinweis auf den Sendungsanspruch Jesu und auf die typischen Handlungselemente
sowie deren Deuteworte beim letzten Mahl vor seinem Tod3¢. Daff Jesus seiner
Person und seinem Handeln endgiiltige Heilsbedeutung zuerkannte und daf er
daher die Annahme seiner Botschaft und den AnschluB an seine Person forderte,
wird heute von den Forschern nahezu allgemein angenommen (vgl. vor allem das
Logion Lk 9, 26 par)’. Es darf daher vorausgesetzt werden, daf Jesus auch ange-
sichts des Todes an seinem Heilbringeranspruch festhielt und von diesem aus seinen
Tod zu verstehen suchte®. Der Tod ist insofern nicht nur ein Teil seines Lebens
und seiner Sendung, er ist vielmehr der Ernstfall, an dem sich seine Sendung
bewihren muBte®®. Insofern hat Kefler recht, wenn er vom Wirken Jesu her zu

3 F. Hahn urteilt: ,Zum Auftreten Jesu gehdrt... die Tatsache..., daB er selbst offensichtlich
von Anfang an bereit war, den Weg zum Kreuz zu gehen”, Methodologische Uberlegungen
zur Riidkfrage nach Jesus, in: Riickfrage nach Jesus, hg. von K. Kertelge, Qu. disp. 63,
Freiburg 1974, 51.

38 Vgl. dazu H. Schiltzeichel, Der Todesschrei Jesu. Bemerkungen zu einer Theologie des
Kreuzes, TThZ 83 (1974), 1—16, der sich vor allem mit J. Moltmann, Der gekreuzigte Gott,
Miinchen 1972, auseinandersetzt. Dort Literatur.

38 S, H. Schiirmann, Jesu ureigener Tod, 41-—65, und Patsch, Abendmahl, 106—230.

37 Dijes ist auch die Auffassung Keflers, vgl. z. B. Erlésung als Befreiung, 17—25; vgl. dazu
Schiltrmann, a. a. O., 44 f; ders., Theologie und Eschatologie in der Verkiindigung Jesu?
in: FS fiir R. Schnackenburg, Neues Testament und Kirche, Freiburg 1974, 371—398;
dann E. Fuchs, Jesus, Wort und Tat, Tiibingen 1971, 47—57; G. Bornkamm, Jesus von
Nazareth (Urban-Taschenbuch 19), Stuttgart 1956, 58—87; J. Gnilka, Jesus Christus nach
frithen Zeugnissen des Glaubens, Miinchen 1970, 159—174.

38 Patsch, Abendmahl, 183—185, stellt fest, der Bultmannsche Satz: ,Im iibrigen hat Jesus nicht
von seinem Tod und seiner Auferstehung und von ihrer Heilsbedeutung geredet. Zwar
sind ihm in den Evangelien einige Worte solchen Inhalts in den Mund gelegt, aber sie
stammen erst aus dem Glauben der Gemeinde, und zwar wohl durchweg . . . aus dem
hellenistischen Christentum” (Jesus, Hamburg 1951, 178 f), sei heute dahin modifiziert
worden, daf8 es sich um Lkerygmatische Formulierungen der palistinischen Urgemeinde
handle, was heute allgemein herrschende Lehrmeinung sei, aber schliissige Beweise fehlten,
ja, es werde gar nicht damit gerechnet, daf Jesus gerade dann, wenn er seiner Person
Heilsbedeutung zuschrieb, dariiber hiitte nachdenken miissen, welche Bedeutung dann
seinem Tod wenigstens fiir die zukomme, die sich ihm angeschlossen hitten. Diese Frage
sei vor allem angesichts der Gegebenheit notwendig zu stellen, da Jesus h&chstwahr-
scheinlich mit einer begrenzten Zwischenzeit zwischen seinem Tod und dem Herein-
brechen des Reiches Gottes gerechnet hiitte (s. a. a. O. 127—150).

% S, dazu Kl. Dirschauer, Der totgeschwiegene Tod, Bremen 1974; E. Jilngel, Tod, Themen
der Theologie 4, Stuttgart 1972; K. Rahner, Zur Theologie des Todes, Qu. disp. 2, Frei-
burg 1958.



verstehen sucht, was Erlésung im Sinne Jesu bedeutet. Das Zusammen von Leben
und Tod erst vermag den Tod Jesu in seinem Sinn zu erhellen?®.

Allerdings lassen sich beim heutigen Stand der Forschung Worte des historischen
Jesus, die seinem Tod soteriologische Bedeutung zuschreiben, nicht einwandfrei und
sicher ausmachen. Sicher sind die sog. Leidensansagen (Mk 8, 31ff; 9, 31f;
10, 32 ff par) deutlich nachdsterlich geprigt!; bei Mk 10, 45 (vgl. Lk 22, 25-27)
ist wegen der singuliren Bezugnahme auf das Lied vom leidenden Gottesknecht
(Jes 52, 13—53, 12) zu fragen, ob nicht auch dieses Wort von der Hingabe Jesu
fiir die Vielen erst nachosterlich geformt istt?, Ahnliches gilt auch von den iiber-
lieferten , Abendmahlsberichten” des NT (Mk 14, 22—-24; Mt 26, 26—28; Lk
22, 19f; 1 Kor 11, 23-25), die alle nach&sterlich geprigt sind und deren Urform
sich bisher nicht eindeutig feststellen lie, '

Daff man aber nicht von zwei Typen — einem palistinisch-judenchristlichen (so
Mk/Mt) und einem hellenistisch-heidenchristlichen (so PI/Lk) — sprechen kann,
sondern daf alle 4 iiberlieferten Abendmahlsberichte sehr alte Elemente enthalten,
vor allem der des Markus, und daf sie auf eine gemeinsame Grundform zuriick-
gehen miissen, die wohl nur miindlich tradiert wurde, hat Patsch durch seine
eingehende Analyse und Uberpriifung aller wichtigen Thesen und Ergebnisse ein-
sichtig gemacht. Allerdings lasse sich ,kein Stammbaum fiir die iiberlieferten Texte
erstellen”. Es sei daher auch ,nicht méglich, die Abendmahlsworte als ipsissima
vox Jesu zu behaupten”. ,Die Texte fassen zusammen, was fiir die Gemeinde-
leiter wichtig war: nicht mehr und nicht weniger“#. Weggefallen ist dabei alles,
was fiir die christliche Gemeindefeier nicht wichtig war, vor allem der Hinweis auf
das Essen des Paschalammes®.

Auffallend ist aber das gleiche Aufbauschema aller 4 Berichte, sicht man den sog.
Langbericht Lk 22, 15—20 als urspriinglich an, wie Patsch mit guten Griinden
zeigt®, niimlich: Brotbrechen — Brotspruch — Becherwort — Bundeswort — vsép-

© A, Schweitzer stellte die These auf: ,Das Abendmahlsproblem ist das Problem des Lebens
Jesu”, in: Das Abendmahlsproblem auf Grund der wissenschaftlichen Forschung des
19. Jhdt.s und der historischen Berichte, Tiibingen %1929, 62. Patsch, Abendmahl macht
diese These zum Ausgangspunkt seiner Untersuchung (17 und 230). Schiirmann stellt dazu
fest: ,Die Mbglichkeit, da Jesus seinen Tod und diesen sogar als Heilstod mit seiner
Basileiaverkiindigung zusammendenken konnte, kann also schwerlich in Abrede gestellt
werden” (a. a. O. 45); vgl. auch Patsdh, a. a. O. 212—230.,

41 G, dazu die Analyse bei Patsch, Abendmahl, 183—196, der verschiedene Schichten in den
einzelnen Leidensansagen aufzeigt.

€ Patsch, Abendmahl, 170—180, hilt nach eingehender religionsgeschichtlicher, literarkriti-
scher, form- und redaktionsgeschichtlicher Untersuchung sowohl Mk 10,45 wie auch
Mk 14,24 wegen der singuliren Verbindung von Dienst, Todesleiden und Siihne (Jes 53)
im Kern fiir authentische Jesusworte, die auf jeden Fall einen aramiisch-judendhristlichen
Hintergrund aufweisen. J. Roloff, Anfinge der soteriologischen Deutung des Todes Jesu
(Mk 10,45 und Lk 22,27), in: NTS 19 (1972), 38—64, bsd. 50—62 ist etwas vorsichtiger,
wenn er feststellt: ,\Unser Material reicht nicht aus, um den biindigen Nachweis dariiber
zu fithren, daf Jesus selbst anliflich seines letzten Mahles sein Sterben im Sinn eines
Dienstes an den Seinen und damit als Erfiillung seines Wirkens gedeutet hitte, wenn
diese Mdglichkeit auch nicht vorschnell zuriidkgewiesen werden sollte” (62). Deshalb wird
in dieser Ubersicht Mk 10,45 erst der Deutung des Todes Jesu durch die paldstinischen
Judenchristen zugeordnet.

8 G, dazu Schiirmann, a. a. O., 60 und 82; ders., Jesu Abendmahlsworte im Licht seiner
Abendmahlshandlung, in: Concilium 4 (1968), 771—776; auch K. Kertelge, Die urchrist-
liche Abendmahlsiiberlieferung und der historische Jesus, in: TThZ 81 (1972), 193—202,
vor allem Patsch, Abendmahl, 89—104.

“ A a O.87—89.

4 Von Bedeutung ist hier der Nachweis von Patsch, Abendmahl, 98, daf der Hinweis auf
Jesus als das wahre Paschalamm nur spit und spirlich geschieht im NT und daf er in den
Abendmahlsworten selbst fehlt.

4 A, a, O.95—102.
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Aussage¥. Offen bleibt dabei die Stellung des sog. eschatologischen Ausblicks,
entweder zu Beginn des Mahles beim 1. Becher, dem sog. Qidduschbecher, so
Lk 22, 17f, oder zum Abschlu des Essens des Paschalammes, beim 3. Bedher,
dem sog. Segensbecher, so Mk 14, 25 und Mt 26, 29 (vgl. 1 Kor 11, 26). Mattius
ist dabei von Markus abhingig; Lukas bietet dagegen einen Text, der von Markus
unabhiingig ist®. Wie Patsch zeigt, stand dieser Ausblick urspriinglich wohl am
Beginn des Letzten Abendmahls, das ein Paschamahl gewesen sein diirfte (vgl Mk
14, 12—16. 26), ist dann aber nach Wegfall der Hinweise auf das Essen des
Paschalammes an das Ende des christlichen Abendmahlsberichtes gewandert, da die
eschatologische Ausrichtung der christlichen Eucharistiefeier so am deutlichsten zum
Vorschein kam®®.

Wie kommt es zu dieser doch nicht selbstverstindlichen Zusammenstellung von Teil-
elementen der jiidischen Paschafeier bzw. der letzten Mahlfeier Jesu mit seinen
Jiingern? Hier ist allein die Annahme sinnvoll, da die urchristliche Uberlieferung
die Teilelemente zusammenstellte und festhielt, die Jesus beim letzten Mahl hervor-
hob und mit besonderer Bedeutung versah, nimlich das Brechen des Brotes und
die Deutung auf sich selbst sowie das Verteilen eines Weinbechers mit Deutung auf
seinen Abschied und unter Auflerung der GewiSheit, dieses Mahl in Bilde im
vollendeten Reich Gottes mit seinen Jiingern feiern zu kdnnen®®. Dieses kiinftige
Mahl ist dabei zu sehen im Zusammenhang mit den offenen Mihlern Jesu mit
Menschen aller Richtungen und Schichten, gerade auch mit Siindern, denen auf-
grund des SendungsbewufBtseins Jesu eine gewisse Heilsbedeutung zugesprochen
werden mufl (vgl. Mt 9, 10—12; 11, 19 par; Lk 15, 1f) sowie mit der Beschrei-
bung der endgiiltigen Gemeinschaft aller Menschen mit Gott in der Gottesherrschaft
unter dem Bild eines festlichen Mahles (vgl. Lk 13, 29; 14, 15—24; Mt 8, 11f;
22, 1-10; 25, 1—13). Allerdings kommt diesem letzten Mahl durch die Beschrin-
kung auf die Zwdlf eine gewisse Exklusivitit zubt.

Allein durch den eschatologischen Ausblik (Mk 14, 25; Mt 26, 29; Lk 22, 15—18;
vgl. 1 Kor 11, 26; auch 16, 22; Apk 22, 20), den der historische Jesus aller Wahr-
scheinlichkeit nach beim letzten Mahl sprach® und der die eschatologischen Aus-
sagen Jesu aktualisiert und konkretisiert (vgl. Mt 6, 10 par; 10, 15. 23; 13, 24—30.
47-50; 24, 43; Lk 12, 54-56; Mk 9, 1; 13, 30. 32), gewinnt dieses Abschiedsmahl
mit seinen einmaligen Zeichenhandlungen Jesu: Brotbrechen und Verteilen des Bechers
mit je besonderer Bedeutung die Eigenart eines ,Trotzdem”58, einer verheiffungs-
vollen GewiBheit, eines proleptischen Geschehens auf die eschatologische Heilsgemein-
schaft in Vollgestalt hin. Patsch ist gegen Schiirmann dabei zuzustimmen, daf von
freudiger Emphase aufgrund der Texte dabei wohl nicht gesprochen werden konne,
auch daB die Deutung des 3. Bechers auf einen besonderen Segen historisch nicht

#7 G, Patsch, a. a. O. 64. .

48 Nachweise bei Schiirmann, Der Paschamahlbericht Lk 22,7—18, Teil I, NTA 19,5 (1953)
passim und Patsch, a. a. O. 89—95 (mit Kritik an Schiirmann).

49 Ob Jesus nach Lk 22,16 f am letzten Mahle selbst auf das Essen und Trinken verzichtete,
wie Patsch (unter Berufung auf J. Jeremias u. a.), a. a. O. 96, 135—139, annimmt, muf8
mit Riicksicht auf die Quellenlage offen bleiben.

5 S, dazu die Uberlegungen bei Patsch, a. a. O. 95; 130—142; 226—230, und bei Schiirmann,
Jesu ureigener Tod, 68—96.

5t Die Beschrinkung auf die Zwdlf (vgl. auch Jo 13,1 ff) eignet allen ntl Berichten und sollte
daher nicht bezweifelt werden.

52 S, die iiberzeugenden Nachweise bei Patsch, a. a. O., 106—150.

8 So Sdhiirmann, Jesu ureigener Tod, 87 f; ,Trotz der totalen Katastrophe meines Wirkens
und Verkiindens verheile und spreche ich euch todesbereit das eschatologische Heil zu”.
Schiirmann gewinnt diese Aussage z. T. aus der Annahme, der 3. Becher sei ein besonderer
Segensbecher gewesen, was Patsch wohl zu Recht als Uberinterpretation empfindet.



gesichert sei; vor allem aber handle es sich nicht um eine prophetisch-messianische
Zeichenhandlung, sondern um einen Akt personaler Anteilgabe am eigenen Geschick
mit eschatologischem Charakter’. Vor dem Hintergrund der eschatologischen Reich-
Gottes-Aussagen gewinnt dieser eschatologische Ausblick Jesu beim letzten Mahl mit
seinen Jiingern den Charakter der Verheifung, der heilvollen Vergewisserung, ja der
ekklesiologischen Bedeutung. Denn Jesus hilt damit einerseits an der Heilsbedeutung
seiner Person fiir die Teilhabe an der Bacireia Gottes fest, damit zugleich aber auch
an seinen Jiingern als Trégern seiner Verheiung und als Mitarbeitern seiner Sendung
an der Weiterfithrung seines Werkes.

Damit stellt sich aber die entscheidende Frage: Wenn der gewaltsame Tod Jesu das
baldige Kommen des Reiches Gottes in seiner Vollgestalt und die Teilhabe Jesu und
seiner Anhidnger daran nicht verhindern kann, hat dieser Tod nach Jesu Auffassung
eine positive Bedeutung fiir diese eschatologische Erwartung? Kommt es trotz dieses
Todes oder durch diesen Tod zum eschatologischen Mahl? A priori ist aufgrund der
UOberzeugung Jesu von der soteriologischen Funktion seiner Person und seines Wir-
kens letzteres anzunehmen, sofern wir begriindet feststellen kénnen, daB Jesus bewuft
in den Tod ging. LiBt sich diese Annahme aber auch aus dem NT wenigstens wahr-
scheinlich machen? Denn das Ringen Jesu mit seinem Tod, wie das Ulberggeschehen
(Mk 14, 32—42 par) und der Todesschrei Jesu nach Markus 15, 34. 37 scheinen fiir die
erstere Annahme zu sprechen. Doch konnte Jesus das Aufsichnehmen des Todes unter
Riickgriff auf Jes 52, 13—53, 12 auch als Maglichkeit und Mittel verstanden haben,
trotz der Ablehnung seiner Sendung durch Israel dem Reich Gottes den Weg zu
bereiten. Insofern wire Schiirmanns Vermutung zu verstehen: ,Vielleicht explizieren
also die Deuteworte (beim Abendmahl) mit ihrem Hinweis auf das sithnende Ster-
ben des Mirtyrers (Lk 22, 20 a), des stellvertretenden Leidens des Gottesknechtes
(Lk 22, 19; Mk 10, 45) und auf Opfervorstellungen (bsd. Mk 14, 23 f) nachosterlich
doch nur, was Jesu Zeichenhandlung bereits implizierte”s5., Da wir bis heute die
Urform der Deuteworte Jesu beim Abendmahlsgeschehen nicht zweifelsfrei erschliefen
koénnen, auch alle Texte des NT, die vom Tod Jesu sprechen, erst iiber den Oster-
glauben der ersten Christen zu uns kamen, miissen wir zur Klirung dieser Fragen
beim Glauben und Handeln der iltesten Gemeinde ansetzen, wie sie sich aus dem NT
erschlieen lassen.

II. Deutung und Feier des Todes Jesu durch die Urkirche nach dem Zeugnis des NT

1. Voriiberlegung

Einsichtige Kraft gewinnen die bisher gegebenen Uberlegungen und Hinweise erst
durch die Erkenntnis, daB die &lteste Christenheit bereits den Tod Jesu als heil-
schaffenden Akt deutete und darum sowohl auf den Tod Christi hin taufte wie auch
das Herrenmahl als kultisch-sakramentales Gedichtnisgeschehen zur Vergegenwirti-
gung des durch Jesus Christus geschenkten Heiles feierte. Erst die Konvergenz von
Heilsbedeutung der Person und des Wirkens Jesu; von Jesu Bereitschaft, auch mit dem
Tod fiir seine Sendung einzustehen sowie von der Eigenart seines eschatologisch
ausgerichteten letzten Mahles mit der soteriologischen Deutung dieses Todes nach
der Auferstehung Jesu und seiner kultisch-sakramentalen Vergegenwirtigung in Taufe
und Eucharistiefeier durch die ilteste Christenheit kurz nach dem Tod Jesu gibt uns
Sicherheit und Recht, das Sterben Jesu als soteriologisches Geschehen zu verstehen,
in dem sich die Heilsbedeutung Jesu endgiiltig verwirklichte und verleiblichte.

2. Die Deutekategorien

Das palistinische Judentum zur Zeit Jesu bietet zur soteriologischen Deutung des
Todes Jesu nur unzureichende Verstehenskategorien. Erst ab dem Exil kann iiberhaupt

54 Patsch, a. a. O. 40—50; zu Schiirmann, s. Jesu Tod, 90—95. 58 A. a. O. 89.
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von Siithnekategorien im Sinne personaler Stellvertretung gesprochen werden. Der
entscheidende, dabei einzige und einzigartige Text im AT ist dafiicr das Lied vom
unschuldig leidenden Gottesknecht, Jes 52, 13—53, 1258, Er leidet und stirbt fiir ,,die
Vielen” und Gott nimmt sein Leiden als stellvertretendes Sithneopfer an. Das Juden-
tum hat aber bis weit iiber die Zeit Jesu hinaus die Siihneaussagen dieses Liedes
nirgends aufgegriffen und auch nie auf den Messias oder eine andere Einzelperson
bezogen®”. Das gilt fiir das palistinisch-rabbinische Judentum auch in Hinsicht auf
die Deutung des unschuldigen Todes von Gottesminnern. Erst nach der Zerstérung
des Tempels 70 n. Chr. sind Ansitze von soteriologischer Deutung im Sinne stell-
vertretenden Sithnetodes nachweisbar®®. Demgegeniiber kennt das hellenistische Ju-
dentum unter dem Einfluf griechischen Denkens seit der Makkabierzeit den Gedan-
ken stellvertretender Siihne. Der friiheste Beleg ist 2 Makk 7, 30—38; weitere wich-
tige Belege sind 4 Makk 6, 27—29; 17, 21 £5. Der Siihnetod jiidischer Martyrer aber
erwirbt nur ein zeitliches Verdienst, das Gott Israel zuwenden kann, es hat aber keine
Bedeutung fiir Nichtjuden. Das gilt auch fiir die Siihnevorstellung von Qumran®.
Vom zeitgenéssischen Judentum her konnte das junge Christentum also keine Siihne-
vorstellungen iibernehmen zur Aussage einer universalen Bedeutung des Todes Jesu.

3. Die iiltesten Deutungen des Todes Jesu

Gegeniiber KeBler ist zundchst festzustellen, daf entgegen seiner Auffassung von
einem Nacheinander zunichst unsoteriologischer und spiter soteriologischer Deute-
formeln exegetisch nicht gesprochen werden kann, daf vielmehr verschiedene Deute-
ansitze gleichzeitig nebeneinander in den frithesten Schichten der Uberlieferung fest-
zustellen sind®.

J. Roloff®? weist auf folgende Deuterichtungen hin: (1) Das Kontrastschema von Tod
durch Menschen und Auferwedkung durch Gott (vgl. Apg 2, 22 f; 3, 13 ff; 4, 10; S,
30f; 10, 40), das vorlukanisch ist. Roloff hilt es fiir ,den iltesten Ansatz einer
Deutung des Todes Jesu”; (2) das heilsgeschichtlich-kausale Schema, das im gott-
lichen ,,8e1” sich ausspricht (vgl. Mk 8, 31; 9, 12. 31; 14, 41; Lk 17, 25; 24, 7). Auch
dieses Schema ginge auf die Urgemeinde zuriick. Von ihr seien die synoptischen
Passionsberichte geprigt. Diese Schicht spreche zunichst von einer Dahingabe Jesu
in den Tod durch Menschen (Vgl. Mk 9, 31), erst spiter von Siindern (vgl. Mk 14,
41; Lk 24, 7). Insofern bote auch diese Schicht noch keine soteriologische Deutung
des Todes Jesu. Auf dieser Ebene sprichen auch die Schriftbeweise (Ps 22 und 69)%

% S, dazu die Ubersicht bei Patsch, a. a. O. 151—158, und die dort angegebene Literatur,
vor allem die Arbeiten von K. Kodi, Die israelitische Siihneanschauung und ihre histori-
schen Wandlungen, Habilitationsschrift Erlangen 1956 (Maschinensdhrift); ders., Gibt es
ein Vergeltungsdogma im AT?, in: ZThK 52 (1955), 1—42; Siihne und Siindenvergebung
um die Wende von der exilischen zur nachexilischen Zeit, in: EvTh 26 (1966), 217—239.

57 Nachweise und Literatur s. bei Pafsch und bei ]. Roloff, Anfinge der soteriologischen
Deutung des Todes Jesu, in: NTS 19 (1973), 47 f.

58 Ebda.

59 2 Makk ist wohl abgefaBt zwischen 100 und 50 v. Chr., 4 Makk um 40 n. Chr.

0 Belege bei Patsch a. a. O.

81 So R. Schnacdcenburg, Befreiung nach Paulus im heutigen Fragehorizont, in: Erldsung und
Emanzipation, hg. von L. Scheffczyk, Qu. disp. 61, Freiburg 1973, 53; beachte auch das
Eingestindnis KeBlers, daB er die Frage nach Jesu Haltung gegeniiber seinem Tod
aufgrund der Darlegung von H. Schiirmann, Wie hat Jesus seinen Tod bestanden und
verstanden? (jetzt in: Jesu ureigener Tod, 16—65 abgedruckt) ,heute zuriickhaltender und
differenzierter beurteilen wiirde”, in: StdZ 191 (1973), 850, A 1.

%2 Anfinge der soteriologischen Deutung des Todes Jesu (Mk 10,45 und Lk 22,27), in:
NTS 19 (1972), 36—64.

3 Patsch, a. a. O. 161 f, weist darauf hin, daB der Verweis auf das AT allgemein ,nach
den Schriften” ohne Angabe von Einzelstellen bzw. -aussagen &lter sei als die spéteren
genaueren Stellenangaben, vgl. 1 Kor 15,3 £; Lk 24,25 ff, ordnet sie aber auch der ,8ei-
Schicht” zu.
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nur vom Leiden des unschuldigen Gerechten. (3) Das final-soteriologische Schema
spreche sich in den Vnég-Formeln aus, in der Verbindung: ,fiir die Vielen”, spiter
dann: fiir uns, fiir euch, fiir alle, deren vorsynoptisches Vorkommen sehr eng begrenzt
sei (so Gal 1, 4; Rom 4, 25; 5, 8; 8, 32; auch 1 Kor 15, 3 f; dann Eph 5, 2; 1 Petr 2,
21-24; Mk 10, 45 und 14, 24)%. Diese Deutelinie greift dabei bewuflt auf Jes 53
zuriidk, und zwar auf die universale Sithnekraft des Leidens Jesu ,fiir die Vielen”,
zu denen er weder durch Blutsverwandtschaft noch durch die Ordnung des Gottes-
volkes gehort. Diese dritte Gruppe von soteriologischen Aussageformeln kann weder
auf jiidische Vorstellungen noch aber auch auf eine besondere Exegese atl Stellen
zuriickgefithrt werden. Eine nihere Untersuchung erweist, daf diese Aussage dabei
aufgrund der sehr alten Formeln Mk 10, 45 und Lk 22, 27; vgl. 12, 37; auch Jo 13,
4 ff in der Abendmahlsiiberlieferung ihren Sitz im Leben hat. Denn hier wird zuerst
das Motiv vom Dienst Jesu an den Seinen (Bedienung bei Tisch im Gegensatz zur
Jiingerordnung der Rabbinen) und Todes-,Dienst” an den Seinen gezogen und dabei
dieser ganze ,Dienst” Jesu soteriologisch gedeutet unter allgemeinem Riickgriff auf
Jes 53. ,Am Anfang der soteriologischen Deutungslinie (stand) die Erkenntnis der
dienenden Selbsthingabe des irdischen Jesus”, so 148t sich die Ubernahme ,,der Motive
der Lebenshingabe fiir die ,Vielen’ (Jes 53, 12) und des ,Lésegeldes’ (Jes 53, 10) in sehr
freier Weise...(Mk 10, 45b)” ,relativ leicht erkliren”, ,ohne daB es dabei einer
grundsitzlichen Auseinandersetzung mit dem Kontext bedurft hitte”®. ,Im Laufe
der weiteren Entwicklung hat sich dann das Stellvertretungsmotiv innerhalb der litur-
gisch bestimmten Herrenmahlstradition verselbstindigt und verfestigt, wie die dnép-
Formeln in allen ihren Ausprigungen erweisen%, '

H. Patsch, der die Arbeit Roloffs noch nicht kennt, fragt dariiber hinaus, indem er
auch Mk 14, 24 in diesen Deutekreis einbezieht (auch auf 1 Tim 2, 6 als hellenisierte
Explikation von Mk 10, 45 b verweist), woher diese soteriologische Abendmahlspara-
dosis stammt, aus der #ltesten judenchristlichen Gemeinde oder von Jesus selbst? Da
es sich bei dieser Deutung um eine ungewéhnliche geistige Leistung handelt, die zudem
neinsam in der christlichen Tradition steht”, ,,mu ernsthaft damit gerechnet werden,
da es (das soteriologische Interpretament des Todes Jesu) von Jesus formuliert
wurde”®, Fiir diese Auffassung verweist Patsch auch auf das Fehlen jeglicher christo-
logischer Pridikation in den Abendmahlstexten selbst (vgl. Mk 14, 24 par) wie auch
auf die dem Judentum véllig fremde Vorstellung von der ,,sakramentalen” Zueignung
der Siihnekraft eines schuldlos Leidenden an andere. Sakramental hier verstanden als
npersonale Heilsiibermittlung durch einen Speiseakt®, Die Formel ,fiir die Vielen”
deutet Patsch mit guten Griinden durch ,.fiir die Volkerwelt“®®, , Die soteriologische
Dimension, die Jesu Wirken hatte und die streng an seine Person gebunden war,
fand AbschluB und letztgiiltige Uberbietung im stellvertretenden Sterben, das der
gottlichen Vergeltungsordnung Geniige tat“7°. ,Wihrend . . . das Brotwort das Ich-
Jesu in seiner Ganzheit als sakramentale Gabe umschreibt, ist im Becherwort diese
Ganzheit niher als eine (solche) bekundet, die stellvertretend fiir die Volkerwelt die
Handlung des Sterbens vollzieht“71. ,Die Abendmahlsworte (lassen) sich... gerade
in jthrem sakramentalen Charakter perspektivisch — die soteriologische Hingabe gleich-

84 Patsch, a. a. O., 160—162, gliedert diese Formeln im Anschlu8 an W. Popkes, Christus
traditus, AThANT 49, Ziirich 1967, bes. 153 ff, nach ihren Angaben auf, wem die Dahin-
gabe Jesu zukommt.

85 Roloff, a. a. O., 63.
88 Ebda.

87 A. a. O. 182, Patsch trifft diese Feststellung erst nach umfangreichen, auflergewdhnlich
sorgfiltigen und vollauf kritischen Analysen, vgl. 156—230.

68 A, a. O.228. A a.0,227,
8 A, a. O. 178—182 (dort Belege), 220 ff. 1 A a 0,229,
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sam ,verdichtend’ — aus dem Leben Jesu verstehen. Sie gelten der Zeit zwischen dem
Tod und dem nahen Eintreffen der zukiinftigen Gottesherrschaft; sie sagen, in welcher
Weise das Heilswirken Jesu, das die Gottesherrschaft proleptisch brachte, in dieser
Zeit — die durch Auferstehungserfahrung und Geistempfang zur Zeit der Kirche
wurde — weitergehen wird72.

4. Der neue soteriologische Ansatz

Selbst wenn man nicht so weit gehen mag wie H. Patsch und die explizite soteriolo-
gische Deutung des Todes Jesu erst der iltesten christlichen Gemeinde in Jerusalem
nzutraut” — Patsch selbst spricht von einem allerdings durch Jesus vollzogenen ,,quali-
tativen Sprung” iiber die jiidische Umwelt hinaus, der ,logisch nicht zwingend abzu-
leiten” sei” und dem gegeniiber selbst Schiirmann zuriickhaltend bleibt?™, so ist doch
als positives Ergebnis neuester Untersuchungen festzuhalten:

a) Die idlteste Gemeinde in Jerusalem spendet von Anfang an die Taufe ,im” oder
sauf den Namen Jesu”, zur Vergebung der Siinden und zur Anwartschaft auf die
volle Heilsteilhabe am Reich Gottes, obwohl sich ein , Taufbefehl” des historischen
Jesus bzw. des auferstandenen Christus nicht eindeutig beweisen 148t%;

b) diese Gemeinde feiert ,tiglich” das Herrenmahl (,,Brotbrechen”) mit dem Doppel-
bezug: (sakramentales) Gedichtnis des Leidens und Sterbens Jesu und Erwartung des
vollendeten Endheils™; .

¢) der iltesten Uberlieferung des gedeuteten Todes Jesu im Judenchristentum gehdren
soteriologische Deuteformeln zu, die den Heils-, Dienst” des historischen Jesus als
des Kiinders und Spenders des eschatologischen Heils mit dem gewaltsamen Ster-
ben dieses Jesus verbinden und in diesem Tod die universale Ausweitung seiner
Heilbringersendung auf die ganze Menschheit hin mit Hilfe des Gedankens stellver-
tretender Siihne (nach Jes 53) gegeben sehen.

d) Diese Entwicklung fordert notwendig eine Grundlage und einen Anhalt am Sen-
dungsbewufltsein und am Handeln des historischen Jesus, seiner Verkiindigung, sei-
nem Wirken und vor allem an der Art und Weise, wie er seinen Tod auf sich nahm,
anzeichenhaft wenigstens deutete und bestand.

Entscheidend fiir eine theologische Aufschliisselung aber ist die Feststellung der
urchristlichen Deutung des Lebens und Todes Jesu als ein stellvertretendes ,, Fiir” und
nZugute”. Mit Recht spricht daher Schiirmann von der ,Kontinuitit des (christologi-
schen) dnép im Kerygma’; ,der ,Dahingegebene’ (Rém 8, 32) ist der ,Sich-Dahin-

2 A, a. O. 230. Dieselbe Auffassung vertritt L. Goppelt, Theologie des Neuen Testamentes,
Bd. 1, Géttingen 1975, 234—246, 271—276.

B A.a. 0. 219.

4 Vgl. Jesu ureigener Tod (56), wo Schiirmann ,Worte Jesu tiber Sinn und Heilsbedeutung
seines Todes (als) durchaus denkbar (und) eigentlich (als) fest zu erwarten” annimmt
und feststellt (90): ,die Ostererkenntnis der Jiinger ruft nach einer Verheiffung und Zusage,
wie sie das Abendmahl nach der Tradition gegeben hat”. Dazu sagt er: ,Wir wollen
das Ergebnis der Abendmahlsforschung ernst nehmen, nach dem der urspriingliche genaue
Wortlaut der Deuteworte Jesu mit der historisch gewiinschten Sicherheit nicht mehr
zuriidkzugewinnen ist” (82).

5 S, dazu R. Schnackenburg, Art. Taufe, in: LThK 9 (31964), Sp. 1311—1314 (mit Lit.).

18 Vgl. H. Schiirmann, Art. Jesu letztes Abendmahl, in: LThK 1 (21957), Sp.26—31; ders.,
Herrenmahl, ebda. 5 (21960), Sp. 271; ]. Jeremias, Die Abendmahlsworte Jesu, Gottingen
31960, 181—185; Schiirmann, Jesu ureigener Tod, 7—26, 69—71; ders., Die Gestalt der
urchristlichen Eucharistiefeier, in: Ursprung und Gestalt, Diisseldorf 1970, 77—99.
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gebende’ (Gal 1, 4; 2, 20; Eph 5, 2. 25; 1 Tim 2, 6; Tit 2, 14; Mk 10, 45)"77. Dabei ist
zu beachten, was Patsch mit Blik auf Jes 53 und den Kontext der ntl soteriologischen
Hingabe- und dnég-Aussagen betont: ,Auf dem Boden des AT muf gelten: Jahwe
ist der Spender der Siihne, er ist das entscheidend handelnde Subjekt, der die Siin-
den- Unheilssphire mit dem ,Knecht’ aufhebt und durchbricht und so die Gesamtheit
der Menschen entsithnt. Im Rahmen dieser Grundvoraussetzung ist die ,Ersatzgabe’
zu sehen. Sie ist Jahwe gegeben, aber weder nach dem Prinzip des do ut des, noch
nach einer Satisfaktionstheorie. Jahwes Majestitsreservat ist ohne Einschrinkung
gewahrt, er ist Richter und Retter in einem.

Dieser Hintergrund ist wichtig fiir die Auslegung des Adrgov-Wortes. Jesus gibt sein
Leben sithnend fiir die Vélkerwelt, ohne da von einer vorausgehenden Forderung
nach Siihne die Rede wire ... Die Exegese hat diesem Tatbestand insofern Rechnung
zu tragen, als sie auf eine kultische oder juristische Fiillung zu verzichten hat. Ebenso
aber mufl deutlich ausgesprochen werden, da8 der Gedanke der Siihnegabe ohne den
die Siihne gewihrenden Gott nicht gedacht werden kann. Jesu universaler stellvertre-
tender Siihnetod gehort in das Koordinatensystem der von Gott gesetzten Ordnung,
der menschlichen Verfehlung des gottlichen Gesetzes und den daraus resultierenden
Folgen und der von Gott ermdglichten Aufhebung des Siinde-Unheil-Zusammen-
hangs"7s,

Noch wichtiger ist aber die Erkenntnis, da8 sowohl Jesu Person und Wirken wie auch
sein Tod die unbedingte Liebe des Gottes offenbart, den Jesus Vater nennt und der
alle Menschen, weil sie ohne seine Hilfe verloren sind, ohne vorangehende mensch-
liche Leistung retten und mit seiner Liebe begnaden will (vgl. Mk 2, 13—17; 5, 34;
Lk 7, 36—50; 13, 10—16; 15, 1 ff; Mt 25, 31—46; Jo 3, 16 f; R6m 5, 1—11; 8, 31—39).
Denn letztlich ist es Gott, der die Versshnung zwischen sich und den Menschen wirkt
und der durch Christus endgiiltig rettend und erlosend handelt, auch durch Christi
Tod hindurch (vgl. 2 Kor 5, 18—21).

7 Jesu ureigener Tod, 18 f. Vgl. dazu die Feststellungen von E. Lohse, Mirtyrer und Gottes-

knecht, Untersuchungen zur urchristlichen Verkiindigung vom Siihnetod Jesu Christi,
FRLANT, NF 46, Gottingen 1955, bes. 113—146: ,Schon die palistinische Gemeinde hat
von Anfang an bekannt und verkiindigt, daf in dem Sterben und Auferstehen Jesu
Christi die VerheiBungen von Jes 53 in Erfiillung gegangen sind” (145) und von G. Del-
ling, Der Kreuzestod in der urchristlichen Verkiindigung, Gottingen 1975, 34: ,Das
dnép ist in beiden Zusammenhingen (d. h. der Beziehung von Taufe und Abendmahl
auf das Kreuz Jesu) grundlegend”; zum Ganzen s. noch W. Popkes, Christus traditus,
AThANT 49 (1967), bes. 240—296, und H. Riesenfeld, Art. dntg, in: ThWNT 8(1969),
510—518.
Zur gegenwirtigen Diskussion iiber die Heilsbedeutung des Todes Jesu im protestantischen
Raum vgl. B. Klappert, Diskussion um Kreuz und Auferstehung, Wuppertal 1968; F. Vie-
ring (Hg.), Zum Verstindnis des Todes Jesu. Stellungnahme des Theol. Ausschusses und
Beschluf der Synode der Ev. Kirche der Union, Giitersloh 1968; ders., Der Kreuzestod Jesu.
Interpretation eines theol. Gutachtens, Giitersloh 1972; F. Viering (Hg.), Zur Bedeutung
des Todes Jesu. Exegetische Beitrige von H. Conzelmann / E. Flesseman - van Leer /
E. Haenchen / E. Kidsemann / E. Lohse, Giitersloh ?1967; vgl. auch J. Moltmann, Der
gekreuzigte Gott, Miinchen 1972, und den Problembericht: Zur theol. Sinndeutung des
Todes Jesu, in: HerKorr. 26 (1972), 149—154.

8 A, a. O. 223; vgl. dazu L. Goppelt, Theologie des Neuen Testamentes, Bd.1, Gdttingen
1975, 241—246.
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JOSEF FINKENZELLER

Das kirchliche Amt und die Eucharistie

Uberlegungen zur Frage der ,, Noteucharistie”

Es ist ein kaum zu iibersehendes Kennzeichen der katholischen Theologie von heute,
daB sie iiber Fragen, die in der Tradition lingst als endgiiltig beantwortet galten,
neu nachdenkt und dabei bestehende kirchliche Lehriuferungen zumindest in dem
bisher verstandenen Sinn in Frage stellt. Dabei geht es keineswegs nur um Aussagen,
von denen man glaubte, daf sie aufgrund des allgemeinen Glaubenssinnes der Kirche
und der Titigkeit des ordentlichen kirchlichen Lehramtes letzte Verbindlichkeit bean-
spruchen kénnen, sondern durchaus auch um theologische Sitze, von denen man bis-
her annahm, daB sie durch das auflerordentliche kirchliche Lehramt definitiv entschieden

seien.

Zur Begriindung dieser theologischen Neubesinnung wird vor allem auf die For-
schungsergebnisse der Exegese des NT hingewiesen, die eben der Dogmatiker iiber-
nehmen und zugleich ernstnehmen miisse. Aufgrund einer intensiven und fruchtbaren
dogmengeschichtlichen Forschung erscheinen dann manche Aussagen des kirchlichen
Lehramtes in einem groBeren Horizont und damit auch in einem neuen Licht. Unter
Beriicksichtigung der kirchlichen Frage-Antwort-Situation lasse sich erkennen, da auf
Fragen, die wir heute stellen, damals keine Antwort gegeben wurde, weil unsere
Problematik noch nicht bestanden hat. Gerade der Dogmatiker nimmt immer mehr
zur Kenntnis, da8 er seiner Aufgabe nicht gerecht wird, wenn er nur die Lehriuferun-
gen der Kirche als solche interpretiert, ohne den geschichtlichen Standort dieser Aus-
sagen zu beriicksichtigen. Er ist sich dessen bewuflt, daf er die Kontroversen und
Diskussionen miteinbeziehen mus, die zum verbindlichen Text gefiihrt haben.

Im Anschluf an das II. Vatikanum werden die kirchlichen Strukturen neu durchdacht
und in diesem Zusammenhang wird die Stellung des kirchlichen Amtstrigers im
groBeren Rahmen des Gottesvolkes gesehen. Dieser innerkirchliche Aufbruch fiihrt
zu der Frage, ob bestimmte Vollmachten, die bisher allein dem Priester zugeordnet
waren, derart in die Kirche eingeordnet sind, da8 sie in einer Notsituation auch von
einem Nicht-Geweihten ausgeiibt werden konnen. War man in der Theologie der
nachtridentinischen Zeit, vor allem unter dem EinfluB der Entscheidungen des I. Vati-
kanums und der LehrduBerungen Pius’ XIL, mehr oder minder der selbstverstindlichen
Uberzeugung, daB das kirchliche Amt nicht nur hierarchisch strukturiert ist, sondern
auch die dogmatischen Unterschiede zwischen den einzelnen Stufen des Amtes geklirt
seien, so erkennt die Theologie heute immer deutlicher, da es seit der Ausbildung
und Verteidigung des monarchischen Episkopates die genannten kirchlichen Struk-
turen zwar gibt, aber keineswegs geklirt ist, welcher Art die Unterschiede sind, und
wie sie im einzelnen dem géttlichen bzw. dem kirchlichen Recht zuzuordnen sind.

Ein Vergleich von zwei verbindlichen kirchlichen Lehrentscheidungen macht den
Erkenntnisfortschritt deutlich. Wihrend das Konzil von Trient! lehrt, daf es in der
kath. Kirche nach géttlicher Anordnung eine hl. Rangordnung gibt, die aus Bischofen,
Priestern und Dienern besteht, beriicksichtigt das II. Vatikanum? die inzwischen

! Denzinger-Schénmetzer (DS), Enchiridion Symbolorum (Freiburg 341967), 1776.

2 Dogmatische Konstitution {iber die Kirche, Nr.28. Zur theologischen Problemlage vgl.:
]. Finkenzeller, Von der Botschaft Jesu zur Kirche Christi. Zweifel — Fragen — Probleme —
Antworten (Miinchen 1974), 109 f; Ders., Zur Diskussion iiber das Verstindnis der
apostolischen Sukzession. Eine systematische Ubersicht, in: ThPQ 123 (1975), 321—340,
dort ist die wichtigste Literatur verzeichnet.
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erfolgte exegetische und dogmenhistorische Forschung, wenn es sagt, der aus gétt-
licher Einsetzung kommende kirchliche Dienst werde in verschiedenen Ordnungen
ausgeiibt von denen, die seit alters Bischdfe, Priester und Diakone heiflen. Galt es
aufgrund der tridentinischen Entscheidung als selbstverstindlich, daf nur der Priester
Spender der Krankenélung sein kann, so wird in unserer Zeit diese Frage neu durch-
dacht. Der gemeinsamen Synode der Bistiimer der BRD liegen zwei theologische
Gutachten vor, die die Bestellung des Diakons (und der Diakonin) zum ordentlichen
Spender der Krankendlung fiir moglich halten und auch wiinschen3. Die beiden Gut-
achter weisen darauf hin, da zwar das Trienter Konzil* die Spendung der Kranken-
salbung ausschlieBlich dem Priester vorbehalten habe, daf aber die geschichtlichen
Forschungen der letzten Jahrzehnte das Ergebnis gezeitigt haben, da8 von den friihe-
sten Zeugnissen an bis zum 8. Jh. (in einigen Kirchenprovinzen sogar dariiber hinaus)
im Osten und Westen die Krankensalbung in der iiberwiegenden Zahl der Fille von
Laien gespendet wurde. Noch Johannes von Damaskus, der als der letzte Kirchenvater
des Ostens die griechische Theologie zusammengefaft hat, bezeugt die Praxis der
Krankensalbung durch den einfachen Gliubigen. Erst seit der Karolingerzeit erscheint
der Priester als der alleinige Spender der Krankensalbung?.

Die vielfiltigen Diskussionen iiber das Verstindnis des Bufsakramentes und die
Moglichkeit neuer Formen des BufBlvollzuges sind zu bekannt, als daf sie naher
dargestellt werden miiten. Glaubte man bisher, daf aufgrund der tridentinischen
Entscheidung, die das Bekenntnis aller nach der Taufe begangenen schweren Siinden
nach Zahl, Art und artverindernden Umstinden kraft gottlichen Rechtes fordert?,
eine Neugestaltung der dogmatischen Struktur des Bufsakramentes nicht mehr méog-
lich sei, so gibt es heute eine wachsende Zahl von Theologen, die der Uberzeugung
sind, die Kirche kénne einen Buflgottesdienst zum Sakrament im eigentlichen Sinne
erkldren’.

Mogen diese und dhnliche Fragen der Sakramententheologie als echte innerkatholische
Kontroversen gelten, so erheben doch verschiedene kirchliche Behorden Einspruch
gegen die These, dal es analog zur Nottaufe auch eine Noteucharistie gebe, da8 also
der geweihte Priester zwar der normale und ordentliche Spender der Eucharistie sei,
daB aber in besonderen Notfillen auch ein Nicht-Ordinierter der Eucharistie vorstehen
kénne. Unter den von der Kongregation fiir die Glaubenslehre beanstandeten Lehren
von H. Kiing steht auch die These: die Eucharistie kénne im Notfall von einem
Getauften ohne Priesterweihe vollzogen werden. Dieser Satz sei mit der Lehre des
IV. Laterankonzils und des II. Vatikanischen Konzils nicht vereinbar®. Weil die
genannte These in modifizierter und meist abgeschwiichter Form auch von anderen
Theologen vertreten oder wenigstens nicht ausgeschlossen wird, soll dieses Problem
niher erbrtert werden. Da es nur um die grundsitzliche Darstellung einer Position

3 Vgl. Synode. Amtliche Mitteilungen der gemeinsamen Synode der Bistiimer der Bundes-
republik Deutschland 7 (1973), 37—40: P. Hiinermann, Gutachten zur Bestellung des
Diakons (Der Diakonin) zum ordentlichen Spender der Krankensalbung; H. Vorgrimler,
Gutachten iiber Diakone als Spender der Krankensalbung.

4 DS 1697; 1719.

5 Zur Dogmengeschichte der Krankensalbung vgl. B. Posdimann, BuBe und Letzte Olung
(Freiburg 1951), 125 £.

% DS 1679—1683; 1706—1708.

7Vgl. zu dieser Frage: J. Finkenzeller, Einzelbeichte, Generalabsolution und BufBlgottesdienst
aus dogmatischer Sicht, in: BuBe — Buflsakrament — BufSpraxis (hg. v. E. Feifel, Miinchen
1975), 71 f; A. Ziegenaus, Umkehr — Versshnung — Friede. Zu einer theologisch ver-
antworteten Praxis von BuSgottesdienst und Beichte (Freiburg 1975), 113 f.

8 Vgl.: Der AbschluB des Lehrverfahrens gegen H. Kiing, in: HerKorr 29 (1975), 181—185;
hier 182.
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der zeitgenossischen Theologie geht, wird kein Wert darauf gelegt, das vorliegende
wissenschaftliche Material vollstindig darzulegen®.

1. Die Thesen der zeitgentssischen katholischen Theologie

Wie bereits angedeutet, hat Kiing klar die These vertreten, daf es in Notfillen eine
Eucharistiefeier geben konne, chne daf ein durch Handauflegung ordinierter Priester
der Feier vorsteht!®. Er geht davon aus, daB das NT eine Pluralitit von Gemeinde-
verfassungen bietet, die grundsitzlich auch fiir spitere Zeiten Bedeutung haben kén-
nen. Da Paulus in den unumstrittenen echten Briefen nie von der Ordination und
den Presbytern spricht, kennt er offensichtlich kein institutionalisiertes Amt, in das
man eingesetzt wird und durch das man dann erst zum Dienst verpflichtet wiirde.
Seine Kirchen sind Gemeinschaften freier charismatischer Dienste. Nach dem Tod des
Apostels war auch in den paulinischen Gemeinden eine Institutionalisierung nicht zu
vermeiden. Fiir dieses fortgeschrittene Stadium der Entwicklung des kirchlichen Amtes
bieten die Apostelgeschichte und die Pastoralbriefe dort klare Zeugnisse, wo sie vom
Presbyter- und Episkopenamt und dem Ritus der Handauflegung berichten.

Der Eintritt in die apostolische Nachfolge des Leitungsdienstes sollte nach ntl Kirchen-
verstindis, normalerweise durch ein — auf verschiedene Weise mogliches — Zusam-
menwirken von Vorstehern und Gemeinde geschehen. Der Normalfall diirfte die
Berufung durch die Gemeindeleiter unter Beteiligung der Gemeinde sein. Von der
paulinischen bzw. heidenchristlichen Kirchenverfassung her miissen aber — insbeson-
dere fiir Notfille — auch andere Wege in den Leitungsdienst und die apostolische
Nachfolge der Kirchenleiter offengelassen werden: aufgrund der Berufung durch
andere Gemeindeglieder oder aufgrund eines frei aufbrechenden Charismas zur
Gemeindeleitung oder -griindung. Die presbyteral-episkopale Kirchenverfassung, die
sich in der nachapostolischen Zeit mit Recht in der Kirche faktisch durchgesetzt hat,
mufl auch heute fiir alle Méglichkeiten, die in der ntl Kirche bestanden haben, zumin-
dest grundsitzlich offenbleiben. Diese Feststellung ist von groBer Tragweite in mis-
sionarischer Hinsicht. So ist etwa in China oder Siidamerika auch ohne Presbyter
eine giiltige Eucharistiefeier moglich!,

Kiing bestreitet also im Grund genommen nicht, daf8 zur giiltigen Eucharistiefeier
ein kirchlicher Vorsteher notwendig ist; er vertritt aber die These, da man in das
kirchliche Amt nicht nur durch Handauflegung eingesetzt werde, sondern auch heute
noch das kirchliche Amt in einer charismatischen Weise in der Kirche aufbrechen
kénne'®, Unter Zugrundelegung des iiblichen Verstindnisses von Ordination und Amt
lduft die These Kiings in der Tat darauf hinaus, da8 in Notlagen die Eucharistie von
einem Nicht-Ordinierten, von einem Laien, geleitet werden kann. .

® Einen Uberblick iiber die Problemlage bietet: H. Schiitte, Amt, Ordination und Sukzession
im Verstiindnis evangelischer und katholischer Exegeten und Dogmatiker der Gegenwart
sowie in Dokumenten 6kumenischer Gespriche (Diisseldorf 1974), 323—326.

10 Wozu Priester? Eine Hilfe. (Einsiedeln 1971), 34 f; Ders., Christsein (Miinchen 1974),
482—483. .

11 Kiing, Wozu Priester? 38—39.

12 Vgl.: Reform und Anerkennung kirchlicher Amter. Ein Memorandum der Arbeitsgemein-
schaft skumenischer Universititsinstitute (Miinchen - Mainz 1973), 24—25. These 22: Die
Ordination ist die angemessene Form der Amtsiibertragung. Grundsitzlich sind folgende
Formen der apostolischen Sukzession und ihrer Konkretion in der Ordination theologisch
vertretbar. 1. Die Sendung zum kirchlichen Amt erfolgt durch bereits ordinierte Glieder
der Kirche, und zwar unter Anerkennung oder dariiber hinausgehender Mitwirkung der
Gemeinden. 2. Die Sendung zum kirchlichen Amt erfolgt durch die Gemeinden unter
Anerkennung oder dariiber hinausgehender Mitwirkung kirchlicher Amtstriger. 3. Die
Anerkennung eines in pneumatischer Freiheit — besonders in Not — und Ausnahme-
situationen — entstandenen und faktisch ausgetibten kirchlichen Dienstes erfolgt durch
die kirchlichen Amtstriger zusammen mit den anderen Gliedern der Kirche.
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Eine dhnliche These entwickelt E. Schillebeeckx!3. Er vertritt die Ansicht, daB zwar
der antithetische Unterschied zwischen einer ,paulinischen Kirchenordnung” (Heiden-
christen) und einer ,paléstinensischen Kirchenordnung” (judenchristliche Gemeinden)
und der Verschmelzung beider Kirchenordnungen unter dem Vorrang der paldstinen-
sischen Ordnung historisch sich nicht beweisen lasse; es steht aber fest, daf8 in der
Urkirche und auf noch auffilligere Weise in den paulinischen Gemeinden neben
Amtsverleihungen gemi8 der Kirchenordnung Gemeindedienste bestanden, die nicht
in einer amtlichen Ubertragung (Handauflegung), sondern in einer charismatischen
Inspiration ihren Ursprung hatten, wenn auch stets unter der kritischen (Paulus!)
Anerkennung der apostolischen Autoritit und unter Billigung der Gemeinde. Freie,
charismatisch entstandene kirchliche Amter waren im Prinzip also legitim, muflten
aber in der Gemeinde ihre Existenzberechtigung mittels des apostolischen Kriteriums
und der Authentizitit ihres sinnvollen Auftretens beweisen. Sie entstanden in schwie-
rigen, vor allem in missionarischen Situationen. So treten die ,Erstlinge” einer neu-
gegriindeten Gemeinde oft spontan als amtliche Gemeindeleiter auf, ohne daff dabei
eine Handauflegung geschichtlich nachweisbar wire.

Die grundsitzliche Méglichkeit, daf auf diese Weise kirchliches Amt entsteht, gibt es
auch heute noch. Dies muff nach Schillebeeckx beriicksichtigt werden, wenn kirchliche
Notsituationen, so etwa die illegitimen und , offiziell-ungiiltigen” Bischofsweihen in
China wihrend der Verfolgung, beurteilt werden!4. Von einer Feier der Eucharistie,
der ein nicht durch Handauflegung bestelltes Glied der Gemeinde vorsteht, spricht
Schillebeeckx in diesem Zusammenhang nicht. Jedoch wird man sich dieser Schlu-
folgerung schwer entziehen kénnen, wenn man das iibliche Verstindnis des Verhalt-
nisses von Amt und Eucharistie ernst nimmt.

Wesentlich zuriickhaltender, aber doch gemessen an der Tradition ein neuer Ansatz,
sind die Thesen von W. Kasper und W. Breuning. W. Kasper'® geht von dem Gedan-
ken aus, daB sich die Leitungsfunktion des kirchlichen Amtes in verschiedene Einzel-
funktionen ausfaltet, die alle der Einheit der Kirche dienen. Diese Einheit voll-
zieht sich konkret in der Einheit des Bekenntnisses, in der Einheit der Eucharistie-
feier, auf die alle anderen Sakramente bezogen sind, und in der Einheit im gemein-
samen Dienst der Liebe. Aus diesen drei Vollzugsformen kirchlicher Einheit ergibt
sich, daf das priesterliche Amt in besonderer Weise dem Dienst des Wortes, dem
Dienst der Sakramente, besonders der Eucharistie, und der gegenseitigen gemeinsamen
Diakonie zugeordnet ist. Die im Glauben versammelte Kirche realisiert sich am kon-
kretesten und am ,,dichtesten” in der Einheit der Eucharistiefeier. Deshalb steht auch
dem Amt als Dienst an dieser Einheit der Vorsitz in der eucharistischen Feier zu.
Der besondere Dienst des Priesters bei der Eucharistie 148t sich vom Dienst an der
Einheit der Kirche her besser verstehen.

Von diesem Grundverstindnis von Amt und Eucharistie her lassen sich nun schwierige
Grenzfragen leichter einer Lésung niher fithren. Wahrscheinlich hat es in der Ge-
schichte Fille gegeben, in denen ,Nicht-Geweihte’” das eucharistische Gebet sprachen
(1 Kor 14, 16; Did 10, 7). Trotz dieser Einzelfille, die man nicht einfach als Mif3-
brauch abtun kann, bleibt doch bestehen, da8 dem Amt die Sffentliche Verantwortung
und die Einheit der eucharistischen Tischgemeinschaft zukommt. Deshalb wire eine
Eucharistiefeier gegen das Amt auf jeden Fall ein die Eucharistie in ihrem tiefsten
Wesen aufhebendes Unding; was Zeichen der Einheit sein soll, wiirde zum Ausdruck
des Streites. Anders verhilt es sich jedoch in extremen Notsituationen, in denen sehr
lange Zeit kein Priester erreichbar ist. Eine eventuelle Feier der Eucharistie durch

13 Theologie des kirchlichen Amtes. Theologische Kriterien fiir eine Neustrukturierung des
kirchlichen Amtes, in: Diakonia / Der Seelsorger 1 (1970), 147—160.

14 A a.0.154,

15 Neue Akzente im Verstiindnis des priesterlichen Dienstes, in: Conc. 5 (1969), 164—170.
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einen Nicht-Geweihten geschieht hier nicht zum Trotz gegen das Amt, sondern im
Schmerz iiber die Trennung ohne das Amt. Wenn deshalb Christen in einer solchen
extremen Situation zusammenkommen, um im Gedichtnis des letzten Willens Jesu
gemeinsam Mahl zu feiern, dann wire Christus gewif8 unter ihnen; die Gemeinschaft
mit der Kirche und ihrem Amt wire wenigstens der Gesinnung nach (in voto) gege-
ben. Ob es sich dabei um Eucharistie im formellen Sinn des Wortes handeln wiirde,
ist nach Kaspar eine bisher nicht ausdiskutierte Frage, die jedoch ihre Brisanz dann
sofort verliert, wenn man bedenkt, daf es verschiedene ,Dichtigkeitsgrade” in der
Verwirklichung der Eucharistie und verschiedene Weisen der Gegenwart Christi gibt!8,

Im Sinn dieser Uberlegungen meint W. Breuning!?, daf durch die einschligigen
kirchlichen Lehrentscheidungen die Frage noch nicht endgiiltig entschieden ist, ob in
jedem Fall nur ein Ordinierter der Eucharistie vorstehen kann. Die Intention dieser
Entscheidungen, auf die noch einzugehen ist, kénnte nach Breuning auch dann erfiillt
sein, wenn man ,wilde” Eucharistiefeiern als unkirchlich ablehnt. Darunter sind
Eucharistiefeiern zu verstehen, die ohne jede Bindung an eine in apostolischen Diensten
verfaBte Kirche geschehen wiirden.

Wihrend K. Lehmanni® sehr allgemein und vorsichtig von Vollmachten spricht, die
nach katholischer Glaubenslehre im gewdhnlichen Leben der Kirche (von , Notsituatio-
nen’ abgesehen) dem Priester allein zukommen und zugleich anfiigt, daf zu den
Fillen mit Sicherheit die Vollmacht bei der Eucharistiefeier und bei der Siinden-
vergebung gehort, geht K. Rahner unser Problem in verschiedenen Zusammenhiingen
und auf breiterer Ebene an. In einer aus dem Jahre 1969 stammenden Publikation
iiber das Priesterbild von heute!® stellt er zuniichst das Priesteramt in den grofen
Zusammenhang der Kirche, dem Grundsakrament des Heiles in der Welt, hinein:
Der Amtstriger ist nicht der hl. Vertreter Gottes, der mit himmlischen Vollmachten
einem unheiligen Volk von Gott her gegeniibertritt, sondern der Tréger einer bestimm-
ten notwendigen Funktion in dem von Gott geheiligten Volk. Das allgemeine Priester-
tum ist nicht eine vom Amtspriestertum in metaphorischer Verdiinnung abgeleitete
GréBe, sondern der tragende Grund eben dieses Priestertums.

Weil die Kirche als von ihrem Wesen her notwendig auch geschichtlich-gesellschaftliche
Groe eine Leitungsfunktion fordert, muB8 es in der Kirche das Amt geben®. Sieht
man das Amtspriestertum von der Kirche her, begreift man es nicht als eine Vollmacht,
die der Kirche als dem Volk Gottes im ersten Ansatz gegeniibersteht, sondern als die
Bevollmichtigung bestimmter Art zum Vollzug dessen, was die Kirche als Ganzes
ist und auch auf diese Weise durch das Amt vollziehen muff, dann versteht man,
wie vorsichtig man sein muB, wenn man nach dem spezifisch Eigentiimlichen des
ministerialen Priestertums gegeniiber den iibrigen Gliedern der Kirche fragt®!.

Zu den Funktionen, die nach katholischer Lehre nur vom ordinierten Priester aus-
geiibt werden kdnnen, rechnet dann Rahner die Leitung des eucharistischen Gottes-
dienstes, die Verwaltung des Buflsakramentes und der Krankenslung?2. An spiterer
Stelle wird dann freilich dieser Gedanke wieder eingeschrinkt, wenn es heifdt: Es gibt
nach katholischem Glaubensverstindnis im Wort der eucharistischen Anamnese, im
Wort der Versshnung im Buflsakrament und dessen Vollendung in der Kranken-

18 A a. 0.169.

17 Amt und Geschichtlichkeit der Kirche. Probleme der lehramtlichen Aussagen iiber das
Priestertum, in: Catholica 24 (1970), 37—50; hier 46.

18 Das dogmatische Problem des theologischen Ansatzes zum Verstindnis des Amtspriester-
tums, in: Existenzprobleme des Priesters (Miinchener Akademie-Schriften, Bd. 50. Hg. v.
F. Henrich, Miinchen 1969), 121—175; hier 165.

19 Theologische Reflexionen zum Priesterbild von heute und morgen, in: Weltpriester nach
dem Konzil (Miinchner Akademie-Schriften, Bd. 46. Hg. v. F. Henrich, Miinchen 1969),
91—118.

20A,a.0.200. A a0.101. 2 A.a 0O.102.
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salbung Intensititsgrade des Wortes, zu deren Vollzug mindestens im Normalfall des
kirchlichen Lebens die sakramentale Bestellung eine unerliBliche Voraussetzung bildet,
damit in der Kirche alles ,in Ordnung” geschieht®. Damit wird also nicht aus-
geschlossen, da in Ausnahme- und Notfillen, wo die gewdhnliche Ordnung der
Kirche nicht durchgehalten werden kann, auch ein Nicht-Ordinierter der Eucharistie
vorstehen kann.

In der im Jahre 1974 erschienenen Quaestio disputata iiber ein Skumenisches Amts-
verstindnis® erliutert Rahner im Gesprich mit einem evangelischen Theologen dieses
Problem niher. Hitte er frither auf die Frage, ob ein paar nach Sibirien verbannte
Christen ohne einen geweihten Priester Eucharistie feiern kénnten, schlicht geantwor-
tet, das sei nicht méglich, weil kraft gottlichen Rechtes nur ein ordinierter Priester
dem Abendmahl vorstehen konne, so miifite er jetzt die Angelegenheit differenzierter
betrachten. Neue Gesichtspunkte ergeben sich vor allem, wenn man die bekannte
Unterscheidung iiber die Dimension des sakramentalen Zeichens und die Dimension
der durch dieses Zeichen worthaft und exhibitiv bezeichneten Gnade Gottes beriick-
sichtigt. In der Sprache der scholastischen Theologie geht es um die Unterscheidung
zwischen sacramentum tantum, res et sacramentum und res sacramenti.

Die katholische Tradition und vor allem die Theologie im Anschluf an das Konzil
von Trient kennt die ,geistliche Kommunion”. In ihr wird nicht blof unwirksam
gewiinscht, man mdchte den Leib Christi empfangen, sondern man erhilt jene pneuma-
tische Wirkung der innersten Einigung mit dem erhdhten Herrn, fiir die der leibliche
Empfang des geweihten Brotes nur das Zeichen ist. Es ist also im Grunde genommen
gar nicht so aufregend, wenn die Leute in Sibirien kein giiltiges sakramentales Zei-
chen zustande bringen; was durch es bezeichnet und gegeben werden soll, das ereignet
sich und wird von ihnen in aller Wahrheit empfangen?®.

Rahner will sich aber mit dieser sicher von keinem katholischen Theologen bestritte-
nen Antwort nicht zufriedengeben. Warum soll man eigentlich die Handlungen dieser
Christen in Sibirien nicht ein Sakrament im eigentlichen Sinne nennen? Ist es denn
sinnvoll, auf diese aufergewdhnliche Notlage jene Grundsitze anzuwenden, die fiir
den Normalfall selbstverstindlich sind? Wo ist in Wirklichkeit der Unterschied zwi~
schen einer giiltigen Eucharistiefeier, wenn diese Christen in Sibirien, die durch den
Glauben geeint und mit der Kirche verbunden sind, die Worte des Gedichtnisses des
Todes des Herrn sprechen? Sie empfangen die res sacramenti der Eucharistie. Was
sie feiernd tun, hat eine Beziehung auf diese res sacramenti, und diese res sacramenti
hat eine Beziehung auf die konkrete kirchliche Zeichenhaftigkeit, die sie setzen.

Auf den Einwand, das Zeichen der gnadenhaften Wirklichkeit sei nicht im streng
sakramentalen Sinn giiltig, es wirke nicht ex opere operato, sondern nur ex opere
operantis, antwortet Rahner mit der weiteren Frage, warum eigentlich dieses Wort
der eucharistischen Danksagung hier in diesem Fall nicht exhibitiv sein soll. Der
Hinweis, dafl es nicht zu einer Realprisenz komme, weil der ordinierte Priester fehle,
trifft nicht den Kern der Sache. Die Realprisenz ist ja nur wichtig und bedeutungs-
voll, insofern sie die pneumatische Einigung mit Christus bringt. Wenn sich aber
dieses GroBere auf jeden Fall ereignet — es kommt ja zumindest zu einer geistlichen
Kommunion —, warum darf sich hier unter diesen konkreten Umstinden nicht auch
das kleinere des Zeichens, die ,Realprisenz”, ereignen? Wei man denn das fiir
diesen Fall so genau und sicher? Wird nicht vorausgesetzt, was doch gerade erst
bewiesen werden miiflte, da in allen denkbaren Fillen, auch in extremen Notfillen,
jene Bedingungen fiir das Zustandekommen des giiltigen Zeichens erforderlich sind,
die fiir den Normalfall ganz mit Recht gelten?26

2 A, a.0.108.
% Vorfragen zu einem dkumenischen Amtsverstindnis (Qu. disp. 65, Freiburg 1974), 15—23.
% A.a2.0.16. % A.a.0.18.
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Rahner gesteht es jedem zu, nur das unter normalen Bedingungen und normalen
Formalititen gesetzte Zeichen Sakrament zu nennen, stellt aber die Frage, worin sich
dann die einen und die anderen Zeichen in der Sache unterscheiden. Einem normalen
Christen wird man jedenfalls die hier kurz angedeuteten subtilen Unterscheidungen
nicht klarmachen kénnen. Rahner will keineswegs leugnen, daf in der Dimension des
Zeichens ein Unterschied besteht zwischen der normalen Eucharistiefeier durch einen
ordinierten Priester und dieser Noteucharistie der sibirischen Christen. Aber es ist ein
Unterschied, der in keinem der beiden Fille die sakramentale Wirklichkeit, die res
sacramenti, aufhebt. Der Unterschied besteht in der Tat nur darin, daf das eine
Zeichen den kirchlichen (sinnvollen) Normalfall darstellt und das andere einen auBer-
ordentlichen, der aber durch Gott verfiigt ist, den Willen zum Normalfall einschlieft
und die res sacramenti mit sich bringt. Rahner schlie8t mit der Frage ab, ob es sinnvoll
ist, dieser Noteucharistie das Wort Sakrament zu verweigern, blof um den Unter-
schied zwischen beiden Zeichen zu unterstreichen, den ja niemand leugnen muf und
will#?,

Dieser kurze Uberblick zeigt zunichst, daB die Frage nach der Mboglichkeit einer
Noteucharistie sehr differenziert gestellt wird. Dabei ist der Unterschied zwischen den
einzelnen Begriindungen geringer, als man zunichst meinen méochte. Alle Vertreter
dieser Theorie berufen sich auf ausgesprochene Notlagen, die nicht am normalen
Selbstvollzug der Kirche gemessen werden kénnen. Dabei wird unmiBverstindlich zum
Ausdruck gebracht, da es auch in der duBersten Not keine Eucharistie gegen die
Einheit der Kirche geben kann. Gemessen an der traditionellen Theologie ist es von
geringer Bedeutung, ob man fiir diese Eucharistiefeier grundsitzlich den Priester
fordert, aber das Entstehen des kirchlichen Amtes auf charismatische Weise in Not-
fillen fiir méglich hilt, oder ob man grundsitzlich nur eine Ordination durch Hand-
auflegung gelten 1dBt, aber in Notlagen einer Eucharistie mit einem Laien als Vor-
steher jedenfalls faktisch den Rang eines Sakramentes einrdumt.

Die entscheidende Frage lautet: Lilt sich die Mé&glichkeit einer Noteucharistie mit
den Aussagen der Hl. Schrift und der kirchlichen Tradition in Einklang bringen? Die
Stellungnahmen des kirchlichen Lehramtes scheinen diese Frage zu verneinen.

I1. Das Zeugnis der Hl. Schrift und der kirchlichen Tradition

1. Das Neue Testament

Methodisch erscheint es zunichst sehr bedenklich zu sein, mit einer ausgesprochen
modernen Frage an die Hl. Schrift heranzutreten, um von dort her eine prizise Ant-
wort zu erhalten. Auf der anderen Seite kann man aber nicht iibersehen, daff die
ntl Kirchen zum Teil in einer Lage waren, die jener zumindest nicht unihnlich ist, fiir
die eine Noteucharistie gefordert wird. Welche Argumente werden von den zeit-
gendssischen Theologen beigebracht? Wie werden bestimmte Schriftstellen und Tat-
bestinde von den Befiirwortern und Gegnern der Noteucharistie beurteilt?

Wie bereits in den bisherigen Ausfithrungen immer wieder sichtbar wurde, vertritt
ein Teil der Theologen die Ansicht, da in den frithesten Kirchen, konkret in den
paulinischen Gemeinden, das Amt charismatischer Art war. Unter den vielen Charis-
men gab es auch das Charisma der Steuermannskunst, oder wie wir gewdhnlich iiber-
setzen, die Gnadengabe des Amtes (vgl. 1 Kor 12, 28). Eine Handauflegung als Ritus
der Amtsiibertragung ist in dieser Zeit noch nicht bekannt. Damit gab es aber zumin-
dest noch nicht den Vorsteher der Eucharistie, wie ihn die kirchliche Tradition als
selbstverstindlich voraussetzt. Ein Teil der Exegeten glaubt zudem, man kdnne aus
dem Bericht iiber die Eucharistiefeier in der Gemeinde von Korinth schlieBen, daf
dort kein bestimmter Amtstrager der eucharistischen Versammlung vorgestanden habe.

27 A.a.0.19.
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Paulus fordert die ganze Gemeinde von Korinth auf, den asozialen Vollzug des
Herrenmahls durch eine rechte Feier zu ersetzen (vgl. 1 Kor 11, 17 f). Hitte es in
Korinth einen bestimmten Vorsteher der Eucharistie gegeben, so hitte sich Paulus
sinnvollerweise an ihn und nicht an die ganze Gemeinde gewandt.

Zur Begriindung der These, da die Eucharistiefeier nicht notwendig einen durch
Handauflegung ordinierten Amtstriger vorausgesetzt hat, wird dann auch eine Stelle
der Didache (10, 6 f) genannt, welche die Weisung enthilt, das eucharistische Dank-
gebet den Propheten zu iiberlassen, wenn diese vorhanden sind. Dies ist noch in einer
Zeit bezeugt, in der das kirchliche Amt lingst ausgebildet ist.

Andere Theologen geben zu bedenken, daB auch die Apostelgeschichte und die Pastoral-
briefe, die das Amt der Episkopen und der Presbyter und die damit verbundene
Ubertragung des Amtes durch Handauflegung klar bezeugen, an keiner einzigen
Stelle dem Amtstriger den Vorsitz bei der Eucharistie zusprechen. Dort, wo von den
Aufgaben des Amtstrigers die Rede ist, werden neben dem Vorsteherdienst andere
Titigkeiten genannt: Die 7 Minner, die durch Handauflegung der Apostel an die
Spitze des hellenistischen Teiles der Jerusalemer Gemeinde gestellt werden, sind fiir
die Versorgung der Witwen der Gemeinde verantwortlich (Apg 6, 1 f). Von Stephanus
wird zudem berichtet, da8 er in der Kraft Gottes groBe Zeichen und Wunder wirkte
(Apg 6, 8f). Philippus hingegen verkiindet in Samaria das Wort Gottes (Apg 8, 4 f).
Die Presbyter miissen sich in Wort und Lehre abmiihen (1 Tim S, 17). Der Episkope
muf sich an das zuverlissige Wort halten, der Lehre entsprechend, damit er imstande
ist, in der gesunden Lehre zu ermahnen und die Widersacher zu widerlegen (Tit 1, 9).
In dieser Spitphase der ntl Gemeinden fordert man also vom Vorsteher der Gemeinde
nicht nur die Gabe der Steuermannskunst, sondern auch das Charisma des Lehrers.
Nirgends hingegen wird von der Beauftragung zur Feier der Eucharistie gesprochen.

Diese Hinweise und vor allem die eben angefiihrten argumenta e silentio werden
freilich von anderen Theologen nicht ohne Grund hinsichtlich ihrer Beweiskraft bestrit-
ten®, Fiirs erste ist es keineswegs so sicher, dal auf eine urspriinglich rein charis-
matisch verfalte Kirche eine Kirche folgt, die durch das institutionalisierte Amt gekenn-
zeichnet ist. Aus den wenigen Texten des NT soll man in der Tat keine zu weit
reichenden Schlulfolgerungen ziehen. Das NT bietet nicht eine abgewogene Darstel-
lung des kirchlichen Amtes, es macht nur in bestimmten Zusammenhingen kurze
Bemerkungen iiber verschiedene Amtsstrukturen. Wenn man zudem bedenkt, daf die
christliche Gemeinde in Jerusalem zuniichst noch am Tempelgottesdienst teilnahm,
sich aber bald vom jiidischen Kult I6sen muflte, so wird es durchaus verstindlich, dafl
die Aufgabe des Amtstrigers nicht primir kultisch bestimmt werden konnte. Dazu
kommt, dal ja der christliche Kult (um ein in diesem Zusammenhang miflverstind-
liches Wort zu gebrauchen) im Blick auf das Erlésungswerk Christi eine véllig neue
Dimension erhielt. Es ist eigentlich selbstverstindlich, daf fiir eine missionierende
Kirche — eine andere begegnet uns im NT nicht — der Verkiindigung des Wortes der
unbestrittene Vorrang zukommen mufite.

Wie immer man einzelne Stellen der Apostelgeschichte (2, 42; 20, 7, 11; 27, 35)
beurteilen mag, eine Beziehung zwischen dem Dienst des Apostels und der Feier der
Eucharistie wird man nicht bestreiten kénnen. Wenn man andererseits eine Beziehung
zwischen dem Uramt der Apostel, das mit dem Ende der Urkirche zu bestehen auf-
horte, und dem kirchlichen Amt, das den Dienst der Apostel in der neuen Situation
fortfiihrt, herstellt, so hat dies Folgen fiir die Zuordnung des Amtstrigers der Kirche
zur Eudharistie.

*® Vgl. z. B. P. Bliser, Zur Diskussion um die Bedeutung des Amtes fiir den Vollzug der
Eucharistie, in: Catholica 26 (1972), 100 f; Ders., Amt und Eucharistie im Neuen Testa-
ment, in: Amt und Eucharistie (Paderborn 1973), 40 f.
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Grundsitzlich wird man fragen diirfen, ob ein theologisches Problem dadurch am
besten geldst wird, da man sich nahezu ausschlieBlich an den Anfingen der Kirche
orientiert, deren Struktur und Leben wir aufgrund mangelnder Berichterstattung nicht
mehr genau kennen? Im iibrigen soll man die Frage, ob es in der Kirche irreversible
Entwicklungen gibt, nicht kurzweg und voreilig mit einem Nein beantworten. Damit
verliert aber auch der Hinweis auf die Didache, deren genaue Interpretation im Blick
auf unsere Fragestellung durchaus nicht einheitlich ist, und der oben erwihnte Hin-
weis auf die Gemeindesituation in Korinth erheblich an Beweiskraft. Der Gedanke,
dal der Vorsteher einer Gemeinde zugleich auch der Vorsteher der Eucharistiefeier
ist, der uns bei Ignatius von Antiochien mit aller Deutlichkeit begegnet, ist zumindest
im Sinn des ntl Verstindnisses der Kirche, des Amtes und der Eucharistie.

2. Die kirchliche Tradition

Die kirchliche Tradition kann fiir unseren Zusammenhang sehr kurz behandelt werden.
Es geniigt, jene Lehrentscheidungen der Kirche hervorzuheben, die direkt zu unserer
Frage Stellung nehmen. Mit der Ausbildung und Weiterentwicklung der kirchlichen
Amtsstrukturen wird es véllig selbstverstindlich, da nur der Bischof oder der Priester
der eucharistischen Feier vorstehen kann. Aufgrund von verschiedenen Einfliissen, die
hier nicht dargestellt werden kénnen, wird der Priester immer mehr dem Kult zuge-
ordnet. Er wird zum ntl Opferpriester. Die htchste und nur dem Priester zukommende
Gewalt ist die potestas consecrandi. Diese Entwicklung hat zur Folge, daB ein Teil
der Theologen in der Bischofsweihe kein Sakrament sieht, weil sie iiber die Wand-
lungsgewalt hinaus keine hhere Gewalt verleihen kann.

Eine ausdriickliche Stellungnahme zu unserer Fragestellung findet sich auf dem
IV. Laterankonzil (1215). Gegen die Katharer und Albigenser stellt die Kirche fest,
daf nur der giiltig geweihte Priester der Eucharistie vorstehen kann: Et hoc utique
sacramentum nemo potest conficere, nisi sacerdos, qui rite fuerit ordinatus®®. Ohne
jede Polemik, einfach die katholische Lehre darstellend, heifit es dann im Decretum
pro Armenis®®, daf8 der Priester, der in der Person Christi spricht, das Sakrament
vollzieht und die Gaben von Brot und Wein in den Leib und das Blut Christi ver-
wandelt.

Eingehend hat sich das Konzil von Trient® in verschiedenen Zusammenhingen mit
dem Ordo und der Eucharistie befalt. Es seien fiir unseren Zusammenhang einige
entscheidende Hinweise gemacht: Die Eucharistie ist ein sichtbares Opfer, dem ein
sichtbares Priestertum zugeordnet ist. Das Priestertum wird wiederum primir durch
seine eucharistische Vollmacht bestimmt: die Vollmacht zur Konsekration von Brot
und Wein, zur Darbringung des eucharistischen Opfers und zum Darreichen des
Fleisches und des Blutes des Herrn. Dieses von Christus eingesetzte Priestertum ist
nicht ein bloBer Dienst der Verkiindigung des Evangeliums. Die Ordination, also der
Ritus der Amtsiibertragung, ist ein von Christus eingesetztes Sakrament. Wie schon
erwihnt, verteidigt das Konzil die hierarchische Struktur des kirchlichen Amtes. Aus-
driicklich wird die Meinung zuriickgewiesen, alle Christen seien promiscue Novi
Testamenti sacerdotes oder mit der gleichen geistlichen Vollmacht ausgestattet®®. Im
MefBopferdekret wird schlieSlich gesagt, Christus habe im Abendmahlssaal mit den
Worten ,, Tut dies zu meinem Gedéchtnis” die Apostel zu Priestern ordiniert, damit
sie und ihre Nachfolger seinen Leib und sein Blut darbringen3s. Die tridentinischen
Entscheidungen, deren Verteidigung eines der Hauptanliegen innerkirchlicher Reform
in der Folgezeit war, lassen die Frage gar nicht mehr aufkommen, ob ein

» DS 802. 30 DS 1321. 31 DS 1764 f£. 32 DS 1767.

B DS 1740, 1752; zur tridentinischen Lehre iiber das Verhiltnis von Amt und Eucharistie
vgl. im einzelnen: G. Fahrnberger, Amt und Eucharistie auf dem Konzil von Trient, in:
Amt und Eucharistie, 174-—207.
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Nicht-Ordinierter der Eucharistie vorstehen konne. Man hielt es fiir unbestritten, daf8
zur Feier des Herrenmahles die Priesterweihe notwendige Voraussetzung ist. Daf8 die
einschligigen Bestimmungen des Konzils von Trient ein selbstverstindlicher Besitz
der katholischen Tradition waren, siecht man unter anderem an der Enzyklika ,,Mediator
Dei” Pius’ XIL (1947) und an den verschiedenen Aussagen des II. Vatikanums.

Unter Beriicksichtigung der einhelligen kirchlichen Tradition, die in ausdriicklichen
Lehrentscheidungen ihren Niederschlag gefunden hat, wird nicht selten die Frage
gestellt, ob die Thesen iiber eine eventuell’ mégliche Noteucharistie in dem frither
erliuterten Sinn iiberhaupt noch einen Platz in der katholischen Theologie haben
konnen. In der Regel setzen sich die Theologen mit den kurz angefiihrten kirchlichen
Lehrentscheidungen, die sie selbstverstindlich kennen, nicht ndher auseinander. IThre
Argumentation kann aber wohl nur in der Richtung liegen, da@ die konkrete zeit-
gendssische Fragestellung einer moglichen Noteucharistie nicht zur geschichtlichen
Frage-Antwort-Situation gehérte, aus der die entsprechenden kirchlichen Entscheidun-
gen hervorgegangen sind. Weil unsere Frage nicht gestellt wurde, ist auf sie auch keine
letztverbindliche Antwort gegeben worden. Wie bereits gesagt, ist W. Breuning der
Uberzeugung, daB die Frage, ob in jeder Situation unter allen Umstinden eine
absolute Notwendigkeit besteht, daf8 ein Ordinierter der Eucharistie vorsteht, noch
nicht eindeutig entschieden sei. Nur einer, der grundsitzlich die gleiche potestas fiir
alle fordert, wiirde dem Tridentinum unmittelbar und direkt widersprechen.

III. Die Skumenische Fragestellung

Bevor wir unser Problem unter Skumenischen Gesichtspunkten erdrtern, muf3 die
Fragerichtung der einzelnen christlichen Kirchen geklirt werden. Wenn in den vergan-
genen Jahrhunderten bis in die letzten Jahrzehnte unseres Jahrhunderts hinein in den
Kirchen aus der Reformationszeit die Abendmahlsfrage erortert wurde, ging es fast
ausschlieBlich um das nihere Verstindnis der Realprisenz, nicht dagegen um das
Verhiltnis zwischen Abendmahl und Amt. Wo aber nach der Bedeutung des Amtes
gefragt wurde, stand in der Regel die Vollmacht der Verkiindigung im Vordergrund.
Auch in den Arnoldshainer Thesen (1957) versuchen die lutherischen, die reformierten
und die unierten Christen eine Einigung iiber die Realprisenz zu erreichen.

Die Leuenberger Konkordie (1973) hingegen hat die Kanzel- und Abendmahlsgemein-
schaft der lutherischen, reformierten und aus ihnen hervorgegangenen unierten Kir-
chen sowie der ihnen verwandten vorreformatorischen Kirchen der Waldenser und
der Béhmischen Briider zum Ziel%5. Die Kanzel- und Abendmahlsgemeinschaft, welche
die gegenseitige Anerkennung der Ordination und die Erméglichung der Interzelebra-
tion einschlieft, setzt voraus, daB sich die einzelnen Kirchen iiber das gemeinsame
Verstiéindnis des Evangeliums unter Beibehaltung der fiir sie verbindlichen Bekenntnis-
schriften im Glauben einigen kénnen. Die erstrebte Gemeinsamkeit im Glauben
betrifft im einzelnen die Rechtfertigungsbotschaft als die Botschaft von der freien
Gnade Gottes, die Verkiindigung, die Taufe und das Abendmahl, die Christologie
und die Lehre von der Pridestination. Das Verhiltnis von Abendmahl und Amt wird
iiberhaupt nicht als Problem empfunden. Es wird lediglich gesagt, da8 der Herr seine
Gemeinde versammelt. Er wirkt dabei in vielfiltigen Amtern und Diensten und im
Zeugnis aller Glieder seiner Gemeinde. Wie sehr es der Leuenberger Konkordie im
Sinne der kirchlichen Tradition um das rechte Verstindnis des Abendmahls geht,
sicht man daran, da8 man in diesem Punkte eine Formulierung angestrebt hat, von
der man iiberzeugt ist, da sie die genannten Kirchen iibernehmen kénnen.

Ganz anders ist die Fragerichtung in der katholischen Theologie. Wie die Diskussion
um die Erklirung der eucharistischen Wandlung und die Antwort der Enzyklika

34 Vgl. P. Bliser, Amt und Eucharistie im Neuen Testament 9—10.
38 Vgl. HerKorr 28 (1974), 194—197.
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Pauls VI. ,Mysterium fidei” (1965)% auf die bekannten Deutungsversuche im Sinn
der Transsignifikation und der Transfinalisation zeigen, ist das Verstindnis der eucha-
ristischen Wandlung keineswegs sekundir. Die fiir die 6kumenischen Gespriche ent-
scheidende Frage aber richtet sich auf das Verhiltnis von Eucharistie und Amt, das
wiederum engstens mit dem Verstindnis der apostolischen Sukzession verbunden
ist3%.

Das II. Vatikanum riumt den orthodoxen Kirchen gerade deswegen einen Vorrang
gegeniiber den Kirchen aus der Reformationszeit ein, weil sie trotz ihrer Trennung
von Rom in der Kraft der apostolischen Sukzession das Priestertum und damit wahre
Sakramente besitzen®. Das Fehlen des Weihesakramentes ist nach dem gleichen
Konzil der Grund, weshalb die aus der Reformationszeit hervorgegangenen kirch-
lichen Gemeinschaften ,,die urspriingliche und vollstindige Wirklichkeit (substantia)
des eucharistischen Mysteriums nicht bewahrt haben®. Im Sinne dieses Verstind-
nisses liegen dann die Bestimmungen der Dekrete iiber den Okumenismus??, iiber die
katholischen Ostkirchen*! und des Skumenischen Direktoriums?2, die unter bestimm-
ten Voraussetzungen eine Interkommunion mit den orthodoxen Kirchen zulassen und
sogar wiinschen, wihrend man den Gliedern der Kirche aus der Reformationszeit zwar
in niher festgelegten Situationen die Zulassung zur katholischen Eucharistiefeier
gestattet (offene Kommunion), den katholischen Christen hingegen einschirft, die
Sakramente nur von einem Amtstriger zu verlangen, der die Priesterweihe giiltig
empfangen hat (also keine Interkommunion)!s. Sosehr inzwischen fruchtbare Ge-
spriche iiber ein tieferes Verstindnis der apostolischen Sukzession manche Probleme
beseitigt haben, so ist doch grundsitzlich die Sicht des kirchlichen Amtes und seines
Bezuges zur Euchasitie kaum geindert, wie gerade das Dokument der internationalen
Theologenkommission ,,Der apostolische Charakter der Kirche und die apostolische
Sukzession” zeigt®.

Was die hier behandelte Frage der Noteucharistie betrifft, so besteht dieses Problem
in den Reformationskirchen zumindest nicht in unserem Sinn. Sosehr die einzelnen
Kirchen das Amt fordern und anerkennen, so wird jedenfalls heute auf die konkrete
Frage nach der Moglichkeit einer Noteucharistie die Antwort in der Regel lauten:
Der kirchliche Amtstriger ist zur ordentlichen und Sffentlichen Verkiindigung des
Wortes Gottes und zur Spendung der Sakramente bestellt. Da im #uflersten Notfall
das Abendmahl auch von einem Nicht-Ordinierten gefeiert werden kann, wird dabei
gewdhnlich als mehr oder minder selbstverstindlich vorausgesetzt. In dem Umfang,
in dem diese Feststellung zutrifft, kann sie bei der Frage nach der Anerkennung der
Amter zwischen der katholischen Kirche und den Kirchen aus der Reformationszeit
und ebenso bei der Frage nach der Interkommunion nicht aufler acht gelassen werden.

Wenn im folgenden einige wichtige Auflerungen aus Dokumenten von Skumenischen
Kommissionen genannt werden, die das Verhiltnis von Amt und Eucharistie betreffen,
so muf stets die eben erliuterte grundsitzliche Fragestellung im Auge behalten wer-
den. Insofern dabei die Noteucharistie kein eigentliches theologisches Problem dar-
stellt, ist in der Tat noch ein beachtlicher Weg zur Anerkennung der Amter und zur

38 Vgl. HerKorr 19 (1965), 653—661.

37 Vgl. zu dieser Frage: ]. Finkenzeller, Uberlegungen zum Verstindnis der apostolischen
Nachfolge in der gegenwirtigen theologischen Diskussion, in: Ortskirche — Weltkirche
(FS f. Kardinal Dépfner, Wiirzburg 1973), 325—356.

3 Dekret iiber den Okumenismus, Nr. 15. % A, a. O. Nr.22. 4 Nr.8,15,22. ‘1 Nr.27.

42 Nr. 39 f, 55.

43 Vgl. zu dieser Frage im einzelnen: H. Fries, Ein Glaube, eine Taufe, getrennt beim Abend-
mahl? Graz 1971; ]. Pruisken, Interkommunion im ProzeB8. Abendmahlsgemeinschaft als
Zeichen und Mittel der kirchlichen Einigung, Essen 1974.

4 Vgl. dazu: ]. Finkenzeller, Zur Diskussion iiber das Verstindnis der apostolischen Suk-
zession. Eine systematische Ubersicht, in: ThPQ 123 (1975), 321—340.
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vollen Interkommunion zu gehen. Dort, wo ein enger Bezug zwischen Abendmahl und
kirchlichem Amt gesehen wird, kann von der Klirung der Frage nach dem niheren
Verstindnis des kirchlichen Amtes nicht abgesehen werden. Einige Auferungen von
Skumenischen Gesprichskreisen mégen die derzeitige Situation niher beleuchten.

Das von H. Fries und W. Pannenberg gemeinsam erarbeitete Papier mit dem Thema
,Das Amt in der Kirche” (1970) stellt fest: Zwar kommt sinnvollerweise und nor-
malerweise der Vorsitz bei der Eucharistie dem ordinierten Amtstriger zu. Prinzipiell
wire es aber auch denkbar, daf in ganz besonderen und auferordentlichen Fillen
die Gemeinde aus sich heraus jemand mit der Leitung der Eucharistie betraut?,

In dem SchluBbericht der katholisch/lutherischen Gespriche in den USA , Eudharistie
und Amt” (1970) wird nach lingeren Erdrterungen iiber Einzelfragen des Amtes
und der Eucharistie von den katholischen Gesprichsteilnehmern festgestellt, daf8 ohne
Ordination niemand Anspruch auf ein giiltiges eucharistisches Amt haben kann.
Gleichzeitig wird aber bemerkt, da8 es unméglich ist, anhand des NT nachzuweisen,
daB die einzigen Verwalter der Eucharistie die Apostel, die von ihnen ernannten
Nachfolger und die von ihren Nachfolgern Ordinierten waren. Selbst in den Pastoral-
briefen, in denen eine nach dem Bischof-Presbyter-Modell aufgebaute Gemeinde-
ordnung beschrieben wird, wird nichts berichtet, daf diese Minner ein eucharistisches
Amt hatten. Angesichts dieses Schweigens miissen wir darauf bestehen, daB es
schwierig ist, Aussagen dariiber zu machen, was fiir das eucharistische Amt notwendig
ist®. SchlieBlich wird noch bemerkt, daB einige die Ansicht vertreten, es sei nicht
sicher, daf das Konzil von Trient wirklich sagen wollte, daf ein Geistlicher, der
,nicht von kirchlicher oder kanonischer Autoritit ordiniert wurde”, nicht in der Lage
sei, die Eucharistie zu vollziehen*’.

Bezeichnend ist, daf dem Bericht der evangelisch-lutherischen/rémisch-katholischen
Studienkommission , Das Evangelium und die Kirche” (Malta 1971) ausdriicklich ein
Sondervotum von Bischof Martensen und A. Végtle beigefiigt wird mit dem Inhalt:
Eucharistie und kirchliches Amt konnen nach katholischem Glaubensverstindnis
schlechthin nicht getrennt werden. Auch im Notfall kann es eine Eucharistiefeier
ohne Amt nicht geben, genauso wie es eine Eucharistie ohne Gemeinschaftsbezug
nicht geben kann*8,

Die Stellungnahme des StraBburger Instituts zur lutherisch-katholischen Abendmahls-
gemeinschaft (1972), welche die ,eucharistische Gastfreundschaft” fiir Mischehen
zuliBt, stellt schlieBlich fest, daB die Frage nach dem rechtmifligen und giiltigen
kirchlichen Amt — zumal im Blick auf die Abendmahlslehre und -praxis — sich fiir
lutherisches und katholisches Denken jeweils anders stellt und nicht denselben Rang
besitzt. Nach lutherischer Auffassung und Praxis soll das Abendmahl normalerweise
von einem ordinierten Amtstriger verwaltet werden®. Wenn die Unklarheit hin-
sichtlich einer gemeinsamen Lehre vom Amt auch noch Schwierigkeiten fiir wechsel-
seitige Interkommunionvereinbarungen bildet, so darf dennoch die Verwirklichung
der eucharistischen Gemeinschaft nicht ausschliellich von der vollen Anerkennung des
kirchlichen Amtes abhiingig gemacht werden®®.

%*

Eine abschliefende kritische Wiirdigung kann sich auf einige wenige Punkte beschrin-
ken, da die entscheidenden Schwierigkeiten bereits an Ort und Stelle besprochen
wurden. Es diirfte klar sein, da8 sich die These von der Méglichkeit einer Eucharistie-

45 Vgl. Una Sancta 25 (1970), 114.

49 Vgl.: Un Amt und Herrenmahl. Dokumente zum evangelisch/rémisch-katholischen Ge-
sprich. Hg. v. G. Gassmann [ Mc Lienhard /| H. Meyer / H. V. Herntrich (Frankfurt/M.
1974), 89—91.

17 A, a. 0. 98. 8 A a0.52 #® A a0.134. 50 A a 0O.141.
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feier ohne ordinierten Amtstriger vom NT her jedenfalls nicht positiv begriinden
148t und von der einhelligen katholischen Tradition her sehr grofle Schwierigkeiten
mit sich bringt.

Im iibrigen wird sie das Skumenische Gesprich in vielfacher Hinsicht belasten und
wohl kaum entlasten. Den orthodoxen Kirchen ist die Vorstellung einer Eucharistie-
feier ohne kirchlichen Amtstriiger fremd. Fiir das Gesprich mit den Kirchen aus der
Reformationszeit ist sie insofern ein Riickschritt, als sie das inzwischen auf weite
Strecken erreichte gemeinsame Verstindnis des Amtes und dessen Funktion wiederum
in Frage stellt.

Es ist ein erfreuliches Ergebnis der Gespriche zwischen der kath. Kirche und den
Kirchen aus der Reformationszeit, da man in beiden Kirchen wiederum dem Wort
und dem Sakrament den gebiihrenden Platz zuweist und vor allem in der katholi-
schen Theologie den Gedanken in den Vordergrund stellt, da das Sakrament von
der Kraft des Wortes lebt. Im Blick auf diese Gemeinsambkeit ist es nicht recht einzu-
sehen, warum man in ausgesprochenen Notsituationen nicht auf die Wirkmacht des
Gotteswortes vertraut und unter allen Umstinden das sakramentale Zeichen fordert.
Soll man nicht gerade in diesen von Gott zugelassenen Notlagen im Sinne von Jo-
hannes 6 und der klassischen augustinischen Interpretation ,crede et manducasti”,
nglaube und du hast gegessen” in dem von der Liebe erfiillten Glauben ein Essen
Christi sehen, das alles gewiihrt, was in dieser Lage notwendig ist?

WILHELM DE VRIES
Das Okumenische Konzil und das Petrusamt

Der CJC handelt vom Okumenischen Konzil (= OK) in den cc. 222—229, die das
heute fiir das UK in der kath. Kirche geltende Recht zusammenfassen. Hier ist auch
im Prinzip festgelegt, welche Bezichung heute zwischen dem Petrusamt und dem Rest
des UK besteht. Ich sage mit Bedacht: ,zwischen dem Petrusamt und dem Rest des
Konzils”; denn das Petrusamt kann nicht dem Konzil als von ihm adiquat unterschie-
den gegeniibergestellt werden. Der Papst als Nachfolger des hl. Petrus ist das Haupt
des Konzils, gehort also wesentlich dazu, steht nicht blo8 iiber dem Konzil, sondern
im Konzil.

Es ist aus den genannten Canones villig klar, daB der CJC unter einem UK aus-
schlieBlich ein Konzil der konkreten kath. Kirche mit dem Papst an der Spitze versteht.
Das setzt eine Ekklesiologie voraus, die zwischen der konkreten kath. Kirche und der
Kirche Jesu Christi iiberhaupt keinen Unterschied macht. Diese Ekklesiologie ist aber
durch das II. Vatikanum in Frage gestellt, das von der Kirche Christi sagt: , Diese Kirche
. . . ist verwirklicht in der katholischen Kirche (,,subsistit in”. . . nicht mehr ,,est”” Ecclesia
Catholica), die vom Nachfolger Petri und von den Bischofen in Gemeinschaft mit ihm
geleitet wird” (Lumen gentium, n® 8). Damit ist der Begriff des OK zur Diskussion
gestellt. Die Frage ist unabweisbar, ob der traditionelle Begriff noch aufrechterhalten
werden kann. Ich spreche jedoch hier vom UK im kath.-traditionellen Sinne.

In den cc. 222—229 des CJC wirkt eine zweifache Tradition nach, einmal diese, die vor
allem das Konzil als Ganzes und dessen hochste Autoritit in der Kirche hervorhebt,
und dann eine andere, die den Akzent stirker auf die Vorrechte des Papsttums setzt,
in dem das Petrusamt fortlebt. Die erste Tradition ist ausgesprochen in dem lapidaren
Satz des c. 228 § 1: ,,Concilium Oecumenicum suprema pollet in universam Ecclesiam
potestate”. Natiirlich ist mit dem Konzil der Papst als sein Haupt zusammengedacht.
Die iibrigen cc. betonen die Vorrechte des Petrusamtes im Konzil.
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Die Tradition der kath. Kirche kennt bekanntlih — vor den beiden Vatikanischen
Konzilien — 19 UK, deren Liste aber erst seit R. Bellarmin (gest. 1621) feststeht und
durchaus nicht in allem als unumst8lich sicher zu gelten hat. Wenn man die Geschichte
dieser 21 Konzilien auch nur oberflichlich kennt, ist es klar, daB8 nicht alle nach den
Canones des CJC von 1918 verlaufen sind. Dies zu erwarten, hieSe unhistorisches Den-
ken verraten. Gerade auch die Bezichungen zwischen dem Papst und dem Rest des
Konzils haben sich im Laufe der Zeit gewandelt. Der Verlauf gerade des I. u. II. Vati-
kanums, die sich mehr als alle andern mit dem Petrusamt befaft haben, hat es deutlich
gemacht, daf die Canones des Codex und auch die Beschliisse dieser Konzilien selbst
durchaus nicht alle Fragen l6sen, die iiber das Verhiltnis zwischen Petrusamt und Kon-
zil gestellt werden miissen. Die Geschichte der Ausiibung des Petrusamtes in den UK
verlduft durchaus nicht geradlinig, etwa in dem Sinne, da die Autoritdt des Papstes
im Konzil stindig im Wachsen begriffen gewesen sei. Die Entwicklung geht vielmehr
im Zick-Zack, wobei allerdings der pipstliche Einflu bei den beiden letzten Konzilien
einen gewissen Hohepunkt erreicht, wenn wir von den mittelalterlichen pipstlichen
General-Konzilien einmal absehen.

*

Die 8 UK des 1. Jahrtausends sind jedenfalls nicht nach den Normen des CJC abge-
halten worden. Die Stellung des Petrusamtes in ihnen war sehr viel weniger stark,
als es dieser Codex verlangt. Auch weisen die einzelnen Konzilien unter dieser Riick-
sicht bedeutende Unterschiede auf. Beim Nicaenum I (325) und Constantinopolitanum I
(381) tritt das Petrusamt praktisch iiberhaupt nicht in Erscheinung. In Ephesos (431)
wird zum erstenmal der Anspruch des Nachfolgers des hl. Petrus auf Fithrung in der
Kirche und deshalb auch auf dem Konzil mit aller Deutlichkeit angemeldet durch den
pipstlichen Legaten Philipp: Petrus lebt in seinem Nachfolger weiter und iibt durch
ihn das Richteramt im Namen Christi aus. Papst Célestin hat als Nachfolger und Stell-
vertreter des hl. Petrus seine Legaten nach Ephesos geschickt!. Die Pipste erheben in
der Folgezeit im ganzen 1. Jahrtausend den Anspruch, die auf den Konzilien zu ver-
handelnden Glaubensfragen und auch wichtige Disziplinarfragen (wie die des Photios)
kraft ihrer Autoritit entscheiden zu konnen, und sie erwarten von den Konzilien die
Ratifizierung ihrer Entscheidung. Dem gegeniiber ist es die Auffassung des Ostens,
daB solche Fragen nur kollegial, durch ein UK definitiv geregelt werden konnen. Kein
Konzil hat die Vorentscheidung Roms einfachhin aufgrund der Autoritit des Papstes
angenommen. Vielmehr war das allein maigebende Kriterium der Wahrheit die Tradi-
tion der Gesamtkirche in ihrer ganzen Linge und Breite, d. h. von der Hl. Schrift iiber
die hl. Viter und die vorausgegangenen Konzilien bis zur zeitgendssischen Tradition
aller Einzelkirchen, nicht blo8 der romischen. Das Constantinopolitanum II (553) hat
den tatsichlich von allen Konzilien des 1. Jahrtausends Rom gegeniiber vertretenen
Standpunkt ausdriicklich formuliert: ,Es kann niemand in einer Glaubenssache vor
der universalen Kirche eine Vorentscheidung treffen, da jeder der Hilfe des Nachsten
bedarf®. Das ist im Zusammenhang klar gegen Papst Vigilius gesagt, der in seinem
Constitutum I vom 14, 5. 553 sich von vornherein gegen die vom Konzil zu erwartende
Entscheidung gestellt hatte.

Was die Frage des Vorsitzes der pipstlichen Legaten auf den Konzilien angeht, miissen wir
feststellen, daf sie fiir gewdhnlich nicht die Verhandlungen leiteten. In Ephesos (431) rif
Kyrill, obwohl er eigentlich im Sinne des das Konzil einberufenden Kaisers der Angeklagte
war, die Fiihrung an sich, und zwar ,,als Stellvertreter Colestins, des heiligsten Erzbischofs
der R8mischen Kirche”3. In Chalkedon fiihrten die Legaten des Papstes nur in der 3. Sitzung,
die den Dioskoros verurteilte, den Vorsitz; sonst présidierten die kaiserlichen Kommissare?.

1 ACO 11 3, 60; Mansi IV 1296; vgl. de Vries, Ephesos, 24. 3 Vgl. de Vries, Ephesos, 36/37.
2 ACO 1V 1, 209. 4 Vgl. de Vries, Chalkedon, 73 ff.
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Die Bestitigung der Konzilsbeschliisse durch die pipstlichen Legaten oder durch den Papst
persdnlich wurde in keinem Falle aufgefaBt als Akt einer hoheren Autoritit, ohne den die
Konzilsbeschliisse ungiiltig gewesen wiren, eben weil sie von dieser hoheren Autoritit unbe-
stitigt blieben. In Ephesos war es vollig klar, da8 die Annahme der Konzilsentscheidung
gegen Nestorios, die in der Sitzung vom 22. 6. 431 gefillt worden war, durch die erst Anfang
Juli eingetroffenen Legaten vom Konzil nicht als Approbation der von einer untergeordneten
Instanz (dem Konzil) gefillten Entscheidung durch eine hohere (den Papst) verstanden
wurde, sondern als Beitritt des Westens zur Entscheidung des Ostens, die so okumenischen
Charakter erhielt’. Nach dem Konzil von Chalkedon finden wir freilich in einem Brief des
Erzbischofs Anatolios von Konstantinopel an den Papst Leo, der die Bitte um Bestiitigung des
Canon 28 enthilt, einen sehr starken Ausdruck iiber die Notwendigkeit dieser Bestitigung:
~Da so die Kraft aller Beschliisse und ihre Bestitigung der Autoritiat Eurer Seligkeit vorbe-
halten ist”s, Es ist hier allerdings zu bedenken, daf es sich im Canon 28 um die Neuordnung
der Prizedenz unter den Patriarchen handelte und deshalb naturgemdf die Zustim-
mung aller Patriarchen erforderlich war. Nebenbei gesagt, wurde der Canon trotz
der Ablehnung durch Leo in Konstantinopel sofort als geltendes Recht angesehen, wenn
man ihn auch ein Jahrhundert lang aus Respekt vor Rom nicht in die Canonessamm-
lungen aufnahm?. Die spitere Bitte um ausdriickliche Bestiitigung der Glaubensdefinition von
Chalkedon, die der Kaiser Markian am 15. 2. 453 an den Papst richtete, erklirt sich aus der
Hoffnung, so vielleicht die Opposition gegen das Konzil beschwichtigen zu kénnen8.

Manche, aber nicht alle spiteren Konzilien haben den Papst um ausdriickliche Bestiitigung
ihrer Beschliisse gebeten oder auch, ohne darum zu bitten, eine solche erhalten. Papst Vigilius
bestitigte in seinem Constitutum II vom Februar 554 die Verurteilung der ,Drei Kapitel”
durch das Konzil, ohne aber dessen ganzes theologisches Werk anzuerkennen®. Dabei war
bekanntlich das Constantinopolitanum II ohne, ja gegen den Papst gehalten worden. Aber
das ist ein Sonderfall. Das 3. Konzil von Konstantinopel (680/81) bat am Schluf der
18. Sitzung den Kaiser, die Dekrete ,,zur groBeren Festigkeit und zur Bestitigung des ortho-
doxen Glaubens” mit seiner Unterschrift an die fiinf Patriarchenthrone zu senden!®. Fiir die
Bestitigung des orthodoxen Glaubens ist also im Sinne des Konzils nicht Rom allein zustin-
dig. Papst Leo IL erkannte in seinem Brief an den Kaiser die Beschliisse an, einschlieBlich
der Verurteilung seines Vorgingers Honorius als eines Hiretikers!l. Das 2. Konzil von
Nicia (787) hat keine Bitte um Bestitigung an den Papst gerichtet!?, Das 4. Konzil von
Konstantinopel (869/870) bat dagegen den Papst um seine Zustimmung, ,damit sie (die
Synode) durch sein weisestes Lehramt auch in allen andern Kirchen bekannt werde und
das Wort der Wahrheit und das Dekret der Gerechtigkeit angenommen werden’!3. Die
andern Patriarchen werden dagegen nicht um Bestiitigung gebeten, sondern nur durch den
Kaiser aufgefordert, fiir das Konzil Gott zu danken?4.

So ist die Gesamtbilanz iiber die Bedeutung des Petrusamtes auf den UK des 1. Jahr-
tausends nicht iibermifig positiv. Das will aber nicht heiflen, daf der Anspruch des
Bischofs von Rom, als Nachfolger des hl. Petrus die oberste Autoritit in der Kirche
auszuiiben, im Osten damals nicht bekannt war. Er war bekannt und in gewissem
Umfang auch anerkannt. Wir haben Zeugnisse dafiir auch im Zusammenhang mit den
UK. Es sei nur der eine oder andere Text dazu angefiihrt.

Die Akklamationen in Chalkedon und im Constantinopolitanum III: ,Petrus hat durch
Leo (bzw. Agatho) gesprochen” sind freilich kein Argument. Ich glaube dies in meinen Auf-
siitzen iiber diese Konzilien nachgewiesen zu haben!®. Sehr positiv fiir den Primat ist ein
Brief des Konzils von Chalkedon an den Papst, dem zufolge Leo fiir die Synode ,,der Inter-
pret der Stimme des hl. Petrus” gewesen ist, durch seinen Brief dem Konzil ein geistliches
Gastmahl bereitet und in seinen Legaten wie das Haupt den Gliedern der Synode vorgestan-
den hat!s. Das III. Constantinopolitanum erkennt in einem Schreiben an Papst Agatho, der

5 Vgl. de Vries, Ephesos, 34 ff.

8 Ep Leonis 132, PL 54, 1084. Cum et sic gestorum vis omnis et confirmatio auctoritati vestrae
beatitudinis fuerit reservata.

7 Vgl. de Vries, Chalkedon, 110.

8 Ep. 110, PL 54, 1017—1019; vgl. de Vries, Chalkedon, 86.87. Zur Frage des Sinnes der
Bestitigung von Konzilsbeschliissen durch den Papst im 1. Jahrtausend vgl. A. Grillmeier,
Die altkirchliche Christologie und die moderne Hermeneutik, Theologische Berichte 1, Ein-
siedeln 1972, 154.

9 ACO1V 2,168; PL 69,178 A. 1 Mansi XI, 681 CD. 1 Mansi XI, 553 DE.

12 Vgl. de Vries, Nicda 11, 68. 13 Mansi XVI, 202 AB. 1. c.202E.

15 Vgl. de Vries, Chalkedon 102 ff; de Vries, Konstantinopel III, 280 ff.

16 Ep, 98, PL 54, 952 ff; ACO 111 3, 116 ff; de Vries, Chalkedon, 102.
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freilich tatsiichlich nicht mehr unter den Lebenden war, dessen Brief ,,als vom hddhsten Gipfel
der Apostel geschrieben” an. ,Mit seiner Hilfe haben wir — so die Viter — den gottlosen
Irrtum entlarvt und die verderbliche Lehre der Hiretiker besiegt”'?. Am ausdriicklichsten
zugunsten des Primats ist das Zeugnis des Bischofs Domitios von Prusias. Er nimmt die dog-
matischen Darlegungen des Papstes an, weil sie kommen ,,von unserem Vater Agatho, dem
heiligsten Erzbischof des apostolischen und ersten Sitzes des Alten Rom ... unserem Herrn...
als vom HIl. Geist diktiert durch den Mund des heiligen und seligsten Apostelfiirsten Petrus
und von der Hand des dreimal seligsten Agatho geschrieben”S, Beim 2. Konzil von Nicia
haben wir ein sehr klares Zeugnis zugunsten des Primats in einem von ,frommen Minnern”
aus den Sstlichen Patriarchaten an den Patriarchen Tarasius geschriebenen Brief, in dem diese
erkliren, es konne im Notfall eine Synode auch ohne die Teilnahme der apostolischen Sitze
von Alexandrien, Antiochien und Jerusalem abgehalten werden...wenn nur ,der heiligste
und apostolische Papst von Rom seine Zustimmung gebe”!®, Diese Beispiele mégen geniigen,
um aufzuweisen, daf das im Papst fortlebende Petrusamt auch auf den Konzilien des
1. Jahrtausends nicht unbekannt war. *

Das 2. Jahrtausend bringt, was das UK und das Petrusamt betrifft, einen vdlligen
Szenenwechsel. Der Osten ist, in der Sicht der Pipste, fast ganz aus der einen wahren
Kirche Christi ausgeschieden. Die Griechen sind Schismatiker, ja Haretiker, so schon
gemidfl Gregor VIL (1073—1085)%°, Innozenz III. (1198—1216) gibt sich der eigentlich
unbegreiflichen Illusion hin, die Griechen seien durch die Einsetzung eines lateinischen
Patriarchen in Konstantinopel zum Gehorsam gegeniiber dem Hl. Stuhl und damit zur
kath. Kirche zuriickgekehrt. Das von ihm berufene 4. Laterankonzil zihlte fast nur
lateinische Vertreter des Ostens unter seinen Mitgliedern. Die Generalkonzilien des
Mittelalters, so die ersten 4 Laterankonzilien (1123, 1139, 1179, 1215), die wir als
Beispiele nehmen wollen, waren praktisch Versammlungen der westlichen Christenheit,
die man mit der Kirche Christi einfachhin gleichsetzte, wenn auch das 4. Laterankonzil,
bewuft an die alte Tradition ankniipfend, grundsitzlich den Osten mitumfassen wollte.
Aber er war fast ausschlieflich durch Lateiner vertreten. Man verzichtete deshalb auch
fiir gewShnlich auf die Bezeichnung ,,universales (= Skumenisches) Konzil” und sprach
von Generalkonzilien. Das Lateranense IV gebraucht freilich den Ausdruck ,sacra
universali synodo approbante”?!, Die Bezeichnung ,generale concilium” wird von
vielen Synoden gebraucht, deren Teilnehmer aus mehreren Kirchenprovinzen kamen
und die unter dem Vorsitz des Papstes oder seiner Legaten abgehalten wurden. Daf8
nun gerade bestimmte von diesen spiter zum Rang von UK erhoben wurden, ist weit-
gehend dem Zufall zu verdanken, wenn wir vom 4. Laterankonzil einmal absehen. An-
derseits wird spiter der Ausdruck ,,concilium generale” als gleichbedeutend mit ,,con-
cilium oecumenicum” gebraucht2,

Auf den Konzilien des Mittelalters spielte das Petrusamt eine wesentlich andere Rolle
als auf den OK des 1. Jahrtausends. Das Papsttum war, vor allem seit der gregoriani-
schen Reform — man denke nur an den , Dictatus Papae” Gregors VII. —, zu einer alles
beherrschenden Hohe emporgestiegen. Der Papst war zum Haupt der ,,Christianitas”

17 Mansi XI 684 CD; vgl. de Vries, Konstantinopel III, 278.

18 Mansi XI 684 ff; vgl. de Vries, Konstantinopel 111, 283.

19 Mansi XII 1134; vgl. de Vries, Nicia II, 58.

20 E. Caspar, Register Gregors VIL., in: MG I, 1. Berlin 1920, Brief II, 49.

2 Canon 5, COD 212; vgl. Can. 2. 1. c. 208.

2 Foreville, Latran, 11; vgl. G. Fransen, L'Ecclésiologie des Conciles médiévaux, in: Le
Concile et les Conciles 126 ff. Beispiele fiir den Gebrauch des Wortes ,,concilium generale”
als synonym fiir ,,concilium oecumenicum”: Das Konzil von Konstanz (1414—1418), das
sich ohne Zweifel als skumenisches Konzil ansah, da es sogar Pipste absetzte, nennt sich
selbst ,generale concilium”; vgl. z. B. COD 384.385. Die gleiche Bezeichnung gebraucht das
Konzil von Basel, das Glaubenswahrheiten definieren und sogar den Papst als Hiretiker
absetzen wollte; vgl. COD 436. Das Tridentinum gebraucht beide Ausdriicke nebeneinander:
~Haec sacrosancta oecumenica et generalis Tridentina synodus”; vgl. z. B. COD 638.639.
660 etc. Man sollte also aus der Selbstbezeichnung der Papstkonzilien des Mittelalters
als ,,concilia generalia” keine voreiligen Schliisse ziehen.
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geworden. Innozenz III. fiihlte sich als Vicarius Christi, wie dieser als Priester und
als Konig?®. Dem geradezu allmichtigen Papst gegeniiber werden die Bischéfe zu
bloBen Vikaren und Funktioniren degradiert, die von ihm ,,in partem sollicitudinis”
berufen sind, also als blofle Teilhaber an der Gewaltenfiille des Papstes betrachtet
werden. Das ist klar die Auffassung Innozenz’ II1.24, Man fragt sich: Was konnte
unter dieser Voraussetzung ein Konzil noch fiir eine Bedeutung haben?

Schon Pasqualis II. (1099—1118) hatte gelehrt, das Konzil habe alle seine Autoritit von der
Rémischen Kirche?s, Innozenz III. lehnt in einem Brief an den griechischen Kaiser vom
13.11.1199 den Vorschlag der Griechen, auf einem Konzil die Sache der Wiedervereinigung
zu verhandeln, mit der Begriindung ab, die Verfassung der Kirche sei nicht synodal. Die
Rémische Kirche sei vielmehr aufgrund géttlichen Rechts das Haupt und die Mutter aller
Kirchen®s. Einem Konzil scheint Innozenz lediglich eine beratende Funktion zuzuerkennen.
Er lidt den griechischen Patriarchen von Konstantinopel zu einem allgemeinen Konzil ein,
unter der Voraussetzung, daB8 er bereit sei, sich gehorsam dem HI. Stuhl zu unterwerfen.
Der Papst wind mit der Billigung des Konzils und dem Rat seiner Briider festsetzen, was zu
geschehen hat®”, Die Dekrete der 4 Laterankonzilien sind in ihrer Form Dekrete des Papstes,
die promulgiert werden ,de consilio fratrum nostrorum et sacri approbatione concilii”28
oder ,sacro suadente concilio’??. Den Konzilsvitern scheint also nur eine beratende Funk-
tion zuzukommen. Innozenz III. erkldrt sich in seiner Erdffnungsrede zum Lateranense IV
bereit, ,,dem Rat seiner Briider zu folgen”, was die Ubernahme der Organisation des Kreuz-
zugs angeht®, Foreville bemerkt hierzu, es handle sich nur um eine rhetorische Floskel.
DerbEntschluB des Papstes stand fest, die Durchfiihrung des Kreuzzuges pensénlich zu be-
treiben31.

Trotz allem diirfen wir uns die mittelalterlichen Papst-Konzilien nicht als Versamm-
lungen blofler Jasager und Beifallklatscher vorstellen. Es wurde auf diesen Synoden
auch hart diskutiert, und manchmal sah sich der Papst sogar gezwungen, sich dem
Mehrheitsbeschlu des Konzils anzuschlieBen. Das ,sacri approbatione concilii” war
doch nicht eine bloBle Formels2.

Wir sind iiber die Verhandlungsweise dieser Konzilien im ganzen ziemlich schlecht informiert.
Fiir das 1. Laterankonzil (1123) haben wir zufilllig einen eingehenden Bericht in den Annalen
des Cafaro iiber die Behandlung eines Streites zwischen Pisa und Genua um die kirchliche
Oberhoheit iiber die Insel Corsica. Die Konzilsviter diskutierten zunichst einige Tage ohne
Erfolg iiber diese Frage. Calixt II. ernannte daraufhin eine aus 12 Erzbischéfen und 12 Bischo-
fen bestehende Kommission, die das Problem eingehend, auch unter Heranziehung des rémi-
schen Ardhivs, studierte und schlieBlich Genua recht gab. Der Erzbischof von Ravenna refe-
rierte iiber die Entscheidung in einer Generalkongregation des Konzils im Beisein des
Papstes, der an die Viter die Frage stellte, ob sie damit einverstanden seien. Sie antworteten
mit einem dreimaligen ,,placet”. Der Papst erkldrte daraufhin: ,Was mich angeht, so appro-
biere und bestiitige ich die Sentenz im Namen Gottes, des seligen Petrus und in meinem
eigen?at; Namen und ich werde sie morgen in der Plenarsitzung des Konzils offiziell besti-
tigen’3s,

Innozenz III. iiberlie@ die Entscheidung in einem Streit um die weltliche und kirchliche
Jurisdiktion in England ausdriicklich dem Konzil, das sich freilich schlieflich ganz in seinem
Sinne aussprach®4.

Auf dem 4. Laterankonzil gab es lange Verhandlungen zwischen dem Papst und den
Konzilsvitern iiber den Streit zwischen Raimond von Toulouse und Simon von Mont-
fort um den Besitz der Grafschaft Toulouse. Innozenz war persénlich fiir Raimond, fand
aber bei einer Mehrheit der Bischéfe starke Opposition. Nicht weniger als 300 Bischéfe
(von insgesamt iiber 400) sprachen sich fiir Simon aus, weil Raimond der Hiresie verdichtig
war. Innozenz sah sich gezwungen, trotz seiner personlichen Neigung dem Mehrheitsbeschluf8

2 Vgl. de Vries, Innozenz IIL., 97/98.

2 Vgl. K. Schatz, Papsttum und partikularkirchliche Gewalt bei Innozenz III, in: Arch. Hist.
Pont. 9 (1970) 61—111.

2 Vgl. B. Tierney, Foundations of the Conciliar Theory, Cambridge 1955.

2 Acta Innocentii III, 198 n® 10. 27 1.¢c. 194 n% 9.

28 Lateran. III can 1: COD 187; vgl. Lateran. IV can. 5, COD 212.

0 Lateran IV can 4: COD 212. 30 Foreville, Lateran, 262. % 1. c.

3 G, Fransen, L'Ecclésiologie des Conciles médiévaux, in: Le Concile et les Conciles, 134.

3 Foreville, Latran 53/54; Caffaro, Annales Genuenses 1 in: Muratori VI 255; Mansi XXI
296 E — 297 A—D.

3 Foreville, Latran, 250. 367 n° 42.
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zu folgen. Uber die Reformgesetzgebung des 4. Laterankonzils urteilt H. Jedin, sie sei das
Ergebnis echter Zusammenarbeit zwischen Papst und Konzil gewesen®. In Finanzfragen
konnte sich der Papst auf dem Konzil nicht immer durchsetzen. Jedin schreibt dazu: ,Die
finanzielle Sicherung der piipstlichen Behdrden (Kanzlei und Kammer) sowie des Hofstaates
durch regelmiiRige Beitrige der Gesamtkirche hat nicht die Billigung der Konzilsmehrheit
gefunden¥. Innozenz muflte sich damit abfinden. Auch auf dem 2. Konzil von Lyon (1274)
muBte Papst Gregor X. in Finanzangelegenheiten mit den Prilaten geschickt verhandeln und
ihnen ihre Zustimmung abringen. Da konnte er nicht diktieren%.

DafB sich die mittelalterlichen Pipste trotz allem als die wahren Herren der Konzilien
fithlten, geht daraus hervor, daf sie bisweilen aus eigener Machtvollkommenheit den
Konzilsdekreten eigene hinzufiigten. So vermehrte Innozenz IV. die 22 Kapitel des
1. Konzils von Lyon (1245) um 11 weitere Dekrete®®. Gregor X. verdffentlichte die
Beschliisse des 2. Konzils von Lyon am 1. 11. 1274 mit einigen Abinderungen. Jedin
sieht darin einen schlagenden Beweis dafiir, ,,da8 der Papst die Oberhoheit iiber das
Konzil beanspruchte und ausiibte”®, Mir will scheinen, da darin aber auch eine
gewisse Willkiir liegt. Der Papst kann gewiff in seinem eigenen Namen dekretieren,
was ihm gut scheint; er kann aber nicht diese seine Dekrete als vom Konzil erlassen
hinstellen. Dieser Eindruck wird aber erweckt, wenn er Konzilsdekrete abindert oder
ihnen etwas hinzufiigt. Aufs Ganze gesehen stehen die mittelalterlichen Konzilien vom
Lateranense I bis zum Konzil von Vienne (1311) einschlieflich im Zeichen eines ge-
wissen pipstlichen Absolutismus. Das Petrusamt gewinnt hier im OK eindeutig die
Oberhand.

Man kann aber nicht sagen, dal die absolutistischen Ideen, wie sie manche Pipste und
Theologen vertraten, jemals von der universalen Kirche rezipiert wurden, sie haben
immer auch Widerspruch gefunden. Den schirfsten Gegensatz zu einer absolutistischen
Primatsauffassung bilden die konziliaren Ideen, die sich vom 12. Jh. an langsam an-
bahnten und im 15. Jh. sich zunichst auf dem UK von Konstanz (1414—1418) in
gemaBigter Form durchsetzten, dann aber in Basel (1431—1437 [1445]) in eindeutig
hiretischem Sinne ausarteten. Diese Konzilien bedeuten, verglichen mit den pipst-
lichen des Mittelalters, einfach eine neue Welt.

Die dort zum Zuge kommenden Ideen haben ihre Wurzeln bei den Dekretisten und Dekretali-
sten vom 12. Jh. an. Die ,Dekretisten” sind die Kommentatoren des um 1140 verfafiten
»Decretum Gratiani”, das sich ,Concordantia discordantium canonum” nannte. Sie neigten
im allgemeinen dazu, die pipstliche Gewaltenfiille zu beschrinken, wihrend die , Dekretali-
sten”, die Kommentatoren der pépstlichen Dekretalen, an sich dem piipstlichen Absolutismus
geneigt waren. Sie entwidkelten aber Ideen {iber das Recht der kirchlichen Korporationen, die
auf die Gesamtkirche angewandt tatséchlich konziliaren Gedankengingen Vorschub leisteten.
Das abendlindische Schisma (1378—1417), das zu einem totalen Versagen des Papsttums
flihrte, hat wesentlich zum zeitweiligen Sieg der konziliaren Ideen beigetragen. Man sah
keinen anderen Weg mehr, die Kirche zu retten, als das Konzil, und zwar ein Konzil, das
seine Gewalt nicht vom Papst, sondern als Vertretung der Kirche, der ,universitas fidelium”,
direkt von Christus herleitete und deshalb auch den Papst richten und absetzen konnte,
wenigstens nach dem im ganzen Mittelalter traditionellen Grundsatz: ,si fit a fide devius”,
das heifft, wenn er ein Hiretiker wird. Der Hiresie wurde das hartnickige Beharren im
Schisma gleichgesetzt, weil man darin eine praktische Leugnung des Glaubenssatzes von der
Einheit der Kirche sah.

Das Konzil von Konstanz sah sich vor eine ausweglos erscheinende Situation gestellt:
Drei Pipste, Gregor XII., Benedikt XIII. und Johannes XXIII., machten sich den Rang
streitig. Jeder von ihnen war iiberzeugt, der einzig rechtmifige Papst zu sein und des-
halb nicht auf sein Amt verzichten zu kénnen. Das Wohl der Kirche verlangte aber

38 1. c. 267/268, vgl. 252,
38 Jedin, Kleine Konziliengeschichte, 49. 37 1. c. 3 Wolter / Holstein, Lyon, 190.
® Jedinl. c. 52. 4 1. c. 55.
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gebieterisch die Beseitigung des verderblichen Schismas. SchlieBlich ist das Papsttum
fiir die Kirche da und nicht die Kirche fiir das Papsttum. Wenn daher der Papst oder die,
die sich als Pidpste ausgeben, durch ihre Hartnickigkeit die Kirche an den Rand des
Abgrunds bringen, dann mufl es einen Weg geben, die Kirche auch ohne den Papst
und, wenn es sein muf, gegen ihn zu retten. Aus solchen Erwidgungen heraus mufl das
Dekret des Konstanzer Konzils ,Haec Sancta Synodus” vom 6. 4.1415 verstanden
werden. Es ist eine Notstandsmafinahme, die fiir solch eine extreme Situation gedacht
ist, und keine dogmatische Definition, die grundsitzlich die Oberhoheit des Konzils iiber
den Papst behauptet, wie dies spiter das Konzil von Basel getan hat. Eine Schwierig-
keit gegen diese Auffassung liegt allerdings darin, daf das Dekret von Konstanz be-
hauptet, der Papst sei dem Konzil gegeniiber zum Gehorsam verpflichtet, auch was die
Reform der Kirche an Haupt und Gliedern angeht. Daraus lie sich ein stindiges Kon-
trollrecht des Konzils iiber den Papst ableiten, zumal spiter im Dekret ,Frequens”
vom 9. 10. 1417 eine regelmiBige Abhaltung von Konzilien vorgesehen wurde!!. Das
Konzil versteht sich als Reprisentanz der Gesamtkirche und leitet seine Autoritiit direkt
von Christus her. Es verlangt von jedem, auch vom Papst in Sachen des Glaubens, der
Beseitigung des Schismas und der Reform der Kirche Gehorsam®2.

Das ist allerdings eine von der Konzeption der pépstlichen Konzilien des Mittelalters
radikal verschiedene Auffassung, aber sie braucht in ihrem Kern nicht in hiretischem
Sinne verstanden zu werden. Schwierigkeit macht allerdings der vom Papst in Sachen der
Reform geforderte Gehorsam. Das Dekret ,Haec Sancta Synodus” wird von nicht weni-
gen kath. Historikern als hiretisch abgelehnt43, Aber diese sollten uns sagen, wie denn
das Konzil hitte verfahren sollen, um das Schisma zu beseitigen, das um der Kirche wil-
len beseitigt werden mufte. Die Kirche muf ein Mittel haben, sich auch in so verzweifel-
ten Situationen, wie es das Schisma war, zu retten. Ich sehe keine andere Méglichkeit
dazu als die in Konstanz gewihlte: Das Konzil hat in diesem duflersten Notfall als Re-
prisentanz der Kirche die Autoritit, die Papst-Pritendenten abzusetzen, falls sie nicht
freiwillig abdanken wollen. Das ist der richtige Kern von ,,Haec Sancta Synodus”. Ein-
zelheiten mag man mit Recht beanstanden. Meines Erachtens hat A. Franzen recht, wenn
er in dem Dekret die logische Fortsetzung der im Mittelalter durchaus traditionellen
Lehre sieht, daB ein Papst wegen Hiresie von der Kirche gerichtet werden kanné‘.
Das Dekret ,,Haec Sancta Synodus” wurde beschlossen, bevor der heute gemeinhin
als rechtmifliger Papst angesehene Gregor XII. abgedankt hatte. Die RechtmifBigkeit
Gregors war aber damals keineswegs klar und von allen anerkannt. Nebenbei gesagt
sah ihn selbst das offizielle ,,Annuario Pontificio” bis 1946 nicht als den zur Zeit von
Konstanz noch legitimen Papst an. Es sagt von ihm, er sei bis 1409 Papst gewesen, also
bis zu seiner Absetzung durch das Konzil von Pisa. Es hat nach Konstanz keine formelle
Bestitigung der Beschliisse durch den Papst gegeben, schon deshalb nicht, weil das
Konzil, seinen Grundsitzen entsprechend, eine solche als iiberfliissig ansah und sie
deshalb gar nicht akzeptiert hitte.

Das Konzil von Basel erklirte den extremen Konziliarismus, die grundsitzliche und
stindige Oberhoheit des Konzils iiber den Papst zum Dogma und degradierte so den
Papst zum ausfithrenden Organ einer kollegialen Kirchenregierung, die dem Konzil

4 Vgl. A. Franzen, Das Konzil der Einheit, in: Das Konzil von Konstanz, 102 ff; A. Franzen,
Le Concile de Constance devant l'histoire, in: Concilium 1965 n° 7, 53, Das Dekret
.Frequens” s. bei Gill, Constance 328/329.

4 COD 38s.

4 50 z. B. ]. Gill, Constance etc. 51; R. Biumer, Die Stellungnahme Eugens IV. zum Kon-
stanzer Superiorititsdekret, in: Das Konzil von Konstanz, 337 ff. Uber die neuere Diskus-
sion zur Frage der Verbindlichkeit der Konstanzer Dekrete vgl. 1. c. 339 ff.

4« A, Franzen in: Concilium 1965 n° 7, 53.



zukommt®5, Es ist hervorzuheben, daf dies geschah, als das Konzil zweifellos nicht
mehr legitim war.

Wir haben also in der kath. Kirche des Mittelalters, was das Verhiltnis zwischen
Petrusamt und Okumenischem Konzil betrifft, zwei entgegengesetzte Strémungen.
Gemif der einen, die auf den pipstlichen Generalkonzilien vom 12. bis 14. Jh. zum
Zuge kommt, ist der Papst beim Konzil die entscheidende Schliisselfigur. Extrem aus-
gedriickt: alle Autoritit des Konzils leitet sich vom Papst her. Diese Idee findet sich
schon bei Pasqualis II. (1099—1118) und spiiter wieder z. B. bei Torquemada, dem zu-
folge der Papst durch die Berufung dem Konzil seine ,,Form” verleiht, das bedeutet
in der Sprache der Scholastik sein ganzes Wesen und damit seine Autoritiit‘s, Ahnliche
Gedanken wurden auch von anderen Theologen des 15. und 17. Jh. vorgebracht®?,
Eugen IV. (1431—1447) vertritt in seiner Bulle ,Etsi non dubitemus” vom 21. 4. 1441,
in der er den Konziliarismus verurteilte, die gleiche These: Die Konzilien haben ihre
ganze Autoritét vom Papst48,

Die andere Strémung fiihrt zum Konziliarismus, der in seiner extremen Form die Auto-
ritit des Papstes beim Konzil schlieflich ausschaltet. Beide Strémungen enthalten etwas
Wahres, fiihren aber in ihrer extremen Form zu unméglichen Konsequenzen. Daf die
Lehrautoritit des Konzils sich von der des Papstes ableite, wurde selbst auf dem
I. Vatikanum vom Hauptsprecher der Glaubensdeputation, Bischof Gasser von Brixen,
energisch bestritten. In seiner berithmten vierstiindigen Rede vom 11. 7. 1870, in der
er den Sinn der zu definierenden Unfehlbarkeit des Papstes ausfiihrlich darlegte, sprach
er sein Bedauern dariiber aus, da8 manche Konzilsviter in ihren Reden auf dem Konzil
die Ansicht vertreten hitten, die Unfehlbarkeit komme der Kirche, also auch dem
Konzil, nur als Teilhabe an der Unfehlbarkeit des Papstes zu. Gasser betont dem
gegeniiber, Christus habe die Unfehlbarkeit dem Lehramt der Kirche in seiner Gesamt-
heit verliehen, das heiflt zunichst den Aposteln zusammen mit Petrus®®. Aus dem, was
Gasser hier mit vollem Recht hervorhebt, ergibt sich, da auch die konziliaren Ideen
einen Wahrheitskern enthalten, nimlich daB die Autoritit des Konzils sich nicht einfach
von der des Papstes ableitet, sondern da dem Konzil ein Eigenrecht zukommt. Diese
Tatsache muf8 auch der Papst respektieren. Er ist nicht der absolute Herr des Konzils.
In den spiteren Konzilien nach Konstanz und Basel sind beide Stromungen wirksam
gewesen, einmal mehr die eine und einmal mehr die andere.

Der erste Versuch einer Synthese zwischen beiden Tendenzen wurde schon auf dem
Konzil von Pavia-Siena (1423—1424) unternommen, das in Ausfiihrung des Dekrets
nFrequens” von Konstanz durch Martin V. berufen worden war. Ein unzweifelhaft legi-
timer Papst, wie es Martin V. war, konnte nicht eine Konzilsform wie die von Konstanz
anerkennen, die nur in einer Notsituation berechtigt war; er wollte aber auch nicht
einfach auf die Papstkonzilien vor dem abendlindischen Schisma zuriickgreifen. So
wihlte er eine Kompromifllésung, die in der Einleitung zu den Dekreten von Siena

4 Das Dekret ,Sacrosancta” vom 16. 5. 1439 siche: Mansi 29, col 178/179 (Sessio 33). Der
entscheidende Text lautet: , Veritas de potestate Concilii Generalis universalem Ecclesiam
repraesentantis supra Papam et quamlibet alterum declarata per Constantiense et hoc
Basiliense generalia Concilia est veritas fidei catholicae... Veritatibus praedictis pertina-
citer repugnans est censendus haereticus”: Mansi 29, 179 A. Das Konzil war damals sicher
nicht mehr legitim,

48 Vgl. G. Thils, La primauté 184.

47 Vgl. G. Thils, La théologie de la primauté, en vue d'une revision, in: Revue Théologique
de Louvain 3 (1972) 31. Er verweist auf einen Aufsatz von M. R. Gagnebert, L'origine de
la jurisdiction du corps épiscopal au concile selon Bolgeni, in: Divinitas 5 (1961) 475—477.

4 7, Gill, Constance 367.

4 Mansi 52- 1216 BC; vgl Y. Congar, Conclusion, in: Le Concile et les Conciles, 334
Anm. 89.
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ihren Ausdruc fand: ,,Die hl. allgemeine Synode von Siena, die im Hl. Geist recht-
mifig versammelt ist und die universale Kirche reprisentiert (hier ist der Anklang
an Konstanz deutlich, aber es geht weiter) . . . unter dem Vorsitz der Abgesandten des
heiligsten Vaters in Christo und Herrn Martin V*“4%a,

Ich kann nicht auf jedes einzelne Konzil eingehen. Es sei nur bemerkt, daB8 bereits auf
dem 5. Laterankonzil (1512—1517) die papale Tendenz wieder herrschend geworden
ist. Die konziliaristischen Ideen wurden schon dort in aller Form verurteilt®®, Das
Tridentinum ist jedoch nicht mit den Papstkonzilien des Mittelalters zu vergleichen.
Hier beschlieft eindeutig das Konzil, allerdings unter dem Vorsitz pipstlicher Legaten,
denen die Konzilsviter jedoch nicht selten Opposition machten. Der Papst bestitigte
die Beschliisse nachher.

%

In den beiden letzten UK, dem I. und II. Vatikanum, kamen in verschiedenem Ausmafl
sowohl die papalen wie die konziliaren Tendenzen zum Ausdruck. Eine wahre Lésung
der damit gegebenen Spannungen wurde jedoch auf keinem dieser Konzilien erreicht.
Es geht mir hier nicht darum, die Lehre beider Konzilien iiber den Primat und iiber
die Bischéfe darzulegen, sondern nur die Spannung zwischen dem Petrusamt und dem
Konzil aufzuweisen, die letztlich in der ganzen Entwicklung des Konzilswesens in der
kath. Kirche ihren Grund hat.

Eine Verschiebung des Schwergewichts zugunsten des Petrusamtes zeigte sich auf dem
I. Vatikanum von Anfang an. Wahrend das Tridentinum sich seine Geschiftsordnung
selbst gegeben hatte — sie bildete sich durch Gewohnheit heraus —, wurde dem I. Vati-
kanum von vornherein eine solche durch den Papst aufoktroyiert, und zwar durch die
Konstitution ,,Multiplices inter” vom 27. 11. 1869%!., Das Dekret vom 22. 2. 1870
erginzte sie in 14 Punkten52.

Dieser Geschiftsordnung zufolge kommt es dem Papst allein zu, das Programm des Konzils
zu bestimmen. Die Konzilsmitglieder kénnen freilich einer vom Papst ernannten ,Deputatio
de propositis” Vorschlige unterbreiten, die itber deren Annahme entscheidet. Das letzte
Wort behiilt sich der Papst personlich vor. Hefele hatte angeregt, diese Entscheidung einer
vom Konzil gewihlten Kommission zu iibertragen. Das lehnte der Papst ab. Jedin bemerkt

dazu: ,Ich kann dafiir keinen anderen Grund finden als den Willen Pius’ IX., die Programm-
gestaltung streng absolutistisch in der Hand zu behalten”3,

In der Form der Promulgierung seiner Dekrete ging das I. Vatikanum auf die Tradi-
tion der pipstlichen Konzilien des Mittelalters zuriick., Die Dekrete haben die Form
pépstlicher Konstitutionen und beginnen mit den Worten: ,Pius, Bischof, Diener der
Diener Gottes, mit der Zustimmung des Konzils .. .54, Als es auf dem Konzil zuerst
bekannt wurde, da8 die Beschliisse so eingeleitet werden sollten, meldete sich sofort der
Protest. Bischof Strofmayer schlug vor, man mége bei der Tridentinischen Formel
bleiben, die das Zusammenwirken zwischen Papst und Konzil viel deutlicher ausdriicke.
Die Dekrete von Trient beginnen: ,Die heilige Okumenische und allgemeine Tridenti-
nische Synode, im HI. Geist legitim versammelt, unter dem Vorsitz der drei Legaten des
Apostolischen Stuhles . . . hat beschlossen’%, Die pipstliche Bestitigung wurde erst
nach AbschluB des Konzils durch Pius IV. gegeben.

Die Autoritéit des Papstes hatte auf dem 1. Vatikanum ein solches Gewicht, da nicht-
katholische Autoren wie Déllinger und die Altkatholiken, aber auch Orthodoxe dem

2 Siehe: Mansi XXVIII, 1060; W. Brandmiiller, Das Konzil von Pavia-Siena (1423—1424),
Miinster 1968, 264.

8 D-Sch 1445; COD 618—619.

8t Jedin, Die Geschiiftsordnungen . . ., in: Catholica 14 (1960) 109. Er verweist auf Collectio
Lacensis VII 17—24.

82 ColLac VII, 67 ff. % Jedinl.c.111. % COD 780.

88 COD 639; vgl. H. Bacht, Primat; 1464; Jedin, Die Geschiftsordnungen, 116; Mansi 50,
139 BC.

- 35



Konzil die wesentliche Entscheidungsfreiheit bestritten haben®S. Sergius Bulgakow
hat das Konzil sogar mit den Delegierten-Versammlungen in der Sowjetunion ver-
glichen®”. Pius IX. sicherte freilich den Konzilsvitern zu Beginn vollste Freiheit zu.
Er soll gesagt haben: ,Ich will, da das Konzil so viel Freiheit habe, daf es genug
davon bekommt”s8, Tatsichlich haben die Viter sehr weitgehende Redefreiheit genos-
sen. Die Prisidenten machten von ihrem Recht, auf Verlangen von mindestens zehn
Mitgliedern Schlu der Debatte zu beantragen, nur sehr maBvoll Gebrauch. Die Bi-
schife haben sich die Freiheit genommen, die von den vorbereitenden Kommissionen
dem Konzil zugeleiteten Schemata scharf zu kritisieren und stark abzuindern, ja bis-
weilen vollig umzuarbeiten. Die Konzilsviter konnten sich ungehindert in Gruppen von
Gleichgesinnten zusammenschliefen und organisieren. Allerdings dringte der Papst
mehr und mehr offen auf die Verkiindigung des Unfehlbarkeits-Dogmas hin.

Bischof Ullathorn von Birmingham bemerkt dazu in seinem Tagebuch am 1. 4. 1870: ,.Der
Papst benutzt jede Gelegenheit, um seine Ansichten iiber die Unfehlbarkeit auszudriicken,
sowohl in Audienzen wie in Briefen, die sofort in die Zeitungen kommen. Er hat seine alte
Politik, die er bei unserer Ankunft befolgte, als er seine Neutralitlit gegeniiber dem Konzil
beteuerte, vollig geéindert’’s,

Pius IX, hat auf einzelne Bischofe, die sich nicht in seinem Sinne ausgesprochen hatten, starken
Druck ausgeiibt. Der bekannteste Fall ist der des Kardinals Guidi, Erzbischofs von Bologna,
der am 18. Juni in einer viel beachteten Rede einen Canon vorschlug, in dem es hieB: ,Wer
sagt, der Romische Pontifex handle, wenn er dogmatische Dekrete oder Konstitutionen erliflt,
willkiirlich und aus sich selbst, unabhingig von der Kirche, das heifit getrennt und nicht
aufgrund des Rates der Bischiife, die die Tradition der Kirche kundtun, — Anathema sit!”
Pius IX. lieR den Kardinal noch am selben Tage kommen und machte ihm eine Szene: Wie
konne er als Bischof einer Stadt des Kirchenstaates sich so gegen den Papst stellen! Hier
soll das berithmte Wort aus dem Munde Pjus’ IX. gefallen sein: ,La tradizione sono io”!
(,,Die Tradition bin ich”)®. Die Nachricht geht, wie Butler bemerkt, auf das Tagebuch des
Bischofs Dupanloup von Orléans zuriick, der als gut informiert gelten mufBSl. Es lieBen
sich noch andere dhnliche Beispiele von direkten Interventionen des Papstes gegen Bischofe,
die nicht in seinem Sinne sprachen, anfiihren®®, Man kann solche Dinge nur zutiefst bedauern.
H. Icard, Superior von Saint-Sulpice und Theologe des Erzbischofs von Sens, der als sehr
gemiBigt gilt, fithrt diese Vorkommnisse auf den Charakter des Papstes zuriick. Er schreibt
von ihm in seinem Tagebuch: ,Wie schwer ist es, die Wahrheit da ankommen zu machen,
wo sie bekannt sein miifite. Der Papst ist von duBerster Empfindsamkeit. Er kann kein Wort,
keine Information ertragen, die seinen Ideen zuwider wire. Seine Umgebung redet nur mit
ihm, um ihm zu schmeichelnes,

Dabei bleibt es wahr, da die Minderheit sich durch die Haltung des Papstes in ihrer

Opposition nicht beeinflussen lieB. Sie handelte unentwegt nach ihrem Gewissen und
brachte es immerhin fertig, wichtige Verbesserungen in den urspriinglichen Entwurf
der Definition hineinzubringen. Aber es gelang ihr nicht, das erst in letzter Stunde
von der Glaubens-Deputation eingefiigte miBiverstindliche ,non autem ex consensu

Ecclesiae” durch eine bessere Ausdrucksweise zu ersetzen.

Dupanloup schrieb noch am 16. Juli — nur zwei Tage vor der entscheidenden Abstimmung —
vergebens an den Papst, man mdge statt dessen ,innixus testimonio Ecclesiarum’ sagen®.
Am 15. Juli erhielt eine Gruppe von Bischéfen der Minderheit eine Audienz beim Papst und
beschwor ihn, das ,ex sese” abzulindern etwa in: ,testimonio Ecclesiarum innixus”. Sie er-
reichte nichts®. 55 Konzilsviiter teilten dem Papst am 17. Juli in einem von allen unterzeich-
neten Brief mit, sie wiirden Rom verlassen, um nicht gezwungen zu sein, in Gegenwart des
Papstes mit ,non placet” zu stimmen®®, Sechs andere schrieben einzeln im gleichen Sinne®.
Aubert urteilt abschlieBend iiber die Frage der Freiheit des Konzils, indem er sich Worte aus
dem Tagebuch Icards zu eigen madcht: ,[Das Vatikanische Konzil hatte zwar keine volle und
vollkommene Freiheit. Aber die vorhandene Freiheit geniigt unbestreitbar fiir die Giiltigkeit
seiner Entscheidungen. Es bestand die Freiheit des Wortes und die monalische Freiheit der
Abstimmung”’%8,

56 Aubert 243.

87 L, Boulgakow, Le dogme du Vatican, in: Le Messager orthodoxe 6 (1959), 20—26.

58 Aubert 243. % Butler I1 35. 1. c. 97.98. Aubert 222. 6! Butler I 98, Anm. 1.

2 Thils, La Primauté 71. % 1.c. ® Aubert 230. 51 c.229. 9 Mansi 52, 1324—1327.
67 ], ¢. 1327—1328. '

88 Aubert 246. Zur Frage der Freiheit des Konzils vgl. Butler II 191 £f, bes. 208.
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Die Frage, inwieweit die Bischife auf dem Konzil und iiberhaupt bei der Leitung der
Kirche mit dem Papst zusammenwirken, blieb auf dem I. Vatikanum noch recht unge-
klirt. Es ist sehr bezeichnend, daf8 das Schema iiber die Kirche, das den Vitern am
21. 1. 1870 von der vorbereitenden Kommission vorgelegt wurde, kaum von den Bisché-
fen sprach. Diese Unterlassung wurde von nicht wenigen Bischofen scharf geriigt®.
Das Konzil sollte spiter die Frage der Stellung der Bischdfe in der Kirche behandeln.
Es kam wegen der bekannten Ereignisse nicht mehr dazu. Man fiigte lediglich in den
Text iiber den Primat einen Passus iiber die Bischéfe ein: ,,Diese Gewalt des obersten
Pontifex tut der ordentlichen und unmittelbaren Gewalt der bischiflichen Rechtsbe-
fugnis gar keinen Eintrag . . .”?%. Wie sich die Autoritit der Bischtfe nun genauer,
sei es auf einem Konzil oder aulerhalb des Konzils zum Petrusamt verhilt, dariiber
schweigt sich das 1. Vatikanum aus.

Das II. Vatikanum hat hier ohne Zweifel eine wichtige Erginzung gebracht: die Lehre
von der Kollegialitidt, vom Recht der Bischife, in der Nachfolge des Apostelkollegiums
mit dem Papst als dem Nachfolger des hl. Petrus zusammen an der Regierung der
Gesamtkirche teilzunehmen?. Das I. Vatikanum hat die Bischéfe gewiff nicht von einer
kollegialen Teilhabe an der Leitung der universalen Kirche ausschlieBen wollen™, Es
hat die Frage offen gelassen. Diese Teilnahme der Bischife an der Regierung der Ge-
samtkirche wird vor allem bei Gelegenheit eines OK praktisch?. Die Frage ist, wie
sich nun tatsdchlich auf dem II. Vatikanum das Zusammenspiel zwischen Petrusamt
und dem Rest des Konzils gestaltet hat. Wir miissen gestehen, da88 dieses Zusammen-
spiel nicht in allem befriedigte, und daf auch das II. Vatikanum ungelSste Fragen
hinterlassen hat.

Es wurde schon bei der 1. Arbeitssitzung des Konzils am 13. 10. 1962 klar, da8 die
Konzilsviter nicht gesonnen waren, nur als Statisten einer Schaustellung der monoli-
thischen Einheit der kath. Kirche aufzutreten.

Bel dieser Sitzung sollten die Konzilskommissionen gewihlt werden. Die Rémische Kune
hatte Listen dafiir vorbereitet und erwartete wohl deren diskussionslose Annahme durch die
Viter. Zu Beginn der Sitzung nahm Kardinal Liénart das Wort und verlangte im Namen
der franzdsischen Kardinile einen Aufschub der Wahl, damit die 47 Bischofskommissionen
untereinander Kontakt nehmen koénnten, um Listen von kompetenten Kandidaten verschie-
dener Richtung und Nation aufstellen zu kénnen. Nach ithm sprach Kardinal Frings im Namen
der deutschen Kardinile im gleichen Sinne. Die Sitzung wurde daraufhin durch den Prisiden-
ten, Kardinal Tisserant, aufgehoben und fiir einige Tage hinausgeschoben. Der bekannte
Konzilsberichterstatter R. Laurentin schreibt dazu in seinem Buch ,Bilan de la premxere
Session”, er habe aus drei voneinander unabhiingigen Quellen erfahren, der Papst sei iiber
diesen freien und konziliaren Akt der Viter sehr befriedigt gewesen. Die Gchlagzexlen fran-
zdsischer Zeitungen ,Die franzésischen Bischofe revoltieren auf dem Konzil” seien véllig aus
der Luft gegriffen gewesen™.

Es machten sich aber auch auf dem II. Vatikanum Tendenzen bemerkbar, die Freiheit

der Konzilsviter einzuschrinken. Kardinal Suenens kam in seinem bekannten Inter-
view, das am 15. 5. 1969 in ,Informations Catholiques Internationales” verdffentlicht
wurde, darauf zu sprechen: ,Ein Kurienkardinal behauptete, das Konzil kénne die
vorbereiteten Schemata, weil sie vom Papst approbiert seien, nur unwesentlich modi-
fizieren, aber nicht verwerfen oder wesentlich abindern. Er verga8 dabei, daf der Papst
die Schemata nur als Unterlagen fiir eine freie Diskussion approbiert hatte.” — Jeden-
falls hat das Konzil sich in keiner Weise an solche kuriale Meinungen gehalten, son-
dern hat die Schemata in aller Freiheit oft griindlich umgemodelt und manchmal sogar
verworfen.

So wurde das Schema iiber die Missionen, obwohl sich Papst Paul VI. persénlich in der
Konzilsaula fiir seine Annahme eingesetzt hatte, im November 1964 zur volligen Neubearbej-

® G. Dejaifve, Pape et Evéques au premier Concile du Vatican, Bruges 1961, 60. Mansi 51,
743 B. 932 B. 966 A etc.

7 COD 790. 1 Lumen Gentium n° 22. " Vgl. Bacht, Primat und Episkopat 1564.

7 Lumen Gentium 22. 4 R. Laurentin, Bilan de la premiére Session, Paris 1963, 18.19.
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tung an die Kommission zuriidkgeschickt?™, Bei der Behandlung des hart umstrittenen Sche-
mas ,,De fontibus revelationis” griff Papst Johannes persénlich ein und gab eine Kompromif3-
lésung: Eine neue gemischte Kommission unter dem Vorsitz der Kardinile Ottaviani und
Bea solle das Schema umarbeiten. Am 20. 12. 1962 hatten sich 1368 Viter fiir die Riickver-
weisung der Vorlage an die Kommission und 822 gegen diese Riickverweisung ausgesprochen.
Es fehlten 100 Stimmen fiir die erforderliche Zweidrittelmehrheit. Trotzdem entschied der
Papst zugunsten einer vélligen Neubearbeitung, sogar durch eine neue Kommission?™. Das
Zusammenspiel zwischen Papst und Bischéfen war jedoch nicht immer so gliiklich wie in
diesem Fall.

Die bekannten Ereignisse am Ende der 3. Sitzungsperiode, im November 1964, die zu
Eingriffen des Papstes in das Konzilsgeschehen fiihrten, die von vielen als mit einer
echten Kollegialitiit unvereinbar angesehen wurden, beweisen meines Erachtens, daf}
die Frage nach dem Verhiltnis des Petrusamtes und dem Rest des Konzils bisher weder
theoretisch noch praktisch befriedigend gelost ist.

Am 19.11.1964 verlas der Generalsekretir Msgr. Felici zu Beginn der Sitzung ,auf hdhere
Anordnung” eine Erklirung, der zufolge die am folgenden Tage vorgesehene Abstimmung
iiber das 3. Kapitel der Konstitution ,De Ecclesia”, das die Lehre iiber die Kollegialitit
enthillt, im Sinne einer ,erklirenden Vorbemerkung” zu geschehen habe, die vom Konzil in
keiner Weise durchdiskutiert und approbiert worden war. Damit sahen sich die Konzilsviiter
praktisch vor die Alternative gestellt, entweder das ganze Kapitel mit allen in harter Diskus-
sion errungenen positiven Aussagen diber die Kollegialitiit abzulehnen, oder es im Sinne einer
von ihnen nicht gebilligten, sondern von oben auferlegten Erklirung anzunehmen. Den
Papst wird zu diesem ungewohnlichen Vorgehen der Wille bewogen haben, auch die wider-
strebende Minderheit fiir das Kapitel zu gewinnen und jede mdgliche Mifdeutung auszu-
schlieBen. Die Geschichte wird einmal dariiber zu urteilen haben, ob diese Griinde ein solches
Eingreifen in die Freiheit des Konzils rechtfertigten oder nicht. Wir stehen den Ereignissen zu
nahe, um uns ein Urteil zu erlauben.

Am selben Tage verstiirkten noch zwei weitere Ereignisse die Spannung. Der Papst dnderte
das fertige Ukumenismus-Dekret ab durch 19, zum Teil flir die Nichtkatholiken recht an-
stoBige ,,modi”, die das Konzil einfach hinzunehmen hatte; oder es hiitte die ganze Vorlage
iiber den Okumenismus ablehnen miissen. Ferner: die Abstimmung iiber die Erklirung iiber
die Religionsfreiheit wurde durch Kardinal Tisserant, offenbar im Einvernehmen mit dem
Papst, verhindert. Bei dieser Gelegenheit bestritt der Kardinal dem Konzil das Recht, iiber
eine Frage der Prozedur abzustimmen, da diese — als Frage der Geschidftsondnung — vom
Papst allein 2u entscheiden sei. Und doch hatten am Vortag Prisidium und Modenatoren
zusammen beschlossen, das Konzil iiber die Frage entscheiden zu lassen, ob man iiber das
Schema iiber die Religionsfreiheit jetzt abstimmen wolle oder nicht. Der Papst lehnte eine
von 441 Vitern unterzeichnete Bittschrift, die Abstimmung doch zuzulassen, die ihm sofort
von einigen Kardinidlen iiberbracht worden war, ab. Diese Ereignisse eines einzigen Tages
stellten die Geduld der Konzilsviiter auf eine harte Probe und bewiesen, wie problematisch
das Verhiltnis zwischen Petrusamt und dem Rest des Konzils immer noch ist.

Der schwerste Eingriff des Papstes war ohne Zweifel der, da8 er dem Konzil die ,,Nota
praevia explicativa” auferlegte. Wenn das Bischofskollegium ohne die Zustimmung
seines Hauptes niemals handlungsfihig sein kann und wenn anderseits dieses Haupt
jederzeit nach Belieben ohne Riicksicht auf den Rest des Kollegiums allein entscheiden
kann, dann fragt es sich, ob dieses Kollegium noch mehr ist als ein blofer Kronrat,
dessen Titigkeit vollig vom Gutdiinken des Fiirsten abhiingig ist. Die ,Nota praevia”
beriicksichtigt nur den Normalfall, nicht aber eine Notsituation wie etwa die, vor der
das Konzil von Konstanz stand. Das Bischofskollegium muf in solchen Notsituationen
um der Kirche willen auch ohne Haupt handlungsfihig sein. Es hat in Konstanz so
gehandelt, und sein Vorangehen ist von der Gesamtkirche wenigstens durch die Aner-
kennung der Wahl Martins V. rezipiert worden. Will man etwa a priori behaupten,
daB ein solcher oder dhnlicher Notstand sich in Zukunft nicht mehr ereignen kann?
Die ,,Nota praevia” betont einseitig die volle Abhiingigkeit des Kollegiums vom Papst,
der jederzeit ,,ad placitum” (nach Gutdiinken) auch allein handeln kann. In diesem
»ad placitum” konnte man eine geradezu absolutistische Machtfiille ausgedriickt finden,
wenn es nicht anschlieSend doch eingeschrinkt wire durch das ,,sicut ab ipso munere

7 Laurentin, Bilan de la 3¢ Session, 223 ff. 7 Laurentin, Bilan de la premiére Session 128.129.
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requiritur” (wie es von seinem Amt selbst her erforderlich ist). Ratzinger interpretiert
den Text folgendermaflen: ,,Es kann somit nur besagen, daB der Papst bei seinem
Handeln keinem 3ufleren Tribunal untersteht, das als Appellationsinstanz gegen ihn
auftreten konnte, wohl aber an den inneren Anspruch seines Amtes, der Offenbarung,
der Kirche gebunden ist. Dieser innere Anspruch schliet aber eine moralische Bindung
an die Stimme der Gesamtkirche ohne Zweifel ein"?’.

In diesem Zusammenhang ist eine AuBerung des gegenwiirtigen Prifekten der Glau-
benskongregation Kardinal Seper bemerkenswert, der bei der Bischofssynode des
Jahres 1969 sagte: ,,Der Primat muf8 ausgeiibt werden, nicht blo nach subjektiven und
willkiirlichen Regeln, sondern nach objektiven Normen, die ihre Grundlage haben in
der Offenbarung und der Tradition und die den sich wandelnden Bediirfnissen der
Zeiten angepaflt sind’’8. Diese objektiven Normen, die die Ausiibung des Primats
einschriinken, hat auch das II. Vatikanum nicht genug klargestellt, und deshalb ist es
kein Wunder, daf# seine Beschliisse iiber die Kollegialitit von den nichtkatholischen
Ostchristen als unzureichend angesehen werden. Nicht blo8 die Abhingigkeit des
Kollegiums vom Haupt, sondern auch die Abhingigkeit des Hauptes vom Rest des
Kollegiums miiflte geklirt werden, etwa im Sinne des von Kardinal Guidi beim
I. Vatikanum vorgeschlagenen Canons, der mit Recht hervorhob, daf8 die Unfehlbar-
keit dem Papst nicht getrennt von der Kirche zukommt, sondern in organischer Ver-
bindung mit ihr und ihren Bischofen. Auch wenn der Papst allein, ohne die physische
Mitwirkung des Bischofskollegiums handelt — was er durchaus kann — so miifite
dieser Akt doch innerlich kollegial sein, diirfte nie die Verbindung mit dem Kolle-
gium verleugnen. Jedenfalls: wenn die Bischéfe gemdf dem II. Vatikanum das Recht
haben, kollegial an der Regierung der Kirche teilzunehmen, dann mufl der Papst dieses
Recht respektieren, und darin allein liegt schon eine gewisse Abhingigkeit vom Kolle-
gium, wenn es auch dem Papst zusteht, die Art und Weise dieser Teilnahme zu be-
stimmen.

Zum Schluf sei noch ein sehr positives Element des II. Vatikanums hervorgehoben,
nimlich die Form der Verkiindigung und Bestitigung seiner Beschliisse durch den
Papst. Es heiflt nicht mehr wie im I. Vatikanum: ,,sacro approbante concilio”, sondern:
,suna cum Patribus concilii” und dann: ,.quae synodaliter statuta sunt“’®. Hier
nimmt der Papst eine Formel wieder auf, die bei den Rémischen Synoden des Altertums
iiblich war, so bei der Lateransynode des Jahres 649 unter Martin 189, So sind also
die Konzilsbeschliisse nicht bloB8, wie es bei fritheren Konzilien den Anschein haben
konnte, Dekrete des Papstes, denen das Konzil seinen Beifall spendet, sondern die
Konzilsviiter wirken mit dem Papst zusammen. Der Papst ist nicht blo8 Haupt des
Konzils, er steht nicht blo iiber ihm, sondern er steht auch in ihm. Das ist das rechte
Verhiltnis zwischen Petrusamt und OK. Das miifte bis zum letzten durchgedacht und
ernstgenommen werden. Dann und nur dann kénnte vielleicht eine Form der Ausiibung
des Petrusamtes gefunden werden, die auch fiir die Kirchen des Ostens nicht mehr
unannehmbar wire.

77 LThK, Das 2. Vat. Konzil, Band I, 356.  ”® Osservatore Romano 13/14 — 10 — 1969.

™ AAS 57 (1965) 67, vgl. Laurentin, Bilan de la 2¢ Session 188.

8 Acta Romanorum Pontificum, Vol 1, Vatikan 1943. 530.535 (Commissio ad redigendum
Cod. Juris can. Or. Fontes. Series III, Vol. L.).
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GEORG HAGER

Zielgruppen der Tourismuspastoral

I. Das Dienstleistungspersonal

1. Soziologische Gegebenheiten

Der beruflichen Titigkeit entsprechend hat das Dxenstlexstungspersonal im Freizeit-
sektor immer dann Dienst, wenn andere Freizeit haben. Der Schwerpunkt liegt am
Abend, an den Wochenenden und in den Urlaubssaisonen. Daraus ergibt sich fiir viele
eine Desintegration zur Gemeinde und zur Gesellschaft. Die Mitglieder dieser Berufs-
gruppen sind sehr unterschiedlichen Belastungen ausgesetzt; sowohl kurzzeitig wie
langzeitig gesehenl. Sie' haben beruflich fast alle in erster Linie mit den Menschen
zu tun, da es iiberwiegend sich um Dienstleistungen handelt, die von ihnen angeboten
werden. Eine Rationalisierung in diesem Bereich ist nur sehr beschrinkt méglich. Das
Personal rekrutiert sich zu einem grofen Teil aus angelernten Kriften verschieden-
ster Nationalitiit. Es fehlt ihnen auch die in anderen Berufen iibliche Sicherheit: man-
gelnder Schneefall kann z. B. schon zur Entlassung fithren,

Eine weitere soziologische Gegebenheit darf nicht iibersehen werden: die Bedrohung
des Familienlebens in Kreisen des Dienstleistungspersonals. Besonders betroffen sind
davon die kleinen Pensionen, die Privatvermieter, die Familienbetriebe. Es ist oft rein
riumlich schon — obwohl gesetzlich vorgeschrieben — keine Trennung des Wohn-
bereiches der Familie vom Aufenthaltsbereich der Giste méglich. Die Privatsphire
wird gestort, es besteht keine Moglichkeit mehr zum innerfamilidren Gesprich. Die
Kinder werden nervis, weil sie keinen geordneten Lebensraum mehr vorfinden.

Aber auch die Familien von Hoteliers sind starken Belastungen ausgesetzt, schon
allein dadurch, da Mann und Frau oft einen unterschiedlichen Lebensrhythmus haben:
Die Frau und Mutter muf8 um 7 Uhr das Frithstiick fiir die Kinder fertig und diese
versorgt haben, der Mann ist vielleicht erst um 4 Uhr frith ins Bett gekommen. So
ist es nicht nur an einem Tag, sondern durch Wochen und Monate hindurch fast
jeden Tag, und das Jahr fiir Jahr wieder. Wenn die Kinder Ferien haben, haben die
Eltern am wenigsten Zeit, sich um sie zu kiimmern und kommen schon gar nicht dazy,
mit den Kindern jetzt selbst auf Urlaub zu gehen. Ist die Saison voriiber und die
Eltern hitten Zeit fiir eiren Urlaub, dann sind die Kinder wieder in der Schule.
Der Ausweg, die Kinder in ein Heim zu geben, 16st diese Probleme nur zum geringe-
ren Teil.

2. Psychologische Gegebenheiten:

Das Dienstleistungspersonal ist besonders charakterisiert durch den Stre, unter dem
es zu arbeiten hat. Dieser ist hervorgerufen durch die spezielle soziologische Struktur
des Berufes, aber oft auch durch die Umwelt, in der der Dienst ausgeiibt werden mug.
Diese Zielgruppe ist besonders dadurch gefdhrdet, daf aus der Begegnung mit den
Gisten falsche Leitbilder entstehen. Viele vom Personal haben nicht die fiir ihre
Aufgabe erforderliche Menschenkenntnis, werden dadurch ausgeniitzt und zu Opfern
ihrer eigenen Ahnungslosigkeit. Die fehlende Integration im Ort, im Betrieb, in der
Umwelt fithrt zu Frustrationen. Viele identifizieren sich nicht mit ihrem Beruf, sondern
betrachten ihn nur als einen ,,Job”, mit dem man ganz gut verdienen kann, wenn
man ,hinhaut”. Das Resultat ist aber meist ein Mensch, der am Ende der Saison
auch kérperlich am Ende und innerlich ausgelaugt ist. Mangelnde Integration, Frustra-
tion im Beruf und der dauernde Stref fithren zu Ersatzhandlungen: Man besucht die

1 Stofzeiten bei den tidglichen Mahlzeiten, Spitzenbelastungen in jeder Hochsaison u. dgl.
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Bar im Nachbarhotel, fingt einen Flirt nach dem anderen an, sucht in Sex und
Alkohol eine Ersatzbefriedigung.

Da die Angehdrigen dieser Zielgruppe sehr verschiedenen Betitigungen nachgehen,
vom Chef bis zum Liftboy, vom Beamten bis zur Biuerin (die eimen kleinen Neben-
verdienst sucht), wire es an sich notwendig, viel ausfiihrlicher auf die einzelnen
Menschengruppen einzugehen. Dies wiirde aber den Rahmen dieser Arbeit weit iiber-
steigen. Die kurzen Andeutungen, die gemacht wurden, mégen dem Leser ein Bild
geben von der Vielfalt der soziologischen und psychologischen Probleme, die gerade
auf dem Sektor der Freizeit-Dienstleistungsberufe heute zu finden und auch seel-
sorglich relevant sind.

3. Die seelsorglichen Gegebenheiten

Hier ist einmal das traditionelle Mifitrauen der Kirche dem Wirtshaus gegeniiber zu
sehen?. Nun ist es wohl unbestritten, da8 die Fuhrleute in den Gasthiusern die
saftigsten Fliiche von sich gaben und die sonst eher im Verborgenen geiibte sexuelle
Freiheit im Gasthaus weniger verborgen getrieben wurde. Daf sich dadurch mancher
fromme Seelsorger um die Friichte seiner Arbeit bedroht sah und bose war auf das
Gastgewerbe, darf einem nicht wundernehmen. Ein traditionelles Mifitrauen seitens
der Kirche dem Gastgewerbe gegeniiber kommt in den Moralbiichern des 19. Jh.,
mit denen der GroSteil des heutigen Pfarrklerus erzogen wurde, recht eindeutig zum
Ausdruck. Das Ausgangsklima fiir eine Gastgewerbeseelsorge ist dadurch sehr belastet.
Die pastorale Situation ist weiters gekennzeichnet durch die Freizeitsverschiebung im
Leben des Dienstleistungspersonals. Das Freizeit-Dienstleistungs-Personal hat, wie
schon der Name sagt, im wesentlichen dann Dienst, wenn die iibrigen Leute Freizeit
haben. Das pastorale und kirchliche Angebot der Gemeinden wird aber hauptsichlich
zur Zeit angesetzt, da das Gros der Leute frei hat. Damit ergibt sich fiir die Beschif-
tigten in der Freizeitindustrie, daB diese am normalen Gemeindeleben nicht teilnehmen
konnen. Charakteristisch ist auch das Fehlen jeder ausgebauten kategoriellen Seel-
sorge, obwohl unter jenen Menschengruppen, die heute von der kategoriellen Seel-
sorge erfaflt werden, kaum eine Gruppe zahlenmiflig so stark ist, wie das Gast-
gewerbepersonal. Eine weitere pastorale Schwierigkeit besteht in der groBen Mobilitit
des Personals, das je nach Dauer der Saison(en) oft nur wenige Monate am gleichen
Ort bleibt. Die arbeitsmiBige Uberbelastung in der Saison mit effektiven Arbeits-
zeiten bis zu 14, ja 16 Stunden am Tag steht auch in Konkurrenz zu Forderungen
der Kirche beziiglich der Teilnahme am Gemeindeleben.

4. Pastorale Aufgaben

Die Hilflosigkeit kirchlicher Kreise dieser Frage gegeniiber kommt vielleicht recht
deutlich heraus, wenn man sich die Texte des Usterreichischen Synodalen Vorganges
durchsieht. Im Abschnitt 11/10. Probleme der Freizeitgesellschaft sind auf 12 Seiten
Text genau 3 Zeilen den Beschiftigten in der Freizeitindustrie gewidmet. Sie lauten:
,JEine Aufgabe der Fremdenverkehrsseelsorge wird es sein, auch auf die beruflichen
und menschlichen Probleme der zahlreichen Beschiftigten in der Freizeitindustrie und
im Fremdenverkehrsgewerbe niher einzugehen”?, Dabei wird nur gesagt, daf etwas
geschehen soll, aber nicht, was geschehen soll.

Im deutschsprachigen Raum gibt es ein gutes Modell der Gastgewerbeseelsorge in
der Schweiz durch die HORESA. Wie weit dieses Modell auf andere Linder und deren
Verhiltnisse zu iibertragen ist, muf allerdings gepriift werden. Im wesentlichen kann

2 Abgesehen von den Einzelfillen, in denen der Pfarrer selbst als Pfriinde ein Wirtshaus
betrieben hat, wurde in den Predigten unserer Vorginger das Dorfwirtshaus, die
~Synagoge des Satans”, oft arg angegriffen.

3 Zum Vergleich: Im gleichen Dokument wird in neun Zeilen iilber die Gestaltung von
Kirchenplitzen gehandelt.
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man auf Grund bisher gemachter Versuche in Usterreich und der BRD folgende
Anregungen weitergeben: Es miifite von den Ditzesen her die Gastgewerbeseelsorge
endlich als ein notwendiger Teil einer speziellen kategoriellen Seelsorge gesehen wer-
den und dafiir die erforderlichen Leute — Priester wie Laien — ausgebildet, freigestellt
und finanziell unterstiitzt werden. Das Beispiel der Schweiz zeigt, daf es ohne einen
eigenen hauptberuflichen Gastgewerbeseelsorger schwer méglich sein wird, eine geord-
nete Betreuung vor allem der mobilen Mitglieder dieser Berufsgruppe zu erreichen.

Die Pfarreien haben aber auch eine Aufgabe: die Leute dieser Zielgruppe miissen auf
ihren Einsatz vorbereitet werden. Dies geschieht am besten im Entsendegebiet, wo sie
sich in der Zwischensaison aufhalten. Sie miissen von der aufnehmenden Gemeinde
wihrend der Saison in berufsbegleitender Weise betreut werden und miissen nach
der Saison mit ihren desintegrierenden Effekten wieder in eine Gemeinde integriert
werden. Als konkrete Méglichkeiten bieten sich an: Saisonvorbereitungstage fiir Gast-
wirte, Vermieter und deren Personal, spezielle Kurse spiritueller Art fiir diese Berufs-
gruppen zu Zeiten, in denen diese dafiir auch zugiinglich sind, Einsatz aller pfarrlichen
Méglichkeiten, die eine Integration des Gastgewerbepersonals férdernt, Freizeitange-
bote vor allem fiir Jugendliche, Offnung der Pfarrheime fiir Aufenthalte wihrend der
Zimmerstunden, Organisation von Urlaubsméglichkeiten nach der Saison, fallweise
Gottesdienste in Hotels fiir deren Personal, Aussprachemdglichkeiten, soziale Hilfs-
dienste in Notsituationen (Schwangerschaft, Krach mit Mitarbeitern), Rechtsberatung,
gegebenenfalls drztliche und psychiatrische Hilfe.

Drei Dinge scheinen sehr wesentlich zu sein: 1. die positive Grundeinstellung der
Kirche dem Dienstleistungspersonal gegeniiber, 2. der Einsatz hauptamtlicher und
speziell dafiir geschulter kategorieller Seelsorger und 3. die aktive Mitarbeit der
aufnehmenden und entsendenden Gemeinden an einem pastoralen Gesamtkonzept.

IL. Die Giste

1. Soziologische Gegebenheiten

Jede TP am Gast mufl sich der Verschiedenheit der Giste bewuf8t sein. Giste unter-
scheiden sich nach der Dauer ihres Aufenthaltes: Durchreise, Nichtigung, Weekend-
aufenthalt, Urlaubsaufenthalt, Zweitwohnung bringen je verschieden lange Aufent-
halte am Gastort mit sich und damit auch ganz verschiedene Beziehungen zu den
Menschen und Einrichtungen des Ortes und auch der Kirche.

Giste unterscheiden sich je nach der Art ihres Aufenthaltes: im Luxushotel, im Gasthof,
in der Pension, beim Privatvermieter, bei den ,Ferien am Bauernhof’, am Camping-
platz, im Wochenendhaus, im Appartement sind jeweils verschiedene Gistegruppen
anzutreffen.

Der Grad der seitens des Gastes gesuchten und seitens des Gastgebers vermittelbaren
Integration mit dem Ort und dessen Bewohnern hiingt sehr davon ab, wo einer seinen
Urlaub verbringt. Beim Privatvermieter und am Bauernhof ist gréfite Nihe zwischen
Gastgeber und Gast gegeben, im Appartement und Wochenendhaus oft am wenig-
sten.

Giste unterscheiden sich nach dem Zweck ihres Aufenthaltes. Ob der Zwedck die
Teilnahme an einem Kongre8, eine Studienreise, eine Kur, eine Wallfahrt oder Erho-
lung oder Sport ist, bestimmt wesentlich die Einstellung des Gastes.

Ein weiterer Unterschied besteht unter Gisten, die mit einer Gruppenreise gekommen
sind, und Gisten, die als Einzelreisende den Ort aufsuchen, zwischen Gisten, die mit
Familie auf Urlaub gehen, oder die gerade aus der Familie in irgendeiner Form aus-
brechen wollen und als Einzelreisende ankommen. Fiir die Betreuung ist auflerdem

4 Z. B. spezielle GruBbriefe, Pfarrbriefe, Korrespondenz mit der Heimatpfarre, Hereinnahme
in pfarrliche Gruppen und Aktivititen u. a. m.
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noch ein Unterschied, ob es sich um Inlinder oder Auslinder handelt, ob sie der
Sprache michtig sind oder nicht, ob am Urlaubsort iiberhaupt jemand ihre Sprache
spricht oder nicht.

2. Psychologische Gegebenheiten

Die soziologischen Verschiedenheiten unter den Gisten bedingen in den meisten
Fillen auch verschiedene psychologische Voraussetzungen. Es ist ein Unterschied, ob
ein Gast Erholung, Entspannung, Ruhe oder Erlebnisse, Betriebsamkeit, Abwechslung
und Wirbel wiinscht, ob er den Kunstgenuf8 (Festspiele), menschliche Begegnung oder
Einsamkeit in der freien Natur sucht. Uber das Wunschdenken und das wirkliche
Verhalten im Urlaub gibt es zahlreiche wissenschaftliche Untersuchungen, auf die hier
aber nicht niher eingegangen werden kann.

3. Pastorale Gegebenheiten

Die TP hat einmalige Chancen, weil sie den Menschen dann zu erfassen und zu
betreuen versucht, wann er am meisten Freizeit hat. Als positive Punkte in der Situa-
tion des Gastes konnen angefithrt werden: Die Leute haben Zeit, sind weniger ver-
krampft, dadurch oft auch zuginglicher fiir das Gesprich, sie sind kontaktfreudiger,
stehen nicht unter dem Sozialdruck der Arbeitswelt und des Wohnviertels, bringen
oft eine natiirliche Neugierde mit sich. Die Rollenerwartung, die dem Gast entgegen-
gebracht wird (oder die der Gast meint, dal sie von ihm erwartet wird, auch wenn
dies gar nicht der Fall ist), wirkt sich oft positiv aus. Er meint z. B., daf man im
katholischen Dorf von ihm erwartet, da er am Sonntag in die Kirche geht, also geht
er. Tatsache ist, da bei gleichen Herkunftsorten der Giste, also vermutlich religits
dhnlicher Grundstruktur, die prozentuelle Teilnahme am Sonntagsgottesdienst seitens
der Giste zwischen 30 Prozent in Tiroler Landgemeinden und 3 Prozent in Jugo-
slawien schwankt.

Negative Aspekte seitens des Gastes treten oft auf, weil die soziale Kontrolle der
Umwelt fehlt. Weil der Gast annimmt, da8 ihn niemand kennt, erlaubt er sich Frei-
ziigigkeiten, die er sich zu Hause nie leisten wiirde, sei es in der Art, sich zu kleiden
(oder zu entkleiden), im Umgang mit Personal, im sexuellen Verhalten usw. Angeregt
durch gewisse Presseerzeugnisse kommt er mit Leitbildern in den Urlaub, die zu
provokantem Fehlverhalten fiihren. Bedauerlich ist auch seine Verstidndnislosigkeit
fiir die Lage der Einheimischen sowie des Personals am Urlaubsort. Die entscheidendste
Gegebenheit am Urlaubsort in pastoraler Hinsicht ist der Zeitfaktor. Je linger und je
ofter ein Gast in den gleichen Ort kommt, desto eher kann seitens der TP fiir solche
Giste als pastorale Zielgruppe etwas getan werden.

4. Pastorale Aufgaben

Triger der pastoralen Aufgaben am Gast ist fast ausschlieBlich die aufnehmende
Gemeinde und ihr Seelsorgeteam. Die Bemiihungen miissen freilich geférdert, erginzt
und eventuell auch koordiniert werden durch di6zesane und nationale Stellen, vor
allem hinsichtlich der Ausbildung von Priestern und Laien, der Erstellung von Behelfen
und der Betreuung von Sondersituationen, die die personellen und finanziellen Mog-
lichkeiten der Pfarre iibersteigen, wie etwa die Betreuung der Campingplitze und
vieler Wintersportzentren, die sich schon rein rdumlich oft weit auBlerhalb der Pfarr-
orte entwickelt haben.

Die pastoralen Aufgaben fiir den Gast im liturgischen Bereich wiren: Gottesdienst-
zeiten, die dem Lebensrhythmus der Giste angepafit sind (die Unterschiede zwischen
Sommer- und Wintersaison beachten!), miissen optimal angesetzt werden. Die Anzahl
der Gottesdienste soll auf das unbedingt erforderliche Ausmafl eingeschrinkt werden,
aber wenn notwendig auch voriibergehend erweitert werden. Gottesdienstgestaltung
soll ansprechend und die Géste mit einbeziehend gestaltet werden. Im Allgemeinen
wird man versuchen, die Giste in die einheimische Gottesdienstgemeinde zu integrie-
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ren. Dies geschieht vor allem durch die besondere Begriifung von seiten des Zele-
branten oder eines Laien (ev. mehrsprachig), durch personliche Ansprache und Ein-
gehen auf die Urlaubermentalitit in der Predigt, durch Liedauswahl (bei der Riick-
sicht genommen wird auf das im Gistekreis bekannte Liedgut), Bereitstellen geniigen-
der Texte, durch Information iiber den Gottesdienstablauf und die aktive Mitgestal-
tung durch Giste, die man bittet, Dienste als Vorbeter, ev. als Vorsinger oder
Organist zu iibernehmen.

An manchen Orten wird es notwendig sein, fallweise (etwa an bestimmten Wochen-
enden mit besonderem Zustrom) oder sogar regelmiflig zusitzliche eigene Giste-
gottesdienste zu halten. Dies trifft vor allem fiir die schon riumlich entfernten Frei-
zeitzentren, wie Campingplidtze und Schigebiete zu. Da dort meist die sonst in der
Pfarrei beim Gottesdienst vorhandene liturgische Kerngemeinde fehlt und die Giste
unter sich sind, ist der Vorbereitung und aktiven Mitgestaltung des Gottesdienstes
durch die Giste besonderes Augenmerk zu schenken. Erfahrungsgemif werden in
dieser Situation Leute liturgisch aktiv, die zu Hause nie irgendwelche liturgische
Dienste iibernommen haben. In besonderen Situationen ist auch an die Abhaltung
von Wortgottesdiensten durch Diakone oder Laien zu denken, wenn sonst kein
Sonntagsgottesdienst méglich wire. Hier ergiben sich auch viele Moglichkeiten, dku-
menische Gottesdienste zu halten.

Das beste liturgische Angebot niitzt dem Gast nichts, wenn es ihm nicht bekannt ist.
Der Werbung ist hier ein ganz besonderes Augenmerk zu schenken. Werbemdglich-
keiten wiren: Gottesdienstplakate in groSer Zahl an allen Umschlagplitzen des
Tourismus: im Friihstiickszimmer des Privatvermieters, in den Pensionen und Hotels,
in Cafés, Restaurants, Wartezimmern, an Autobus-, Bahn-, Seilbahn-, Lift- und
Schiffsstationen, in den Schalterrdumen der Geldinstitute, der Post, der Gendarmerie,
des Fremdenverkehrs-Vereins usw. Sehr vorteilhaft ist es, auf den Plakaten auch die
Vorabend-, Spit- und Sonntagsabendmessen benachbarter Orte anzugeben. Auch
regionale Plakate fiir eine ganze Fremdenverkehrsregion haben sich sehr bewihrt.
Fiir Durchreisende kénnen auch an den Ortseinfahrten aufgestellte Gottesdiensttafeln
eine Hilfe sein.

Eine weitere Moglichkeit sind GruBbriefe fiir die Giste. Den rein pfarrlich erstellten
GruBlbriefen ist hier. der Vorzug zu geben, Ein bischdflicher GruBbrief ist wohl eine
nette Geste, aber die Leute kommen nicht mit dem Bischof zusammen in ihrer Frei-
zeit, sondern eher mit dem Pfarrer eines konkreten Urlaubsortes, und zu diesem hin
soll mit dem Grufbrief der Weg gedffnet werden. Der Seelsorger soll sich damit
vorstellen, in die Gemeinde einladen, das pastorale Angebot der Pfarre vorstellen, von
den Gottesdiensten iiber Beicht- und Ausspracheméglichkeiten bis zu Kanzleistunden
und Ausleihzeiten von Biichereien ete.

Im Bereiche der Verkiindigung gibt es aufler Wortgottesdienst und einer ansprechenden
Predigt noch viele andere Méglichkeiten. Chorkonzerte, Orgelkonzerte, geistliche
Abendmusik in der Kirche, Meditationsmusik stellen eine Gruppe weiterer Méglich-
keiten innerhalb des Kirchenraumes dar. Durch gut ausgewdhlte Texte zwischen den
einzelnen Vortragsstiicken lassen sich solche Veranstaltungen zu richtigen Wortgottes-
diensten ausbauen. Kirchenfiihrungen, bei denen nicht nur die Kunstschiitze gezeigt,
sondern vor allem deren religivser Sinn und Aussage erliutert werden, sind ein
weiteres Mittel im Bereiche der Verkiindigung. Gute Erfahrungen in Kurorten wurden
oft mit Bildbetrachtungen gemacht. Durch Verwendung mdglichst weniger Bilder und
Texte kann man sich vor textlicher Uberladung und unruhigem Ablauf hiiten und der
privaten Meditation mehr Raum geben.

Auch im auBerkirchlichen Raum bestehen viele Méglichkeiten, seitens der Pfarre fiir
die Giste titig zu werden. Der Bogen der versuchten und gelungenen Experimente
spannt sich von pfarrlichen BegriiBungsabenden, Lichtbildervortrigen, Filmvorfithrun-
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gen, Diskussionsrunden, Gistestammtisch, Kaffeekriinzchen fiir die Alten, Song-
Festivals fiir die Jugend bis hin zu Vortrigen und Hobbyangeboten. In der Winter-
saison ist es notwendig, vor allem der Gestaltung des Hl. Abends und der Weih-
nachtsfeiertage das Augenmerk zu schenken. Den Gastwirten und Vermietern kénnen
entsprechende Feierunterlagen fiir den Hl. Abend angeboten werden.

In Touristenpfarreien darf auch der Schriftenstand mit den Kleinschriften und die
Pfarrbiicherei nicht iibersehen werden. Das Image einer Pfarre wird vielfach geprigt
von dem, was der Gast bei seinem ersten Bummel durch den Ort beim Kirchenportal
am Schriftenstand findet. Dort gehorte auch der Grufbrief hin zur freien Entnahme
fiir alle Giste.

Weitere Moglichkeiten, ihre Dienste anzubieten, hat die Pfarre, wenn sie einen
eigenen Kindergarten fiihrt und diesen auch fiir Giste-Kinder als Saisonkindergarten
offnet. Die Uffnung der Pfarrheime und Jugendheime als Begegnungsraum zwischen
Gisten und Einheimischen bote viele pastorale Kontakte. Gerade im Bereich der
briiderlicven Dienste hingt es sehr von der Nachfrage seitens der Giste und den
Méglichkeiten in personeller und finanzieller Hinsicht ab, was man planen kann. Der
Phantasie ist hier ein breiter Raum gelassen.

Das wichtigste aber bei allen Angeboten ist: sie miissen den &rtlich vorgegebenen
Verhiltnissen entsprechen, gut vorbereitet sein und vor allem gut bekannt gemacht
werden. Gute Information und Werbung garantiert in den meisten Fillen bereits die
Hilfte des Erfolges. Bei keiner Planung darf daher vergessen werden, gleichzeitig
auch einen genauen, gut iiberlegten Informations- und Werbeplan zu erstellen.

Zusammenfassung

In zwei Beitrigen® wurde versucht, die Zielgruppen der TP herauszustellen. Das
besondere Anliegen ist dabei, aufmerksam zu machen, daf TP nicht nur das Hobby
einiger alpenlindischer Landpfarrer sein kann, sondern daf jeder Seelsorger in Stadt
und Land in irgendeiner Weise fiir eine der genannten Zielgruppen der TP zustindig
ist. Es galt zu zeigen, daB die TP nicht bloR eine Sonderseelsorge in Sondersituationen
wie etwa auf Campingplitzen etc. neben der Cura ordinaria ist, sondern daB sie
heute einen wesentlichen Bestandteil der Cura ordinaria ausmachts.

Texte des Kirchlichen Lehramtes

Allgemeines Direktorium fiir die Touristenseelsorge, Trier 1970; Motuproprio {iber die
Wanderseelsorge, Instruktion der Bischofskongregation iiber die Seelsorge unter den Wan-
dernden, Trier 1971; Texte des 2. Vatikanischen Konzils: Freizeit — Apostolat, in: Dekret
iiber das Laienapostolat 13.14; Kirche und Welt 61. Freizeit und Kirche: Bischofsdekret 12;
Freizeit — Kultur: Kirche und Welt 54; Notwendigkeit der Freizeit: Kirche und Welt 67;
Sinn der Freizeit: Kirche und Welt 61.

8 Siche ,Freizeit und Saison” in ThPQ 123 (1975), 251—260.

¢ Kardinal Kénig hat fiir die Erzdiézese Wien ein Amt geschaffen fiir die Probleme des
modernen Tourismus. Zu den vordringlichsten Programmpunkten des Amtes gehdren:
Gottesdienst auf Campingplitzen, auf dem Flughafen, bei Volksfesten und in den Er-
holungsorten; pastorale Angebote an die Erholungsuchenden in Kurorten, Kontakte mit
den Hotels und Gaststitten, um den Angehorigen dieses Berufsstandes leichter das Mit-
leben mit der Religion zu erméglichen. S. Kathpress Nr. 264 v. 14. 11. 1975, Beilage.

Das Tourismuszentrum Neustift bei Brixen (I-39042) veranstaltet in der Wintersaison
1976 folgende Kurse: 9. bis 13. 2. ,Gastgeber - Giste - Kirche”, Fragen und Wege. Grund-
kurs fiir Tourismuspastoral fiir Seelsorger und Laienmitarbeiter; 8.—12. 3. , Kunst und
Pastoral”, Kunstdenkmailer im Dienste der Tourismuspastoral.
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RAFAEL J. KLEINER

Erweckung der Jugend fiir die Glaubensgemeinschaft

Bemerkungen zu Besinnungs- und Schulentlatagen.

I. Einleitung

Viele junge Leute sind fiir Jesus offen. Sie identifizieren sich mit dem Slogan ,Jesus
ja — Kirche nein”. Jesus hat gerade die Jungen fiir seine Bewegung gewinnen wollen,
sie ermuntert zum gliubigen Engagement. Er blickte den fragenden Burschen voll
Zuneigung an (Mk 10, 21) und traute ihm etwas zu. Wie machen wir das heute?

1. Zur Eingrenzung des Themas ist zu bemerken: Vf war 16 Jahre in der Pfarr-
seelsorge titig, seit 8 Jahren leitet er Besinnungs- und Schulentlaltage fiir 14- bis
18jihrige in der Erzdidzese Salzburg, oft zusammen mit Laienkatecheten, Jugend-
leitern, Pastoralassistenten und Psychologen. Hier behandelt er nur diesen Sektor und
diese Altersphase. Die Erfahrungen wurden miteinander diskutiert, dennoch stellt er
alles aus einer subjektiven, partiellen Perspektive dar. Er will damit zum gemein-
samen Suchen nach konkreten, evangeliums- und jugendgemiflen pastoralen Ange-
boten etwas beitragen.

2. Christliche Initiation ist ein langer Prozef. Diese Einsicht hat sich in den neuen
Biichern zur Sakramentenspendung durchgesetzt, nachdem sie in der Katechese schon
frither den Aspekt der Indoktrination zuriickgedringt hatte. Der Katechumene bedarf
wihrend seines Weges zur vollen Eingliederung in die Kirche der Begleitung durch
die Glaubensgemeinschaft (Familie, Schulklasse, Jugendgruppe) und der stindig neuen
Erweckung zum Glaubensvollzug in den je verschiedenen Situationen und Phasen.
Punktuelle ,religisse Ubungen und sakramentale Praktiken” bringen nur wenig oder
keine heilende Frucht, wenn sie auf die Glaubens(un)reife kaum Riicksicht nehmen,
nicht in diesen Proze8 stufenweiser Initiation organisch integriert werden.

3. Erfordernisse und Schwierigkeiten der Jugendpastoral ergeben sich aus dem Gesag-
ten. Diese darf sich nicht nur vom Ziel leiten lassen, Jugendliche fiir die Kirche zu
nrekrutieren”, sie mufl auch absichtslos und selbstlos den jungen Leuten helfen wollen
bei ihrer Suche nach Lebenssinn, nach menschlicher Selbstentfaltung und Befreiung
von negativen Erb- und Milieufaktoren, nach Riumen dhristlichen Zusammenlebens,
nach Einiibung ins Erwachsensein. Tiefverwurzelt und weitverbreitet sind Miftrauen
und Distanz der Jugend gegeniiber den institutionellen Gestalten der Kirche. Die aus
der Zeit des 2. Weltkriegs stammende Elterngeneration hat den Jungen wenig christ-
liche Einstellungen und Verhaltensweisen vermittelt, die Burschen und Midchen sind
schon wihrend der Pflichtschulzeit kaum in die Glaubensgemeinschaft ,eingefithrt”
worden. Triger und Strukturen, Inhalte und Medien der kirchlichen Jugendarbeit sind
diesen Herausforderungen weder quantitativ noch qualitativ gewachsen. Pfarren und
andere Institutionen sind zu wenig ,,Gemeinschaften”, um den Jugendlichen eine
hilfreiche Begleitung, eine ,kollegiale Patenschaft” anbieten zu kénnen. Man hat eher
Angst vor ihnen, die doch als kiinftige Eltern die Weitergabe des Evangeliums, das
Weiterleben christlicher Gemeinden bewiltigen sollen. Das Maf8 der inneren Emigra-
tion liBt sich schon am anwachsenden Exodus der 20- bis 30jihrigen aus der Insti-
tution beim Anla8 der Kirchensteuereintreibung ahnen.

4. Die Grenzen der Schul- und Gemeindekatechese sind durch inhaltliche Vertiefung
und methodische Erneuerung wohl hinauszuriicken, nicht aber abzuschaffen. Die
Schulkatechese erreicht einstweilen noch fast alle Getauften mit Ausnahme der Lehr-
linge; ihre erweckende und gemeindebildende Wirkung ist aus bekannten Griinden
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weder tief noch bleibend. Gemeindekatechese hingegen gibt es hiufig nur anlidflich
der Erstkommunion, Erstbeichte und Firmung. Wenigstens in diesem Bereich zeigt sich
eine wachsende Mitarbeit der Eltern als Gruppenleiter. Die Grenzen all dessen zeigen
sich beim Milieuwechsel des Jugendlichen (Eintritt in den Arbeitsprozef als Lehrling,
in eine AHS, Umzug von der Heimatgemeinde in den Schulort, Ableistung des Pri-
senzdienstes, Ansiedlung in der Stadt). Nur selten gelingt ein ,, Auffangen” des Neu-
ankommlings von seiten der entsprechenden kirchlichen Gemeinschaft (Pfarre, KAJ,
KS], KH]J). Katechese ohne bergende Gemeinschaft Gleichgesinnter, ohne organisch
angesetzte Erweckung zum christlichen Vollzug des Lebens sto8t bald an ihre Grenze

5. Uber die Teilnahme katholischer Schiiler an religitsen Ubungen und Veranstaltun-
gen haben z. B. das Katechetische Amt der Erzdidzese Salzburg und der Landesschul-
rat dortselbst eine Vereinbarung getroffen!, die im allgemeinen hier schon seit 1962
bestand und in dhnlicher Form auch in anderen &sterr. Bundeslindern und Di6zesen
gehandhabt wird. Neben anderen Regelungen (Schiilergottesdienste, ortliche kirchliche
Feiern, Firmtage u. 4.) werden fiir den Sakramentenempfang an mittleren Schulen und
Oberstufen der Hoheren Schulen und Polytechnischen Lehrgingen sechs Stunden,
an Volks-, Haupt- und Sonderschulen sowie an Unterstufen der AHS zwdlf Unter-
richtsstunden pro Klasse und Schuljahr freigegeben. Bei Volksmissionen wird den
Schiilern ein Fernbleiben vom Unterricht bis zu sechs Stunden erlaubt. Wenn Schul-
entlaBfeiern von den Religionsgemeinschaften stattfinden, kann der gesamte Schultag
hiezu verwendet werden. Ahnliche Bestimmungen gelten fiir Tirol2. Anliflich dieser
Redhtslage ist zu wiinschen: Diese Médglichkeiten sollten — bei Respektierung der
freien Entscheidung der Schiiler zur Teilnahme — tatsichlich beniitzt werden, und das
in einer vor der Jugend pastoral verantwortbaren und fiir die Gemeindebildung
moglichst wirkungsvollen Weise. Auf dieses spezielle Angebot wird nun im folgenden
eingegangen.

IL Ziele dieses Angebots

Selbstverstindlich geht es hier um viel mehr als duBerliche religitse Ubungen und
Veranstaltungen; es geht um eine Art der Einiibung in hier und jetzt vollzogenen
christlichen Glauben, um erlebte und bejahte Zugehorigkeit zur Heilsanstalt Kirche,
um Training fiir spitere Bewdhrung. Es geht um das ,Unterscheidend Christlich-
Kirchliche” der Arbeit nicht blo8 an oder fiir, sondern auch mit und durch die Jugend.
Konkrete Initiativen miissen an klaren Zlelvorstellungen orientiert und auch mit den
Adressaten abgesprochen sein.

1. Die Suche nach dem Totalititsanspruch im eigenen Leben ist in dieser Phase
(14- bis 18jidhrige) stark bemerkbar. Sie fordern von ihrer Umgebung ein Maximum
an Echtheit, Gerechtigkeit, Verstindnis, Wahrhaftigkeit, Vertrauen, Respektierung
ihrer Selbstbestimmung, erschopfende Antworten auf ihre Fragen nach Wurzel und
Ziel ihres Daseins, Soseins und Zusammenlebens. Oft suchen sie unbewufit nach
ecinem alles umgreifenden Zentrum fiir ihre Erlebnisse, Angste, Erwartungen an
Menschen, Dingen, Situationen. Sie ahnen, daf sie vom eigenen Leben, vom Mitmen-
schen, von einem oft noch. unartikulierten Ruf total und unbedingt beansprucht wer-
den. Sie begegnen einer Mehrzahl von um sie werbenden Lebensentwiirfen, méchten
damit experimentieren, sich selbst erforschen, ohne jenen gegeniiber endgiiltig Stel-
lung zu beziehen. Aber sie spiiren, dal sie von etwas (jemand) Letztem total einge-
fordert werden. Wer hilft ihnen selbstlos, sich dessen bewufit, fiir diese Wahl geriistet,
mit dem Angebot des Entwurfes Jesu entsprechend konfrontiert zu werden?

1 Erzbischdfliches Verordnuhgéblatt Salzburg Nr. 6/1975, 106 ff, und Verordnungsblatt des
Landes Salzburg, Nr. 53, ZI. 1-1053-75.
2 Erzbischofliches Verordnungsblatt Salzburg, Nr. 115/1967, 168.
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2. Die Transformierung von Lebens- in Glaubenserfahrung ist wohl ein wesentliches
Element des ganzen christlichen Glaubensweges, soll Gott nicht , Liickenbiifler”’, unser
Bekenntnis zu Christus nicht weltloser ,,Uberbau”, unsere Kirchengliedschaft nicht
lebensunwirksame ,Rechtsfiktion” werden. Was wir tun und was uns widerfihrt,
ist mitbedingt von und bildet unsere Lebenserfahrung innerhalb von Familie, Gesell-
schaft, Kirche, Kulturkreis und allgemeiner Situation. Die Summe unserer Lebens-
erfahrung bildet das Material, in dem unsere Gotteserfahrung transparent werden
kann als Voraussetzung fiir einen lebendigen, personalen Glauben. Im Licht des
Geistes Jesu kénnen wir darin Gottes Zeichen lesen, Gottes Wort vernehmen, uns vom
Vater ziehen lassen und zu Christus kommen. Er ist der ,,Schliissel der Erkenntnis”,
der uns den Sinn unseres Lebenskontextes erschliefen kann. Die Kirche hat die Auf-
gabe, diesen Entwurf eines ,Lebens fiir die anderen vor Gottes Angesicht”, wie ihn
Jesus realisierte, dem einzelnen und jeder Generation als Modell und Anruf zu
tradieren. Wie helfen wir der Jugend, ihre Lebenserfahrung in Alltags- und Grenz-
situationen — in Krankheit, Schwiche, Angst, Trauer, Freude, Staunen, Freikeit, Schuld,
Liebe — als mdgliche Gotteserfahrung zu artikulieren? Niitzen wir dies alles als
Ansatz fiir eine echte, das moderne Lebensgefiihl auslegende Mystagogie aus? Zeigen
wir die darin sich ereignende Selbstiiberschreitung des jungen Menschen auf? Unter-
lassen wir nicht selten diesen ersten, vom anthropologischen Ansatz geforderten
Schritt, und beginnen wir dann apriorisch mit der Auslegung von Lehrformeln,
liturgischen Riten, moralischen Imperativen, duBleren Verhaltensweisen, sekundiren
Strukturen? Auch das muB8 geschehen, aber nicht ohne die obigen Voraussetzungen.

3. Gemeinschaftsbezug und Kirchlichkeit gelebten Glaubens stellen ein weiteres Ziel
dieses Angebotes an die Jugend dar. Sie sind unerliBlich fiir eine persénliche Bezie-
hung zur geschichtlichen und zur 8sterlichen Gestalt Jesu Christi. Sie allein kénnen
die falsche Alternative ,Jesus ja — Kirche nein” widerlegen und ,,aufheben”. Das
geschieht, wenn solche Tage der Besinnung zum Erlebnis der Koinonia in vielfiltiger
Weise werden, wenn sich Kirche in jugendgemifler Form ,ereignet”, wenn bisheriges
Erfahrungsmaterial bewuflt gemacht, entgiftet, vertieft, eingeordnet wird, wenn Orien-
tierungen und Impulse fiir spiter gegeben werden, wenn z. B. die Firmung als Befihi-
gung und Bereitschaft zur Mitverantwortung in der christlichen Gemeinde aktualisiert
wird. Uber das Wie und Was soll weiter unten die Rede sein. Die gemeinsamen
Ostererfahrungen der Zwdlf und der Urgemeinde sind ein Kriterium, wie personliche
Christusbezichung entsteht: Identifikation mit einer Gestalt des Evangeliums in ihrer
Begegnung mit Jesus — Nachahmung des Verhaltens Jesu selbst — Anteilnahme am
Glauben dessen, der jetzt fiir mich Christus verkiindet. Auch hier gilt M. Bubers
Ausspruch, daB8 die Gemeinschaft der bevorzugte Ort der Theophanie sein werde.
AuBerdem kann auch auf diese Weise erreicht werden, daf die Jungen im gegen-
wirtigen Phinotyp der Kirche mehr als das Institutionelle sehen lernen und so der
Grad ihrer Identifikation mit der Kirche als ,,universale sacramentum salutis” wachsen
kann.

4. Information iiber und Motivation zum kirchlichen Dienst. Landauf, landab enthal-
ten Synodenbeschliisse den Auftrag, sich um die Gewinnung von Trégern kirchlicher
Dienste einzusetzen. Dazu braucht es eine klare und breite Information iiber Vor-
aussetzungen, Anforderungen und Méglichkeiten des kirchlichen Dienstes, eine gezielte
Werbung und ein entsprechendes Geleit fiir Interessenten3. Es ist zu iiberlegen, ob
nicht auch Besinnungstage und SchulentlaBtage eine sehr passende Gelegenheit fiir
solche Initiativen sind. Freilich miifiten diese von einem der Diézesanleitung zugeord-
neten Team von Dibzesan- und Ordenspriestern, Ordensbriidern und -schwestern,

350 z. B. in den Ergebnissen des ,Usterreichischen Synodalen Vorganges” 1974, Nr.1.
3—1.4—1.5und 5. 2. 4.
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Diaconi permanentes, Pastoral- und Gemeindeassistenten, Seelsorge- und Sozialhelfe-
rinnen, Laienkatecheten und Jugendleitern, Entwicklungs- und Familienhelferinnen
und Vertreter(innen) anderer kirchlicher Berufsmodelle ergriffen werden. Das lebendige
Zeugnis von derartigen Trigern kirchlicher Dienste kann unmittelbar, weckend, wer-
bend und ermutigend wirken. Bei entsprechender Nacharbeit (Sammlung und Be-
treuung der Interessenten in iiberpfarrlichen, evtl. schulgebundenen Gruppen) liefe
sich so ein Reservoir von méglichen Berufungen anlegen. Allenfalls wird zum Engage-
ment im Priester- und Ordensberuf und in den wie immer gearteten ,ministeria
laicalia” inspiriert.

5. Positive Einstellungs- und Verhaltensinderungen sind ein eminentes Ziel pastoralen
Dienstes, auch und gerade an der Jugend. Bei unserer herrschenden Praxis der Kinder-
taufe mit mangelhafter Sozialisierungsfunktion des Elternhauses und dem Fehlen
entsprechender anderer Sozialkontrollen inmitten einer sikularisierten Umwelt wird
die sogen. ,zweite Bekehrung”, die freigewihlte Nachfolge Christi in der Gemein-
schaft der Kirche, zu einer unerldBlichen Bedingung christlicher Existenz. Metanoia,
Glaube an das Evangelium und wiirdige Friichte der Gesinnungsinderung sind zwar
eine Daueraufgabe des Christen zwischen Taufe und Sterben, aber gerade fiir die
Adoleszenz haben sie eine grofie Bedeutung. Hier fillt die Grundentscheidung, in
welcher Richtung der junge Mensch den Sinn seines Lebens suchen wird. Spitere
Auswahl setzt diesen fundamentalen Vollzug voraus und fort. Im hier besprochenen
Angebot hat die Vorbereitung, Motivation und Realisierung desselben, z. B. im Sinn
des ignatianischen Bildes von den zwei Bannern oder dem der zwei Wege des Psalm 1
einen wichtigen Platz. Die Wahl des Berufes, der EntschluB zu einer christlich gelebten
Ehe und Elternschaft, zur Verantwortung fitr Welt und Kirche, und die Art der
Bewiltigung von Lebenskrisen konnen spiter darauf einen festen Grund vorfinden,
wenn schon jetzt begonnen wurde, zu erwecken und gliubige Einstellungen mit
christuskonformem Verhalten und reifer Solidaritit mit der Glaubensgemeinschaft
einzuiiben.

III. Thematische Akzente

Hier wird ein induktiver Ansatz gesucht, der von den Bediirfnissen und Erwartungen
der 14- bis 18jihrigen ausgeht, um zu einer christlichen Daseinserhellung zu gelan-
gen. Die gebotene Kiirze des Beitrags 148t nur eine generelle Thematisierung zu, die
jeweils aus Uberschrift, Explikation (a), theologischer Akzentuierung (b), Entschluf-
motiv (c), Fragen (d), Endformel (e) besteht:

1.,,Sich selbst erkennen — andere kennenlernen — Gott neu entdecken.”

a) Viele haben bisher ja zu mir gesagt, davon lebe ich. Werden und Wachsen durch
das Geschenk des Ja von Eltern, Geschwistern, Verwandten, Freunden, Erziehern,
Vorgesetzten,

b) In all dem klingt Gottes Ja zu uns auf: Er ist Vater, Schipfer, Begleiter und Voll-
ender unseres Lebens.

c) Ich will mich selber kennenlernen. Ich muf lernen, die andern kennen und aner-
kennen zu lernen, Gott inmitten des Lebens wahrzunehmen, mich ihm zu stellen,
mich ihm zu verdanken.

d) Welche meiner Eigenschaften halte ich fiir (un)gut? Welche Verhaltensweisen
anderer widerstehen mir? Was beschwingt oder hemmt mich? Was macht es mir
leicht (schwer), an Gott als Vater zu glauben?

e) Gott, du bist mein Licht und mein Heil, mein Fels und mein Befreier!

2. ,,Aus seinem Leben etwas machen — sich von andern helfen lassen.”

a) Ich kann mich selbst bejahen, das Du hilft mir, mein Ich zu entdecken. Wir lassen
uns von anderen formen, wir suchen den eigenen Entwurf, einen Prototyp von Mensdh,
den wir verwirklichen wollen.
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b) Gott hat uns ein Modell vorgegeben, weil er unser Gliidk will und an unsere
Freiheit appelliert: Jesus unser Mitmensch, unser Meister, Gottes Sohn, Erstgeborener
unter vielen Briidern und Schwestern.

c) Ich will das Gute verwirklichen, das in mir angelegt ist — Mitmensch sein, um
Christ zu werden. Dazu brauche ich die anderen, die andern brauchen midch, wir
alle brauchen Christus.

d) Wie stellst du dir deinen Beruf, dein Vorbild, deinen Lebenspartner vor? Auf
welchem Gebiet traust du dir eine besondere Leistung zu? Wer imponiert dir, so da8
du werden mdchtest wie er (sie)? Bei welchen Gelegenheiten hast du deine eigene
freie Entscheidung besonders intensiv erlebt?

e) Jesus Christus, unser Herr, du zeigst uns den Weg, du Gffnest uns das Tor zur
ganzen Wirklichkeit, du gibst uns das volle Leben!

3. ,,Zu anderen ja sagen lernen — das Du suchen — das Wir finden.”

a) Sich lieben lassen — andere um ihrer selbst willen lieben, sich offenbaren — andere
als Geschenk entgegennehmen; verantwortlich sein fiir das, was andere durch uns
(nicht) werden.

b) Wer liebt, der ist in Gott und kennt Gott: Heiliger Geist als Selbstgabe Gottes,
als Anreger und Beleber mensdhlicher Liebe.

¢) Ich will mich einiiben in die Liebe, ohne Angst, zu kurz zu kommen; andere sollen
durch mich froher und gliicklicher werden.

d) Welche Beispiele fiir begehrende, bewundernde, schenkende Liebe gibt es? Warum
ist echte Liebe zugleich leicht und schwer? Sollte nicht doch jeder nur auf sich selbst
schauen, um nicht draufzuzahlen? Was kannst du tun, daf das Leid in der Welt
weniger, dal das Gliick mehr wird?

e) Geist Jesu, treib uns an, die Welt in und um uns von Selbstsucht, Unrecht und
Haf zu befreien und das Kommen des Gottesreiches vorzubereiten!

4, ,Wir haben Befreiung, Vergebung, Neubeginn nétig”’ (Buffeier).

a) Wir werden schuldig vor uns selbst und vor dem Nichsten (Behinderung des
Wachsens, Verhinderung des Guten, Verursachen des Bosen). Das fiihrt zu Isolation,
Feindschaft, Selbstentfremdung.

b) Gott liebt uns Menschen. Er ist getroffen, wenn wir andere oder uns selbst
schidigen, zerstéren, wenn wir ihm ausweichen, zu ihm nein sagen, verlorengehen.
In Christus sagt er jedem die unverdiente Vergebung bedingungslos zu. Wir sollen
uns von ihm finden, retten und indern lassen (Verkiindigung der Botschaft von Lk 15).
¢) Ich bin noch nicht so, wie ich eigentlich sein soll. Ich mufl wachsen, ich muf8 mich
indern und umkehren (Gelegenheit zum Einzelbekenntnis).

d) Weldhe guten Eigenschaften mufl ich besser ausbilden? Welche unrechte Gesin-
nung, welch iibles Verhalten muf ich ausmerzen? Mit wem soll ich mich verséhnen?
Womit neu beginnen? Wie die Solidaritit der Guten stirken? Welche Aufgabe dabei
iibernehmen, was wieder gut machen? Wie mich enger der Christengemeinde anschlie-
fen?

e) Gott und Vater, schenk du uns im Namen Jesu Christi Vergebung! Gib uns
Frieden mit den anderen und einen neuen Anfang zum Besseren! (Vergebungsbitte
und Freispruch.)

5. ,,Christus inmitten der Kirche durch Wort und Zeichen begegnen.”

Die bisher gebotene Thematik sollte besonders im Verlauf der Buffeier in perstn-
licher Besinnung, Einzelbekenntnis und Gruppengesprich angeeignet werden, neue
Einstellungen und Verhaltensweisen anzielen (Reue und Vorsatz). Der kurze Wort-
gottesdienst vor der Eucharistiefeier faSt zusammen und vertieft, was christliche
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Botschaft eigentlich meint. Das kann ausklingen in persénlichen, kurz formulierten
Glaubensaussagen einzelner und (oder) in der gemeinsamen Erneuerung der Tauf-
gelilbde und den Fiirbitten. Uberhaupt sollte dieser Teil den &sterlichen Charakter
und die Freude am Feiern sehr herausstellen. Die jungen Leute sind dabei erfinderisch
in der Gestaltung,.

Bei der Eucharistiefeier selbst kénnen die eben gemachten Glaubenserfahrungen im
Gebet des Lobes und Dankes, in Ruf und Gesang, in Gebirde und kommunikativen
Riten thematisiert und festlich begangen werden. Die wohlvorbereitete Aktualisierung
der liturgischen Texte auf den Anlaf hin liegt nahe. Nachdem es nun drei Eucharistie-
gebete fiir Kindermessen gibt, ist zu hoffen, daff auch solche fiir Jugendliche approbiert
werden. Auf diese Weise wird also der Sinn fiir die Sonntagsmesse neu geschirft,
entsprechende Beweggriinde angeboten, das Interesse an titiger Teilnahme geweckt,
die Bezichung zwischen Gottesdienst und Weltdienst des Christen aufgezeigt. Ein
gemeinsames Mittagessen kénnte den festlichen und gemeinschaftlichen Charakter der
Eucharistie unterstreichen.

IV. Praktischer Verlauf

Dafiir sollen nur einige der vielen Moglichkeiten angedeutet werden, weil dies alles
doch sehr situationsbedingt ist.

1. Als methodische und didaktische Méglichkeiten bieten sich an das Impulsreferat,
das Gesprich in Kleingruppen mit Berichten und Zusammenfassung im Plenum, das
Podiumsgesprich; meditative Elemente mit Medien (Dias, Film, Schallplatte, Bilder);
expressions of creativity in Sprache, Malerei, Musik, Rhythmik, Mimik, Inszenierung.

2. Zu den riumlichen und zeitlichen Voraussefzungen ist zu sagen: Der Saal fiir die
Veranstaltung soll nicht zu groB, aber bequem und festlich sein, sich vom Schulmilieu
abheben. Fiir personliche Aussprache (Beichte) und Gruppengespriche braucht man
kleine Nebenriume. Die Héchstzahl der Teilnehmer diirfte bei 35 bis 40 liegen, also
eine Klasse umfassen. Im Idealfall dauert ein solcher Besinnungstag zwei Tage und
findet in einem Heim in den Bergen oder am See statt. Gerade der Abend ist fiir eine
solche Sache erlebnisstark und aufschlieBend. Eine Nachtwanderung mit Lagerfeuer
und Wandern in Kleingruppen kann hilfreich sein. Meist steht aber nur ein einziger
Tag zur Verfiigung, ca. fiinf Stunden fiir Vortrige, Gesprich, BuBS- und MeSBfeier,
dann evtl. der Spitnachmittag fiir eine von den Jugendlichen gestaltete festliche
Party (bei Schulentlassenen als Abschiedsfeier); schlieSlich noch der Elternabend.

3. Uber die Aufgabe der Mitglieder des Teams, welches diese(n) Tag(e) leitet, geniigt
es zu bemerken: Am ersten Tag werden die lebenskundlichen, berufsorientierten und
gesellschaftlichen Themen behandelt, am zweiten Tag die unter III. 1-5 genannten reli-
gitsen Angebote gemacht, evtl. nachmittags fiir Interessent(inn)en kirchliche Berufs-
modelle konkret vorgestellt (vgl. Abschnitt II. 4). Uber Vor- und Nacharbeit wird in
Abschnitt V die Rede sein. Die Teammitglieder haben auch die wichtige Aufgabe,
i. S. seelsorglicher Beratung (pastoral counseling) anlillich bzw. im Gefolge eines
solchen Tages den Jugendlichen bei der Losung ihrer Konflikte mit Eltern, Schule,
Gruppe, Freund(in) etc. beizustehen sowie fallweise Ratschldge fiir weitere Therapien
zu geben und evtl. bei der Klirung der Berufswahlmotive zu helfen.

4. Fest und Feier gehdren dazu, um diesen Tag zu begehen und im Erleben zu befesti-
gen. Dazu eignet sich der Spitnachmittag. Die Jugend wird von selbst die ihr gemifen
Ausdrucksformen finden, die Mitglieder des Teams, evtl. auch die Lehrer sind ihre
Giste. Dabei empfingt der Einkehrtagsleiter (bzw. das Team) ein wertvolles Feed-
back iiber (MiB)Erfolg des Tages. Die Gestaltung reicht vom Five o’clock tea iiber
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die Party oder ein originelles Happening bis zum Theaterstiick oder diverse Sketches.
Auch der Elternabend wird manchmal von Jugendlichen vorziiglich gemanagt.

5. Worin besteht die Funktion des Elternabends bei diesem Anlal? Die Eltern haben
ein Recht, etwas iiber Ziele, Inhalt und Ablauf des Einkehrtags von den Veranstaltern
zu erfahren. Sie sind interessiert und dankbar, wenn sie Hinweise und Ratschlige
iiber Erziehungs- und Glaubensprobleme erhalten, Fragen stellen, Kritik vorbringen
konnen. Dabei kann nicht wenig fiir gegenseitiges Verstindnis, Vermittlung und
Versshnung zwischen den Generationen geschehen: ,Die Herzen der Viter den Kin-
dern zuwenden!” Auch hier ereignet sich ein Feed-back auf indirekte Weise. Séhne
und Tochter sind meist die besten Werber fiir die Teilnahme am Elternabend. Fall-
weise wird dieser zu einer Art ,Glaubensstunde” fiir Leute, an die der Priester
ansonsten kaum noch herankommt. Diese Kontakte miiten durch die Wohnpfarre
fortgesetzt werden.

V. Notwendige Vor- und Nadharbeit

Sie ist die Voraussetzung dafiir, da Besinnungs- und SchulentlaBtage nicht bloS
sporadische Extratouren und daher unwirksam bleiben, sondern in den menschlichen,
sozialen, kirchlichen Kontext der Adressaten hineinverkniipft werden, damit sie fiir
das Heil des einzelnen und fiir den Aufbau der christlichen Gemeinden Frucht bringen.

1. Eine Erkundung der Situation des Adressaten (Schiiler und seine Umwelt) ist
ndtig, um darauf eingehen zu konnen: Jede Klasse und Schule haben ihre eigene
Physiognomie. Es ist ein Milieuunterschied zwischen einem neuen Wohnviertel am
Stadtrand, einem Bezirksort als Handels- und Gewerbezentrum und einem Touristen-
ort im Gebirge. Um die den bestimmten herrschenden Mentalititen entspringenden
Probleme in concreto zu kennen, empfiehlt sich eine Information mittels Fragekasten
oder Fragebogen in der Klasse, Gesprich mit Lehrern und Schiilern, generelle Kennt-
nis der pastoralen Lage dieser Region.

2. Die Mitwirkung der zustindigen Katecheten, Jugendleiter, Pfarrer und Lehrkrifte
wird sich als hilfreich erweisen; Anstéfe zur Bildung einer pfarrlichen Jugendgruppe
mit Teams fiir Gottesdienstgestaltung, Freizeitgestaltung, soziale Hilfe u. 4., Gewin-
nung von Gruppenleitern, Mithilfe der Priester der Einzugspfarren lassen sich so
sichern. Initiativen sollen geweckt werden, die Kontakte der Jugendlichen zu ihrer
Pfarre sollten sich bilden.

3. Verwurzelung neugebildeter Gruppen in der Pfarre, im Pfarrverband, in einem
regionalen kirchlichen Jugendzentrum: Erfahrungsgemif geniigt es nicht, den einzel-
nen zu ,erwecken” und in Kontakt mit der Institution zu bringen. ,Kirche an sich”
ist zu gesichtslos, zu unpersonlich, zu kontaktschwach. Um den institutionellen Rah-
men mit bleibender Dynamik zu erfiillen, braucht es viele iiberschaubare Kleingruppen
an der Basis. Sie miissen untereinander und mit dem nichsththeren kirchlichen ,Ver-
band” in stindiger Interkommunikation stehen. Viel wird davon abhiingen, ob diese
Kleingruppen spirituell wach sind (Bibel, Gebet, Liturgie), sich im eigenen Milieu
missionarisch engagieren (Werbung um Fernstehende) und sozial titig werden (Be-
treuung von Alten, Kranken, Fremdarbeitern, Bewihrungs- und Entwicklungshilfe).
Fehlt eine dieser Funktionen ganz, so fithrt das unweigerlich zum Verdorren.

4. Verantwortung von Familie und Pfarrgemeinde, den Glauben weiterzuvererben:
Die Mitarbeit der Laien, speziell der Eltern bei Taufgesprichen, Kommunion-, Beicht-,
Ehevorbereitung beginnt sich allmihlich einzubiirgern. Eltern und Gemeinden lernen
zaghaft, sich nicht mehr als Objekt klerikaler ,Seelsorge”, sondern vielmehr als
Subjekt, als Triger der Funktionen der Heilssorge zu verstehen. Als Idealziel wire
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anzupeilen: Ausschiisse des PGR, eingeladene Spezialisten und Eltern tun sich zusam-
men, planen und fithren im Einvernehmen mit Pfarrer, Schule und Katechet von sich
aus im Team Besinnungstage oder Schulentlaftage fiir ihre S6hne und T&chter durch
— als ,,Christeninitiative von unten”; alles wiirde damit an Lebensnihe gewinnen.
Die geschlossene Familienmentalitit wiirde so aufgebrochen, eine neue kooperative,
kommunikative Form des Zusammenlebens mehrerer Familien kénnte sich bilden.
Bestehende Familiengruppen und Elternvereine an Schulen konnen mit Gewinn fiir
die Okumene die Initialziindung hervorbringen. Die Heranwachsenden empfangen
eine bessere Einiibung in die Partnerschaft, ins erwachsene soziale Leben der Kirche
und der Gesellschaft, eine besser entsprechende Begleitung und Weisung als Verliebte
und Verlobte. Unsere Eheseminare kimen nicht mehr zu spit, sie wiirden zum
AbschluB eines organischen Prozesses und zum Impuls fiir den weiteren Weg, sie
blieben nicht eine isolierte Plichtiibung.

5. Zum Schluf sei noch ein Vorschlag gemacht, der unsere bisherige Strategie der
Jugendpastoral erginzen kénnte. Konzentrieren wir nicht allzu sehr die Jugendarbeit
auf das Pfarrheim, den iiberpfarrlichen Jugendklub, die Bildungshiuser etc.? Leiden
wir nicht einerseits unter dem hier herrschenden Massenbetrieb mit Freizeit- und
Informationsangeboten ohne geniigend spirituellen Tiefgang? Bedriickt uns nicht
andrerseits das Desinteresse, der Teilnahmeschwund der Jugend an diesen Angeboten,
die leeren kirchlichen Riume? Fehlen uns nicht allenthalben die Gruppenleiter? Viel-
leicht wire dies eine subsidilire Mafnahme: Ehepaare, die in einer Familiengruppe
zusammenarbeiten, laden l4tigig oder wiochentlich sechs bis acht Teenagers zu sich
als Giste ein. Entsprechend einem thematischen Rahmenplan treten sie mit ihnen ins
Gesprich ein, horen sie an, diskutieren mit ihnen Erlebnisse, Filme, TV-Programme,
lassen sie an der eigenen Lebens- und Glaubenserfahrung teilnehmen, leben ihnen
ein exemplarisches ,Familie-Sein” vor, ermutigen sie zur Verbundenheit mit der
Pfarre, lenken sie bei spontanen Unternehmungen (Ausbildung, Freizeit, Sozialdienst,
Partnersuche, kirchliche Feste u. i.). Diese ,Hausgruppen” miilten durch iibergrei-
fende pfarrliche Veranstaltungen (Glaubensseminar, Gottesdienstgestaltung, Diakonie,
Sport, Theater, Hobbykreis, Jugendball) zusammengefiigt werden. Geeignete Leute
fiir Gruppenleitung konnen sich so herauskristallisieren und auf ihre Aufgabe vor-
bereitet werden. Man wird sie nicht mehr iiberfordern, solange sie noch zu jung
und unerfahren sind fiir diese Funktion.

VL Abschlu8

Die vorliegende Wortmeldung will Reflexion auf die Praxis, Information iiber einige
Moéglichkeiten, Beitrag zur weiteren Diskussion einer fiir die Kirche entscheidenden
Aufgabe und Anstof zu experimentierendem Tun im Team sein. Sie méchte ermutigen,
daf immer mehr Ordinierte und Nichtordinierte bei allen sich bietenden Gelegen-
heiten sich den jungen Christen in einer sicher schwierigen und gerade deshalb ver-
heiflungsvollen Lebensphase zuwenden. Nicht selten zu Redht stellen uns diese jungen
Katechumenen kritisch in Frage wegen unserer Inkonsequenzen und faulen Kompro-
misse, wegen unseres Mangels an Phantasie und Mut zum Engagement. Wenn wir
etwas tun wollen, dann mufl es geschehen nach Riicksprache mit den Betroffenen,
den Jugendlichen selber, und im Kontext einer gemeindebezogenen Pastoral, mit
manchen flankierenden Mafinahmen. Fragen wir uns ernstlich: Wie miifte das Zeug-
nis im Glauben reifer Christen aussehen vor den Jungen: fiir Gott als unsere Zukunft,
fiir den osterlichen Christus, fiir eine vom Geist erwedkte Kirche ,,am Ort“? Auf der
Basis dieses Zeugnisses kinnen die besprochenen ,,religitsen Ubungen und kirchlichen
Veranstaltungen” ans Ziel kommen.
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BRUNO PRIMETSHOFER

Die Beerdigung von Andersgliubigen auf konfessionellen
Friedhofen

Erst kiirzlich ereignete sich in einer Osterreichischen Pfarre der Fall, daB auf dem
katholisch-konfessionellen Friedhof dieser Pfarre ohne Wissen des Pfarrers die Beerdi-
gung eines Andersgliubigen durch einen nichtkatholischen Geistlichen vorgenommen
wurde. Der Fall sei hier zum Anla genommen, den in Usterreich geltenden Bestim-
mungen hinsichtlich des Begribnisses auf konfessionellen Friedhéfen nachzugehen.
Zunichst ist auf den Begriff des konfessionellen Friedhofs an sich einzugehen. Ein
Friedhof ist dann als konfessionell anzusehen, wenn er im Eigentum einer Kirche oder
Religionsgesellschaft oder einer ihrer als juristischer Person konstituierter Einrichtungen
(insbesondere der Pfarren) steht. Liegt solches Eigentum nicht oder nicht mehr vor,
oder sind die Eigentumsverhiltnisse ungeklért, dann ist ein Friedhof im Zweifel dann
als konfessioneller Friedhof anzusehen, wenn er nachweislich von einer kirchlichen
oder religionsgesellschaftlichen Institution oder mit konfessioneller Widmung oder aber
zu einer Zeit errichtet wurde, in der das Beerdigungswesen allgemein noch Sache der
Kirchen oder Religionsgesellschaften gewesen ist, oder wenn er ganz oder teilweise
um eine Kirche herum angelegt wurde?.

Die konfessionellen Friedhéfe fallen grundsitzlich unter die Selbstverwaltung der
jeweiligen Kirche oder Religionsgesellschaft. Das bedeutet auch, da die Kirche (Reli-
gionsgesellschaft) dariiber zu entscheiden hat, wer auf diesem Friedhof beerdigt wird
und wer nicht. Wie noch zu zeigen sein wird, wird dieses Recht der Kirchen (Religions-
gesellschaften) in einer Reihe von Fillen durchbrochen. Bevor auf diese Frage des
niheren eingegangen wird, sei auf nachstehende Unterscheidung verwiesen:

1. Die Beerdigung auf konfessionellen Friedhdfen an sich;

2. die religiése Beerdigung durch fremde Religionsdiener.

1], Gampl, Usterreichisches Staatskirchenrecht, Wien 1971, 201f. Hier finden sich auch
die Hinweise auf die einschligigen Entscheidungen des osterreichischen Verwaltungs-
gerichtshofes.
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Vorab ist festzuhalten, da das gegenstindliche Problem hier ausschlieflich nach den
Normen des Staatskirchenrechts behandelt wird, d. h. nach jenen staatlichen Normen,
die in Osterreich fiir Kirchen und Religionsgesellschaften bzw. deren Verhiltnis
untereinander bestehen. Etwa bestehendes internes Kirchenrecht wird nur am Rande
beriicksichtigt. Dieser fast ausschlieRliche Blick auf das staatliche Recht (Staatskirchen-
recht) rechtfertigt sich von daher, weil ja im konkreten Einzelfall die Frage zur Ent-
scheidung steht, mit welchen staatlichen Zwangsmitteln der katholische Pfarrer gege-
benenfalls gegen die Beerdigung Andersgliubiger auf dem katholisch-konfessionellen
Friedhof vorgehen kann.

Zu 1.: Art. 12 des Gesetzes zur Regelung der interkonfessionellen Verhiltnisse vom
25. 5. 1868 (RGBI 49/1868) trifft in bezug auf Begribnisse folgende Regelung: , Keine
Religionsgemeinde kann der Leiche eines ihr nicht Angehérigen die anstindige Be-
erdigung auf ihrem Friedhof verweigern:

1. Wenn es sich um die Bestattung in einem Familiengrabe handelt, oder wenn

2. da, wo der Todesfall eintrat oder die Leiche gefunden ward, im Umkreise der
Ortsgemeinde ein fiir Genossen der Kirche oder Religionsgenossenschaft des Ver-
storbenen bestimmter Friedhof sich nicht befindet.”

Dies bedeutet also, dal auch einem Nichtkatholiken, gleichgiiltig ob dieser Angehériger
einer anderen Konfession oder ohne religioses Bekenntnis (o. r. B.) ist, unter den im
Gesetz genannten Voraussetzungen die Beerdigung an sich auf dem katholischen
Friedhof nicht verweigert werden kann. Ob die im Gesetz unter 1 bzw. 2 genannten
Voraussetzungen vorliegen, ist von Fall zu Fall zu iiberpriifen.

Zu 2.: Bei der Beantwortung der zweiten Frage ist von dem zugunsten bzw. zu
Lasten der gesetzlich anerkannten Kirchen und Religionsgesellschaften bestehenden
Ausschlieflichkeitsgrundsatz auszugehen. Dieser besagt nach Art. 8 des zitierten
Gesetzes: ,Die Vorsteher, Diener oder Angehérigen einer Kirche oder Religions-
genossenschaft haben sich der von den berechtigten Personen nicht angesuchten Vor-
nahme von Funktionen des Gottesdienstes und der Seelsorge an den Angehdrigen
einer anderen Kirche oder Religionsgenossenschaft zu enthalten.”

Es ist also dem Religionsdiener einer gesetzlich anerkannten Kirche (Religionsgesell-
schaft) verwehrt, Funktionen des Gottesdienstes und der Seelsorge (zu diesen zihlt
zweifellos der Begribnisritus) an den Angehérigen einer anderen Kirche (Religions-
gesellschaft) vorzunehmen, wenn er nicht von den berechtigten Personen darum ersucht
wird. Beziiglich der Verstorbenen kénnen jene Personen um die Vornahme religiGser
Handlungen ersuchen, die iiber die Art der Beisetzung der Leiche zu verfiigen haben®.
Zu den berechtigten Personen zihlen sicher die nichsten Anverwandten des Verstor-
benen. Wenn diese nun den Diener einer fremden Kirche oder Religionsgesellschaft,
d. h. einer Kirche (Religionsgesellschaft), der der Verstorbene nicht angehért hat, um
die Vornahme der Beerdigung ersuchen, dann ist der fremde Religionsdiener zweifel-
los berechtigt, den Begribnisritus vorzunehmen. Dieser Begribnisritus kann auch auf
dem konfessionellen Friedhof einer Kirche (Religionsgesellschaft), der der Verstorbene
nicht angehort hat, abgehalten werden, sofern nur iiberhaupt die unter Abschnitt 1
genannten Voraussetzungen fiir die Beerdigung des Verstorbenen an sich vorliegen.

Zu der im angefiithrten Gesetz (Art. 12) genannten anstindigen Beerdigung ist der
gesamte Begribnisritus zu zihlen, wie ihn die liturgischen Vorschriften der betreffen-
den Kirche (Religionsgesellschaft) vorsehen3, wobei freilich zu beachten ist, daf8 der
fremde Religionsdiener nicht das Recht hat, die Bereitstellung von Kultusgeriten oder
gar des Glockengeldutes von jener Kirche zu verlangen, auf deren Friedhof die Beerdi-
gung vorgenommen wird.

2 R, Héslinger, OJZ 1947, 338.
3 VwGH-Erkenntnis vom 21. 5. 1915 bei Klecatsky-Weiler, Osterreichisches Staatskirchen-
recht, Wien 1958, 91, Anm. 5.
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Es erhebt sich noch die Frage, ob in Usterreich Rechtsnormen einzelner Kirchen
(Religionsgesellschaften) bestehen, denenzufolge die Beerdigung Andersgliubiger bzw.
aus der Kirche Ausgetretener nicht iibernommen wird, oder ob es diesbeziigliche inter-
konfessionelle Abmachungen zwischen den einzelnen Kirchen (Religionsgesellschaften)
gibt. Interkonfessionelle Anordnungen dieser Art sind in Osterreich nicht bekannt.
Nach einem Runderla des Evangelischen Oberkirchenrates vom 21. 4. 1953, Z1 2796/53
sind die Seelsorger der evangelischen Kirche AB und HB in Usterreich angewiesen,
die Beerdigung von aus der Kirche Ausgetretenen nicht vorzunehmen. Wenn die
Beerdigung von den Hinterbliebenen erbeten wird, so kann der betreffende Seelsorger
sich mit Gebet und Wortverkiindigung an der Beerdigung beteiligen, darf aber keine
Einsegnung vornehmen. Hiebei ist an den Fall gedacht, daf die Hinterbliebenen
Angehorige der evangelischen Kirche sind. Sind die Hinterbliebenen hingegen katho-
lisch, so ist nach dem zitierten Runderla die Bitte um eine Beerdigung seitens des
evangelischen Seelsorgers abzulehnen?.

Auf eine Anfrage an die Kirchenleitung der altkatholischen Kirche Usterreichs wurde
mitgeteilt, da8 zwar die Beerdigung von aus der altkatholischen Kirche Ausgetretenen
nicht vorgenommen wird, da8 aber gewohnheitsrechtlich die Beerdigung Andersgliubi-
ger bzw. aus anderen Kirchen Ausgetretener vorgenommen wird.

Die genannte Frage ist auch von untergeordneter Bedeutung. Denn selbst wenn inner-
kirchliches Recht von der Art bestiinde, daf die einzelnen Kirchen (Religionsgesell-
schaften) es ablehnen, die Beerdigung Andersgliubiger vorzunehmen, ja selbst wenn
diesbeziigliche interkonfessionelle Abmachungen bestiinden, so konnten derartige
Rechtsnormen nur eine sekundire Bedeutung haben. Sobald nimlich ein Religions-
diener, wenngleich etwa im Gegensatz zum internen Recht seiner Kirche bzw. im
Gegensatz zu interkonfessionellen Abmachungen, die Beerdigung eines Andersgliubi-
gen bzw. eines aus der Kirche Ausgetretenen auf einem fremden Friedhof vornimmt,
so kann er nach staatlichem Recht nicht daran gehindert werden. Denn die etwa
bestehenden kirchlichen Rechtsnormen bzw. interkonfessionellen Abmachungen stellen
zweifellos im Sinne von Art. 15 S5tGG eine ,innere Angelegenheit” einer gesetzlich
anerkannten Kirche oder Religionsgesellschaft dar, die in den Bereich der kirchlichen
Selbstverwaltung fillt. Staatliche Ingerenz ist in diesem Falle ausgeschlossen. Vor dem
staatlichen Recht wire das Unterlassen der Beerdigung eines Andersgliubigen auch
dann nicht erzwingbar, wenn die Vornahme der Beerdigung gegen innerkirchliches
Recht verstiele, sofern nur iiberhaupt die Beerdigung als solche nach MaBgabe der im
staatlichen Recht genannten Voraussetzungen erfolgt®. Wenn aber schon das staat-
liche Recht an sich keine Erzwingbarkeit einer innerkirchlichen Rechtsnorm vorsieht,
dann kann um so weniger eine andere Kirche (Religionsgesellschaft) die Einhaltung
dieser Bestimmungen seitens der anderen Kirche mit staatlichen Zwangsmitteln for-
dern.

Es ergibt sich also: Wenn und insoweit die Voraussetzungen fiir die Beerdigung eines
Andersglidubigen auf einem konfessionellen Friedhof nach Mafigabe des staatlichen
Rechts gegeben sind, kann auch eine durch den fremden Religionsdiener vorgenom-
mene religidse Beerdigung innerhalb der beschriebenen Grenzen nicht verhindert
werden.

4 Amtsblatt fiir die Evangelische Kirche AB und HB in Usterreich, Jg. 1959, Nr.71; vgl.
OAKR 11/1960, 59 f.
5 Nach Art. 12 des interkonfessionellen Gesetzes vom 25. 5. 1868.
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PETER GRADAUER

Romische Erlisse und Entscheidungen

Zusammenlegung von Kongregationen

Die beiden romischen Kongregationen fiir die Disziplin der Sakramente und fiir den
Gottesdienst sind ab 1. August 1975 zu einer einzigen Kongregation zusammengelegt.
Diese Mafnahme des Papstes stellt eine rein strukturelle Reform dar; denn die neue
,JKongregation fiir die Sakramente und den Gottesdienst” (,,Sacra Congregatio pro
Sacramentis divinoque Cultu”) iibernimmt mit unwesentlichen Abstrichen denselben
Aufgabenbereich, den die bisherigen Kongregationen hatten. Dem entspricht auch die
Gliederung der neuen Kongregation: Dem Kardinal-Prifekt (derzeit James Robert
Knox) ist ein einziger Sekretir unterstellt (Erzbischof Antonio Innocenti); die Kon-
gregation gliedert sich in zwei Abteilungen: eine fiir die Disziplin der Sakramente und
eine zweite fiir den Gottesdienst; jede wird von einem Untersekretir geleitet. Paul VI.
hat nach seinen Worten diese Mafinahme getroffen, da sich seit 1969 gezeigt hat,
daf die Bezichungen zwischen den beiden Kongregationen so intensiv und iiberein-
stimmend sind, so da88 es nur eine Frage der Praxis sein konnte, sie zu einer einzigen
zusammenzufassen. (Apostolische Konstitution ,,Constans Nobis studium” vom 11. Juli
1975 mit Rechtswirkung vom 1. August 1975; AAS LXVII [1975], 417—420.)

Okumenische Zusammenarbeit

Das vatikanische Sekretariat fiir die Einheit der Christen verdffentlichte ein Dokument
iiber ,,6kumenische Zusammenarbeit auf regionaler, nationaler und &rtlicher Ebene”,
das die ,,Vielfalt der Formen und Strukturen” in der 6kumenischen Bewegung offiziell
als berechtigt anerkennt. In Weiterfithrung des vor einigen Jahren publizierten ,Uku-
menischen Direktoriums” soll ein weiterer Schritt zur Verwirklichung des Ukumenis-
mus in der kath. Kirche getan werden. Ausdriicklich wird die Vorrangigkeit des
Skumenischen Einsatzes fiir das Leben der Kirche unterstrichen und eine gewisse
Freiheit der Ortskirchen bei der Gestaltung Skumenischer Initiativen anerkannt;
ebenso wird klar hervorgehoben, daf die Vielfalt kumenischer Beziehungen inner-
halb der Gesamtkirche weiterentwickelt werde und keineswegs in gegensitzlichen
Bahnen oder getrennt voneinander verlaufen soll. Das Dokument zeigt deutlich, da
der Skumenische Einsatz von dem in den Konzilsdekreten herausgearbeiteten Kir-
chenverstindnis angeregt wird. Danach sind die Bischofe Garanten und sichtbares
Prinzip der Einheit der Ortskirche; sie stehen ihrerseits in Gemeinschaft mit dem
Bischof von Rom, der wiederum das Fundament der Einheit der Gesamtkirdhe ist.

Um die berechtigte Vielfalt der kumenischen Betitigung darzustellen, werden ver-
schiedene Bereiche und Formen &kumenischer Tatigkeit angefithrt, z. B. die Teil-
nahme an Gebet und Gottesdienst, gemeinschaftliche Initiativen seelsorglicher Art,
Zusammenarbeit im Gesundheitswesen, in der Erziehung, in der Lésung sozialer
Probleme bis hin zum formellen Dialog der kath. Kirche mit anderen Kirchen und
Gemeinschaften. Den Kirchenriten und Christenriten wird eine besondere Bedeutung
fiir den Skumenischen Einsatz der Katholiken zugeschrieben. Die kath. Kirche ist
bereits in 19 solcher nationalen Kirchenrite und in einer regionalen Kirchenkonferenz
Mitglied. Das Dokument untersucht, welche Folgen sich aus einer solchen Mitglied-
schaft fiir die kath. Kirche ergeben und welche Aufgabe diese Rite auf dem Weg zur
Einheit der Christen haben. Es verschweigt auch die Probleme nicht, die bei dieser
Zusammenarbeit zu meistern sind, wenn es z. B. um die Abgabe offentlicher Erkli-
rungen seitens dieser Rite oder um gemeinsame soziale Aktionen geht.

Das Dokument schliefft eine Reihe seelsorglicher und praktischer Richtlinien fiir die
Skumenische Titigkeit auf ortlicher Ebene an. Art und Weise des Vorgehens seien
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nicht iiberall in gleicher Weise niitzlich; was in dem einen Land gelte und frucht-
bringend sei, kénne Ffiir ein anderes schidlich sein. Strukturen sollten nach Méglich-
keit nicht vermehrt werden. Die Bischofskonferenzen sollen in Zusammenarbeit mit
dem Vatikan vorgehen, vor allem, wenn es sich um bilaterale Gespriche iiber die
Glaubenslehre auf der Ebene einer Region, eines Landes oder einer Ortskirche handelt.
Das SchluBkapitel wendet sich den ,,informellen Gruppen” zu, die sich fiir Skumenische
Aktionen einsetzen. Thre Erfahrungen konnen neue Anregungen bieten, sofern sie
selbst die Reinheit der kath. Lehre bewahren und in voller Gemeinschaft mit der
Hierarchie arbeiten. (Instruktion des Sekretariates fiir die Einheit der Christen vom
22. Februar 1975; ,,.L’Osservatore Romano” Nr. 155 vom 7.—8. Juli 1975.)

Dimonenlehre der Kirche

Gegen die Ansicht jener Theologen, fiir die ,Satan” oder ,,Teufel” nur mythologische
Personifikationen sind, um den Einfluf der Siinde und des Bésen auf die Menschheit
dramatisch zu unterstreichen, wendet sich das vatikanische Dokument ,Christlicher
Glaube und Dimonenlehre”. Die umfangreiche Studie, iiber Auftrag von einem unge-
nannten Fachtheologen erarbeitet, wird von der Kongregation fiir die Glaubenslehre
als ,,sichere Grundlage der seit den Anfingen des Christentums unveriinderten kirch-
lichen Lehre” empfohlen.

Auf die Versuche, den ,Satan” zu ,entmythologisieren” und den , Teufel” als Person
zu ,,verabschieden”, antwortet die Studie zuniichst mit ausfiihrlichen Zeugnissen aus
dem NT (das Problem im AT wird nicht behandelt). Wer behauptet, die Aussagen
Jesu iiber den Satan seien nur Anpassung an die religisen Vorstellungen seiner
Umwelt, wisse sehr wenig iiber die damalige Zeit und die Persénlichkeit Christi. Jesus
habe den Satan zwar niemals zum Mittelpunkt seiner Verkiindigung gemacht, jedoch
von ihm in entscheidenden Augenblicken und mit wichtigen Erklirungen gesprochen.
Der Satan, dem Jesus mit seinen Teufelsaustreibungen entgegengetreten ist und
dem er in der Wiiste und in der Stunde seines Leidens begegnet ist, kann nicht
einfachhin das Produkt der menschlichen Gabe sein, Mirchen erzihlen zu kénnen und
Ideen zu personifizieren. Er kann nicht das verirrte Uberbleibsel einer primitiven
Kultursprache sein.” Auch Paulus unterscheidet den Satan sehr klar von der Siinde.
Fiir jhn ist Satan ein personliches Wesen, ,der Gott dieser Welt”, ein hinterlistiger
Widersacher, der verschieden ist von uns Menschen und von der Siinde, die er uns
einfliistert. Wenn auch der Einflu des Teufels auf den Menschen innerer Art ist, so
ist es doch nach dem Jo-Ev und nach der Apk ,unméglich, in seiner Erscheinung
nur eine Personifizierung der Siinde und der Versuchung sehen zu wollen”. In der
aus der Hl. Schrift gendhrten Uberzeugung, daf der Satan und die Dimonen die
Widersacher der Auferstehung sind, haben auch die Kirchenviiter nicht unterlassen,
die Gliubigen an deren Existenz und Wirksamkeit zu erinnen. Das 4. Laterankonzil,
mit dem sich die Studie ausfiihrlich befalt, hat schlieflich festgestellt, da8 Teufel und
Dimonen Geschdpfe des einzigen Gottes sind, ,die nicht von ihrem Wesen her bdse
sind, sondern es durch eigene freie Willensentscheidung geworden sind”.

Gerade weil die Wirklichkeit der Dimonen heute von manchen in Zweifel gezogen
wird, hilt es die Glaubenskongregation fiir notwendig, auf diese Lehre der Kirche
hinzuweisen. Die Existenz der Dimonenwelt offenbare sich nimlich in der Lehre des
Evangeliums als eine ,dogmatische Tatsache”. Weder die Exegeten noch die Theologen
sollten die Warnung des Papstes iiberhdren, der bei der Generalaudienz am 15. No-
vember 1972 festgestellt hat: ,,Wer sich weigert, die Existenz der Dimonen anzu-
erkennen, verlifit den Bereich der biblischen und kirchlichen Lehre; ebenso, wer aus
ihnen ein in sich stehendes Prinzip macht, das nicht wie jegliche Kreatur von Gott seinen
Ursprung hat, oder wer sie als eine Pseudo-Realitit, als eine begriffliche und phantasie-
volle Personifizierung der unbekannten Ursachen unserer Ubel erklart.”
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Ausdriidklich wird in dem Dokument jeder Aberglaube und jede Magie abgelehnt
und davor gewarnt, einen dimonischen Einfluf als leichten Vorwand fiir eigenes
Versagen oder eigene Schuld anzugeben. Wenn von einem méglichen Eingriff Satans
gesprochen wurde, habe die Kirche stets, wie bei den Wundern, eine kritische Uber-
priifung angeordnet. Bedauert wird jedoch, da8 den Exorzismen nicht mehr die Bedeu-
tung zuerkannt wird, die sie in den ersten Jahrhunderten des Christentums noch
hatten. Das Dokument belegt in diesem Zusammenhang ausfiihrlich, daf das rémische
MeBbuch von 1970 weiterhin die Uberzeugung der Kirche iiber das Eingreifen damoni-
scher Machte wiedergebe. AbschlieBend heifit es, da8 die Wirklichkeit der Démonen,
die durch das bezeugt werde, was die Menschen das Geheimnis des Bésen bezeichnen,
auch heute noch ein Ritsel bleibt: ,Es konnte jedoch geschehen, daB in unserer
Zivilisation, die so sehr einem weltlichen Horizontalismus huldigt, die unerwarteten,
heftigen Ausbriiche dieses Geheimnisses ein etwas feinfiihligeres Empfinden fiir deren
Verstindnis vermitteln.” (,,L’Osservatore Romano”, Deutschsprachige Ausgabe vom
4. und 11. Juli 1975.)

PAULUS GORDAN

Kirche in der Welt von heute

Nur bei totaler Sonnenfinsternis siecht man am Tage das Licht der Sterne. Andererseits
zeichnen sich auch nur im hellen Glanz der Sonne die schwarzen Schatten deutlich ab.
Sinn dieser Gleichnisrede: In den letzten Monaten ist die Sonne des Hl. Jahres 1975
zur vollen Mittagshhe emporgestiegen und hat alle anderen Lichter ihrer Leuchtkraft
beraubt. So hat es den An-Schein, als gibe es nur noch die Sonne Roms! Jedoch treten
darum auch iiberall auf dem Erdkreis die dunklen Schatten um so schirfer hervor. Es
wird nétig sein, geblendeten Auges zwar, behutsam die iibrigen Leuchten im Antlitz
der Kirche in der Welt von heute zu suchen, iiberdies aber die Blicke von den Finster-
nissen nicht wegzuwenden.

Zunichst jedoch ein Wort iiber die Lichtquelle selbst: Das HI. Jahr 1975. Ist es ein
kirchengeschichtliches Ereignis oder nicht? Ein Endurteil kann der Zeitgenosse freilich
nicht vorwegnehmen, nur ein paar Erwigungen anstellen: Die Vergangenheit scheint
die Behauptung zu rechtfertigen, da8 kein ,Hl. Jahr” je wirklich Epoche gemacht hat,
das heiflt: kirchen- und weltgeschichtlich relevant geworden ist. Sehr deutlich wurde
das auf einer Dokumentenschau ,,600 Jahre Heiliges Jahr”, die vom Geheimarchiv des
Vatikans veranstaltet worden war. Es war erstaunlich zu sehen, wie stetig und
unbeirrbar der nun einmal festgelegte Rhythmus der HI. Jahre sich iiber die bewegte
Zeit- und Weltgeschichte hinweg durchgehalten hat. Jedenfalls spiegelte -sich in den
dargebotenen Dokumenten keines der ungeheuren Ereignisse, wie es etwa die Glaubens-
spaltungen des 16. Jh. waren, oder die Schrecken des 30jihrigen Krieges, die Weltwende
der Franzbsischen Revolution mit allen ihren Folgen fiir Papsttum und Kirche. Man
wird an die Verse erinnert, die im FAUST II (Klassische Walpurgisnacht) die Sphinxe
sprechen:

Sitzen vor den Pyramiden / zu der Vélker Hochgericht;

Uberschwemmung, Krieg und Frieden / und verziehen kein Gesicht.

Sowenig wie das Kirchenjahr sich mit dem biirgerlichen Jahr deckt, und, seinem eignen
Rhythmus folgend, die Dynamik des biirgerlichen Jahres nicht zu beeinflussen scheint,
sowenig wirkt wohl auch das HI. Jahr auf den Weltlauf ein.
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In der Tat schwebt auch das Hl. Jahr 1975 in einem seltsam zeitlosen und geschichts-
jenseitigen Raum. Seine Thematik , Erneuerung und Verséhnung”, an sich mit bewuf3t-
seins- und systemveridndernder Brisanz geladen, wird mehr religids-intimistisch dar-
gestellt und gelebt als gegenwartsbezogen und wirklichkeitszugewandt interpretiert.
Welche Tiefen- und Fernwirkungen solche innerlich-spirituellen Vorginge allerdings
haben konnen, kann begreiflicherweise niemand voraussagen. Immerhin lassen sich
zwei Dinge als unbestreitbare Geschichtsphinomene festzustellen: 1. der wahrnehm-
bare duBere Erfolg des Jubiliums, der sich in der iiber alle Erwartungen grofien Zahl
der Rombesucher — man schitzt sie einstweilen, bis zum Vorliegen genauer Statistiken,
auf etwa 8 Millionen —, und 2. die bewundernswerte Durchhaltekraft des 78jihrigen
Papstes, der sich keiner Anforderung versagt und durch seine Worte und Gesten der
vielfach angefochtenen Institution von Papsttum und Kirche eine neue Strahlkraft
verleiht.

Die zahlreichen, vom Papst wihrend des Hl. Jahres vorgenommenen Selig- und Heilig-
sprechungen weisen zudem iiber alles Zeitlich-Geschichtliche insofern hinaus, als an
ihnen ablesbar wird, in welche Sphiren die Kirche hiniiberreicht, um ganz in ihrem
Eigentlichen und ganz bei sich selbst zu sein; denn die Heiligen haben durch den
Glauben sowohl die Welt wie die Kirche in der Welt von heute iiberwunden und sind
eingegangen in jenen Tag, der keinen Abend — und damit auch keine Geschichte mehr
— kennt.

Indessen geht freilich die Alltagsgeschichte der Kirche in Zeit und Welt von heute
weiter ihres Wegs. Auch in Rom feiert man nicht nur, sondern kommt der niichternen
Tagesarbeit nach, — allerdings offenkundig mehr reagierend als regierend. Die Zeit
scheint vorbei, in der die Kirche Weltgeschichte machte; jetzt ist es eher an ihr, Welt-
geschichte duldend und leidend zu erfahren. Immerhin sammeln sich in ihr zweifellos
genug geistliche Kriifte, um sie fiir die Priifungen zu stirken, die ihrer warten. Das
Welttreffen der charismatischen Erneuerungsbewegung in Rom zu Pfingsten gab Zeug-
nis davon, da der Geist lebendig ist und ein neues GemeindebewuBtsein zu schaffen
vermag. Ahnliches wird man von der Meditationsbewegung sagen diirfen, die auf
ihre Weise als frommigkeitsgeschichtliches Faktum mehr und mehr in Erscheinung tritt
und Tiefendimensionen erschlieft, die christlicher Existenz in der Welt von heute iiber
Konfessions- und Religionsgrenzen hinweg eine neue Glaubwiirdigkeit und Fihigkeit
zur Partnerschaft zu verleihen geeignet sind.

Daneben schreitet die Erneuerung der mehr institutionell verfaBten Gemeinschaften
stetig fort: Seelsorgeklerus, Orden und Kongregationen kommen wieder mehr zur Ruhe
und Selbstfindung, ihre Liicken beginnen sich zu schlieBen. Dabei wird jedoch nicht
nur ihre geringer gewordne Zahl, sondern auch eine theologische Neubesinnung
AnlaB, Theorie und Praxis der kirchlichen Amter zu iiberpriifen und zeitgerechte sowie
sachbezogene Formen zu suchen, die dem Gottesvolk in seiner je konkreten Situation —
vor allem in den Missionen — jene Dienste gewihrleisten, deren es zum Leben und
Wachstum bedarf. Das Neue, das da wichst, macht das Bewihrte und Bestehende
jedoch nicht iiberfliissig. Gerade anlifllich der ,,Generalkongregation” der Gesellschaft
Jesu hat der Hl. Stuhl durch sehr massives Eingreifen gezeigt, wie viel ihm an der
Erhaltung der iiberkommenen (und von der Mehrheit der Delegierten selbst fiir
obsolet gehaltenen!) Verfassungsnormen und -formen gelegen ist.

Im Zusammenhang mit der Neustrukturierung des Gottesvolkes heute meldet sich von
Tag zu Tag vernehmlicher eine Stimme, die allzu lange iiberhért worden ist. Das ist —
mit Lautverstirkung durch das ,Jahr der Frau” — die Frauenfrage und damit ver-
bunden der ganze Problemkreis von Ehe, Familie, Geburtenregelung, Abtreibung einer-
seits, der durch Frauen zu versehende Dienst andererseits, — ein iiberaus heifes Eisen,
das man aber nur wird schmieden kénnen, solange es heifl ist. Wollte man abwarten,
bis es kalt und starr wird, wiirde es nur noch als Totschlagwaffe taugen.
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Indessen findet in kirchlichen Kreisen nicht nur das, was man die vom Konzil inspirierte
»Vorwirtsverteidigung” nennen kénnte, seine Anhinger, sondern auch eine ingstliche
Riickzugsstrategie, die den vom Konzil entbundenen Kriften abwehrend gegeniiber-
steht. In einer bis zur Tragik radikalen Form wird das am Drama von Econe sichtbar,
jenem Priesterseminar im Wallis, das unbeweglich in allen kirchlichen Bereichen, vor
allem auf dem Gebiet der Liturgie, an dem Modell von Trient festhalten will und
seinen Kurs trotz Verurteilung durch die hochsten kirchlichen Autorititen fortzusetzen
entschlossen scheint, offenkundig nur die Spitze eines Eisbergs, dessen Kilte die
Glieder des voranschreitenden Gottesvolkes lihmen miiite, wenn es nicht gelinge,
ihn in der Glut pastoraler Liebe zu schmelzen oder ihn — ultima ratio! — zu zer-
triimmern. Auf der anderen Seite haben die gleichen hichsten kirchlichen Autoritdten
(unter wessen Druck auch immer) durch die schonungslose Entfernung von Erzbischof
Bugnini aus seinem Amt als Sekretir der Kongregation fiir den Gottesdienst im Juli
(duBerer Anlaf war die Zusammenlegung dieser Kongregation mit jener fiir die
Sakramente) gezeigt, daB sie gewillt waren oder gedringt wurden, den um die
Liturgiereform hochverdienten und iiberdies sehr besonnenen Mann den Bedenken
jener zu opfern, die in der Liturgie mehr ein Element rémischer Kirchenzucht als eine
Weise lebendigen Gottesdienstes zu sehen scheinen.

*

Kirchenpolitik ist Fortsetzung der Seelsorge mit anderen Mitteln — so kdnnte man ein
beriihmtes Wort von Clausewitz abwandeln. Und so sollte man in heutiger Zeit
wirklich das sehen, was man Kirchenpolitik nennt und oft leichtfertig so be- und
verurteilt, als lebten wir noch im Mittelalter und als ginge es dabei um weltpolitische
Madhtpositionen. Immerhin ist der HI. Stuhl ganz besonders mit der italienischen
Innenpolitik teils verflochten, teils konfrontiert. Lingst schon hat er keine sichere
Stiitze mehr in der Democrazia Cristiana (DC), teils weil diese selbst als Volkspartei
die Verpflichtungen aus dem ,,C” nicht mehr ernst nimmt, teils weil sie, durch innere
Richtungskimpfe ohnehin geschwidcht, auf ihrem linken Fliigel mit dem Angebot der
kommunistischen Partei (PCI) eines ,historischen Kompromisses” liebdugelt. Das alles
wurde in der Regionalwahl vom 15. Juni offenkundig; den Kommunisten gelang es
dabei, ihre Position bedeutend zu verbessern. Die Folge war eine Schwichung der
Regierungskoalition aus DC und Republikanern (mit Unterstiitzung von aufen durch
Sozialisten und Sozialdemokraten) und ein wachsender Druck der Gewerkschaften.
Manches deutet darauf hin, da8 bei den demnidhst fillig werdenden Kommunalwahlen
nicht, wie schon jetzt, nur die Region Lazio, sondern auch die Stadtregierung Roms
orot” werden konnte: AnlaB genug fiir den Kardinalvikar des Papstes fiir das Bistum
Rom, Kardinal Ugo Poletti, dem Marxismus entschiedenen Kampf anzusagen; seit
langer Zeit eine erste und ernste Warnung an die ,,niitzlichen Idioten”, jene zahlreichen
Katholiken, die (aus welchen Griinden auch immer) dem PCI ihre Stimme gegeben
haben und bereit sind, das auch weiterhin zu tun. Der Papst selbst hat in seiner
Ansprache am 9. November in etwas vorsichtiger Form diese Warnung wiederholt
und sich hinter seinen Vikar gestellt. Freilich ist kein Zweifel, da der Vatikan und
die Kirche Italiens auch im Fall eines Erdrutsches nach links iiberdauern wiirden; Rom
ist ja nur deswegen die ,Ewige Stadt”, weil sie wie keine andere die Kunst des Uber-
lebens beherrscht.

Nicht zuletzt in dieser Perspektive ist auch die unbeirrte Fortsetzung der vatikanischen
,,Ostpolitik” zu sehen. Um der Seelsorge willen richtet sich die Kirche auf eine fried-
liche Koexistenz mit marxistisch-leninistisch regierten Staaten ein, ohne deshalb im
mindesten der Ideologie Konzessionen zu machen, wozu freilich im freien Westen nicht
wenige intellektuelle Katholiken bereit zu sein scheinen. Die bisher dafiir eingehan-
delten Vorteile und Freiheiten sehen allerdings fast {iberall diirftig aus, wenn man sie
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mit dem an sich Wiinschenswerten vergleicht; man miiflte sie aber gerechterweise mit
der unbekannten Grofe dessen vergleichen, was passiert wire oder passieren wiirde
ohne eine solche Ostpolitik. Jedenfalls ergibt sich aus dieser Politik zugleich ein Modell
und ein Alibi fiir den immerhin denkbaren Fall eines kommunistischen Italiens. Der
jiingste Besuch von Erzbischof Casaroli in der Bundesrepublik Deutschland (als Privat-
und Héflichkeitsbesuch offiziell bezeichnet) ist zweifellos ein weiterer Schritt in den
Bemiihungen, das staatsrechtliche Faktum der beiden deutschen Staaten auch kirchen-
rechtlich anzuerkennen, wobei allerdings nicht nur auf westdeutsche Empfindlichkeit,
sondern auch auf die begriindeten Sorgen der polnischen Hierarchie Riicksicht zu
nehmen sein wird, die ihre starke Stellung gegeniiber dem Regime durch rémisches
Nachgeben gegeniiber der DDR gefihrdet sehen konnte. Noch weiter nach Osten ist
kirchliche, vor allem zentralkirchlich gesteuerte Politik einstweilen blockiert: Die
Chinesische Mauer zeigt fiirs erste noch keinerlei Bresche, was das Grofireich der Mitte
angeht, und die Besiegelung des Schicksals von ganz Indochina liBt allenfalls eine
schwache Uberlebenshoffnung fiir die Ortskirchen zu. Hier mu nun an die Stelle von
Mission und Aktion einstweilen die schweigende Passion treten.

Ganz anderer Art sind weiterhin die Probleme Schwarz-Afrikas, die nicht zuletzt durch
die Unabhingigkeit von Mozambique und nun auch von Angola in ein neues Stadium
zu treten beginnen. Uberall entbrennt der nationalistische Kampf um Authentizitit
und Identitiit; dadurch wird das Wirken ausliindischer Missionskrifte stark behindert.
Zugleich keimt das ungeliduterte Verlangen nach theologischer, pastoraler, liturgischer
und kirchenrechtlicher Eigenstindigkeit, Konflikte mit Rom bleiben dabei nicht aus oder
werden — wie im Fall von Zaire — nur durch ungewdhnliche Konzessionsbereitschaft
des Hl. Stuhls vermieden oder entschiirft. Bisher ist es noch gelungen, die afrikanische
Hierarchie in enger Verbindung mit Rom zu halten; ein im Weichbild der Ewigen
Stadt abgehaltenes Symposion der afrikanischen Bischofskonferenzen hat diese Bande
zugleich bezeugt und zweifellos verstirkt. Aber es ist zu befiirchten, da die eigentliche
Zerreifprobe noch bevorsteht.

Weiterhin ist Lateinamerika, der oft zitierte ,katholische Kontinent”, Gegenstand kirch-
licher Sorge. Angesichts der Befreiungs- und Revolutionstheologie und des Wirkens
der ,,Christen fiir den Sozialismus” einerseits, der antimarxistischen Militirregierungen
andererseits befinden sich die Bischdfe vielerorts in der unbequemen Lage zwischen
Hammer und Ambo8. In Chile treten sie, so mutig wie mdglich und so behutsam wie
notig, fiir die immer noch nicht garantierten Menschenrechte ein, in Argentinien
versuchen sie, auf die tobenden Wogen der Anarchie beruhigendes Ul zu giefen, in
Uruguay, Paraguay, Bolivien mahnen sie die herrschenden Militirs zur Wieder-
herstellung demokratischer Grundrechte, in Brasilien machen sie sich nicht nur gegen
Folter und soziale Ungerechtigkeit stark, sondern setzen sich fiir die vom Vorriicken der
ausbeuterischen ,,Zivilisation” bedrohte Existenz der Indianerstimme im Amazonas-
gebiet ein. Aus allen diesen Bereichen liegen keine glorreichen Erfolgsmeldungen vor,
aber es gibt keine Buchfiihrung iiber das Schlimmere, das immerhin da und dort
wohl verhiitet werden konnte. Der HI. Stuhl steht teils offen, teils verborgen hinter
solchen Initiativen, und sein Prestige gibt dem Wort und Wirken der Bischdfe zumin-
dest eine verstirkende Echowirkung.

Indessen sind rund um das Mittelmeer neue Brandherde entstanden. Zwar hat sich
die Spannung um Israel fiirs erste etwas gelegt, aber nunmehr ist der Funke auf den
Libanon iibergesprungen, wo die blutigen Unruhen das Gorgonenhaupt eines
Religionskrieges angenommen haben. Das teilweise christliche Land, in dessen Verfas-
sung die konfessionellen Rechte sogar verankert sind, ist fiir den ganzen Nahen Osten
zugleich ein Gradmesser fiir Glaub- und Vertrauenswiirdigkeit von Christentum und
Kirche. Die waffenstarrende Verstrickung der maronitischen (katholischen) Christen
in diesen Biirgerkrieg mufl daher unabsehbaren Schaden anrichten. Es ist nicht bekannt,
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wie weit iiber die Bemithungen der &rtlichen Hierarchien hinaus auch der HI. Stuhl
wihrend der Kdmpfe friedenstiftend hat wirken kénnen. Immerhin hat der Vatikan
im November eine eigene Delegation unter Leitung von Kardinal Bertoli in den Libanon
entsandt, um dazu beizutragen, da8 der indessen vereinbarte Waffenstillstand zwischen
den Gegnern gefestigt und in einen wirklichen Frieden verwandelt werde.

Hingegen sind die Probleme, die iiber der iberischen Halbinsel lagern, einstweilen noch
véllig undurchsichtig. Zwar hat der portugiesische Staatsprisident Costa Gomez bei
einem Besuch im Vatikan im Oktober dem Papst versichert, daf die Vereinbarungen
des Konkordats weiterhin bestehen blieben. Aber niemand weif3, welche Autoritit
hinter solcher Aussage wirklich steht. Der Girungsproze$ in dem kleinen Land, das
zudem von dem Fliichtlingsstrom aus Angola iiberflutet wird, geht weiter, und wer
kann sagen, ob er nicht zur volligen Zersetzung fiihren wird? Und da es in Portugal
weithin an religiéser Substanz fehlt, wire auch die dortige Kirche einer ihr etwa
zufallenden Fiihrungsrolle kaum gewachsen. Was Spanien betrifft, so hat der Hl. Stuhl
nach den Hinrichtungen der 5 Terroristen im Einklang mit der &6ffentlichen und
verdffentlichten Weltmeinung gehandelt und seinen Abscheu vor den Bluturteilen
deutlich bekundet, ebenso deutlich allerdings auch seine Verurteilung des politischen
Terrors. Immerhin kam darin abermals eine sichtbare Distanzierung vom herrschenden
Regime zum Ausdruck, gewifl eine Unterstiitzung fiir die wachsende Opposition inner-
halb der spanischen Hierarchie und weiter Kreise der Gldubigen, die erwartungsvoll in
die Zukunft schauen. Man kann sicher sein, daf alle verantwortungsbewuf8ten Gruppen
im Spanien nach Franco vor nichts so sehr zuriickschrecken wie vor dem Gespenst eines
neuen Biirgerkriegs. Ob ein organischer Ubergang in eine freiheitlichere Staats- und
Gesellschaftsform auf friedliche Weise gelingen wird, ist noch eine offene Frage. Keine
Frage jedoch ist es, dal sich sowohl der Hl. Stuhl wie die ortlichen Leitungsorgane der
Kirche in Spanien auf der Seite derer befinden werden, die einen solchen Ubergang auf
alle Weise zu fordern bereit sind, schon deshalb, weil sie wissen, daf die Alternative
zu diesem Ubergang nicht anders lauten konnte als: Untergang,.

*

So gelten fiir diesen hier betrachteten Zeitabschnitt der Geschichte der Kirche in der
Welt von heute die Worte des Apostels: ,,Es gab nur Triibsal in jeder Hinsicht; auflen
Kimpfe, innen Angste.”” Doch gilt auch, was der Apostel weiter schreibt: ,,Aber Gott,
der sich der Gedriickten annimmt, hat uns getréstet durch die Ankunft des Titus”
(2 Kor 7, 5f). War dem Apostel Paulus die Ankunft des Titus Quelle des Trostes,
so mag fiir den Nachfolger des Apostels Petrus eine solche Trostquelle das gegen-
wirtige HI. Jahr sein, das sich nun zum Ende neigt und in den Adventus Domini,
die Ankunft des Herrn, hiniiberleitet und damit Anla8 wird zu jener Lobpreisung, mit
weldher der Apostel den gleichen Brief einleitet:

Gepriesen sei Gott, der Vater unseres Herrn Jesus Christus, der Vater der Erbarmung
und Gott allen Trostes, der uns in all unserer Bedringnis tréstet, damit auch wir
andere zu trosten vermdgen, die in irgendwelcher Bedringnis sind, mit der gleichen
Ermutigung, mit der wir selbst von Gott ermutigt werden.”
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KARL GASTGEBER

Literaturbericht zur Pastoraltheologie

1. Eine gute Ubersicht iiber die gegenwirtigen Bestrebungen in Lehre und Forschung
auf pastoraltheologischem Gebiet bietet der von R. ZerfaB/F. Klostermann heraus-
gegebene Sammelband ,,Praktische Theologie heute” (Griinewald, Mainz/Kaiser, Miin-
chen 1974). Die von 53 evang. und kath. Gelehrten behandelten Teilgebiete umfassen:
1. Zur Geschichte der Disziplin, 2. Wissenschaftstheoretische Probleme (Theorie-
Praxis-Problem, Ansiitze zu einem neuen Selbstverstindnis, Methodenproblem, Teil-
oder Nachbardisziplinen?), 3. Einzelne Bereiche der Praktischen Theologie, 4. Didak-
tische Probleme der Praktischen Theologie, 5. Kirchliches Handeln als Anstof8 fiir die
praktische theologische Reflexion.

Die darin aufgegriffenen Fragen und Antworten gehen weit iiber das von Arnold/
Rahner herausgegebene ,Handbuch der Pastoraltheologie”, das eine gediegene Zu-
sammenfassung im ,Lexikon fiir Pastoraltheologie” (Freiburg 1972) erhalten hat,
hinaus. Der Schwerpunkt liegt auf der wissenstheoretischen Grundlegung der Prak-
tischen Theologie, wobei ausfiihrlich das Theorie-Praxis-Problem behandelt wird.
(Neuerdings hat L. Bertsch in seinem Buch ,Theologie zwischen Theorie und Praxis”
[Freiburg 1975] dazu einen wertvollen Beitrag geleistet.) W. Steck und ]. Miiller
fiihren zu den Urspriingen der Pastoraltheologie bei Stephan Rautenstrauch und
Anton Graf zuriick. A. Miiller weist auf das fiir die Praktische Theologie wichtige
Verhiltnis von Kirche und Gesellschaft hin. Schwieriger gestaltet sich -die Erhebung
des theologischen Prinzips oder besser der Prinzipien der Pastoraltheologie. Gold-
brunner vertritt das Inkarnationsprinzip, Gries! den Selbstvollzug der Kirche, Schuster
den Anspruch der Sache Jesu, Zerfaf die Handlungswissenschaft, Spiegel die empiri-
sche Theologie, G. Otto die kritische Theorie der religiésen Praxis (sein Praktisch-
theologisches Handbuch [Furcheverlag Hamburg 1975] beschiiftigt sich ausfiihrlich
mit den heutigen Problemen der Seelsorge). Die Beziehungen zu den Humanwissen-
schaften werden von J. Scharfenberg zur Psychologie und Psychotherapie, von G. Altner
zur Verhaltensforschung und A. Pompey zur Medizin hergestellt. Aus den Spezial-
gebieten der praktischen Theologie werden nur einige aktuelle Probleme heraus-
gegriffen, wie Gemeindeaufbau (Biumler), Predigt (Kleemann), seelsorgliche Beratung
(Riess), Diakonie und Caritas (Hollweg), Offentlichkeitsarbeit und Massenkommuni-
kation (Stihlin) und Kirchenleitung und Kirchenplanung (Daiber). Das Gebiet der
Sakramentenpastoral scheint aus Skumenischen Erwigungen heraus gestrichen worden
zu sein. Die Schwierigkeit didaktischer Probleme in der Praktischen Theologie heute
zeigen M. Josuttis, G. Otto, in ihren Curricula fiir das Studium der Praktischen
Theologie auf. H. Korsten, Roessler und Haarsma spezialisieren sich auf die klienten-
zentrierte Fortbildung bzw. Supervision. Die von kirchlichem Leben herkommenden
AnstoBe fiir die praktische Theologie untersuchen unter anderem F. Klostermann und
K. W. Dahm.

Inzwischen wurde die Reihe ,Pastorale 2, Handreichung fiir den pastoralen Dienst”
mit den drei letzten Faszikeln: Die gottesdienstlichen Versammlungen der Gemeinde,
Krankheit und Tod, Caritas und Diakonie abgeschlossen. In den 12 Heften dieser
wertvollen Kurzinformation iiber die heutige pastorale Praxis finden Seelsorger und
Laien viele Anregungen. Das Heft ,Krankheit und Tod’' zeigt auch die medizinische
Sicht des Krankseins mit seinen verschiedenen Formen und Phasen auf und arbeitet
gut den pastoralen Einstieg und das Mitwirken des Krankenhausseelsorgers im Team
der Krankenbetreuung heraus. Diesem Team wird auch fiir eine tiefere Einstellung
vor dem Geheimnis des Sterbens und des Todes Hilfe geboten. Das Heft ,Caritas
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und Diakonie’ zeigt die Notwendigkeit dieser oft iibersehenen Grundfunktion der
Kirche und christlichen Nichstenliebe auf.

2. Uber Gemeindepastoral erscheinen viele Publikationen. Allen voran ist das Stan-
dardwerk von F. Klostermann, Gemeinde — Kirche der Zukunft, 2 Bde, (Herder, Frei-
burg 1974) zu nennen. Es stellt die Prinzipien der kirchlichen Strukturreform, der
dazu notwendigen Dienste und Funktionen der Kirche dar und weist auch auf die
Strukturen einer Kirche von morgen hin. Was Klostermann hier mit grofler Sach-
kenntnis und auBerordentlichem Fleif zusammengetragen hat, dient sowohl dem
wissenschaftlich interessierten Pastoraltheologen, wie auch dem Praktiker in der
Seelsorge als erstrangige Informationsquelle und als Anregung fiir mutige Modell-
versuche. Es erhebt sich aber die Frage, ob man nicht schon an die Grenzen der
Strukturforschung gestoflen ist und die immer geringer werdende Zahl der Triger
kirchlicher Dienste vor der Fiille der Aufgaben zu resignieren beginnt. Fiir den Prak-
tiker gut zu brauchen sind der als Ringbuch herausgegebene ,Materialdienst —
Gemeindearbeit 4” (Mainz 1974) und die Reihe ,Pfarrei heute” mit den Heften
Berufswelt, In der Gemeinde, Jugend und Gemeinde und Der Pfarrverband von
Otto Selg (Regensburg 1974). Viele wertvolle Anregungen findet man bei Schmidt
Gerhard, Pfarrgemeinderat und Kommunikation (Miinchen-Freiburg 1974). Von
W. Zauner wurde ,Der Pfarrgemeinderat’ herausgegeben, worin Struktur, Spirituali-
tdt, Funktion und Organisation dieses wichtigen Gremiums der Pfarren beschrieben
wird. Uber die Triger kirchlicher Dienste hat die Schweiz, Deutschland und Oster-
reich Priesterumfragen durchgefithrt. Kommentare dazu schrieben A. Miiller, , Priester
— Randfigur der Gesellschaft?”’, und P. Zulehner ,Kirche und Priester zwischen dem
Auftrag Jesu und den Erwartungen der Menschen” (Herder, Wien 1974). Das Problem
der Laientheologen greift Leo Karrer, ,Laientheologen in den pastoralen Berufen”,
auf und sieht in jhnen eine Chance in und fiir die Kirche. Die zahlreichen Hinweise
fiir Berufsausbildung und -bedingungen werden von den Ausbildungsstellen beachtet
werden miissen.

3. Aus dem weiten Bereich der Pastoralpsychologie seien einige Editionen genannt:
Das Pastoralanthropologische Wérterbuch (Herder, Freiburg 1975) wurde von einem
Team redigiert. Die Auswahl der einzelnen Stichworte wurde zwar gut iiberlegt,
muBte aber durch die von vornherein begrenzte Seitenzahl des Lexikons unzureichend
ausfallen. Damit sollten zunichst pastoralmedizinische Probleme behandelt werden.
Der grofle Bereich der anthropologischen Fragen forderte zu einer Stellungnahme
heraus, die iiber das Warterbuch hinaus durch eine Faszikelreihe erfolgen soll. Uber
den Dienst der Praktischen Theologie an einer Medizin im Umbruch schrieb H. Pom-
pey seine Habilitationsschrift ,Fortschritt der Medizin und christlichen Humanitéit”,
Uber die ,,Neuen Perspektiven der Pastoralpsychologie” (Hg. R. Riess Gottingen 1974)
informieren evang. Fachwissenschaftler wie Scharfenberg, Y. Spiegel, D. Stollberg
u. a. iiber Theorien und Probleme der pastoralen Praxis. In seiner Monographie
Seelsorge, Orientierung, Analysen, Alternativen” (Gottingen 1973) hat sich Riess
besonders mit Problemen der gegenwirtigen Poimenik (Seelsorge und Sakularisie-
rung, Seelsorge und Identititskrise, Seelsorge und Psychotherapie, Seelsorge und
Kommunikation) eingehend befafit. Die im 2. Teil dargebotenen Paradigmen gegen-
wirtiger Poimenik heben besonders die kerygmatische und partnerzentrierte Seel-
sorge hervor.

In diesem Zusammenhang sei auch auf A. Langenmeiers ,Familidre Umweltfaktoren
und neurotische Struktur’ (Gottingen 1975) und das Buch B. Mattusek ,Kreativitiit
als Charice. Der schipferische Mensch in psychodynamischer Sicht” (Miinchen 1974)
aufmerksam gemacht, da sie den Seelsorgern notwendige Kenntnisse und wertvolle
Anregungen vermitteln. Auch fiir den Pastoraltheologen bedeutsam ist das Buch von
H. Miihlen ,Die Erneuerung des christlichen Glaubens” (Miinchen 1974). Nach
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Miihlens Intention soll damit eine neue Epoche in der Geschichte des Glaubens
beginnen. Der Leser wird von den Darlegungen iiber die Geisterfahrung fasziniert
sein. Eine tiefgreifende Erneuerung der Theologie und der Kirche konnte damit
beginnen. Es ist nur zu hoffen, daf viele Seelsorger von der charismatischen Erneue-
rungsbewegung erfaft werden und eine neue Ara der Pastoral beginnt.

Auf dem Gebiet der Kerygmatik ist seit dem Erscheinen des Handbuches der Ver-
kiindung von B. Dreher/N. Greinacher/F. Klostermann (Freiburg 1970) ein starkes
Interesse fiir die Sprechakttheorien und die Verwendung von lernpsychologischen
Erkenntnissen in der Predigt festzustellen. Es sei besonders auf H. Arens , Predigt als
Lernprozefs” (Miinchen 1972) und auf die von G. Hierzenberger herausgegebene
»Thematische Verkiindigung — Was heifit das?” (Wien 1974) hingewiesen. Im Come-
nius-Institut Miinster erschien 1975 ,,Didaktik der Predigt, Modelle zur homiletischen
Ausbildung und Fortbildung”, worin die Referate des homiletischen Kongresses in
Augsburg 1975 verdffentlicht wurden.
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Der heilige Wolfgang. Leben, Legende, Kult.
(92 S., 168 Bildtafeln) OU. Landesverlag, Linz
1975. Ln. S 348.—, DM 49.—.

HERAUSGEBER

BENEDIKTINER DER ERZABTEI BEURON,
Der grofle Sonntags-Schott fiir die Lesejahre
A-B-C, Originaltexte der deutschsprachigen
Altarausgabe des Mefbuchs und des Lektio-
nars, erginzt mit den lateinischen Texten des
Missale Romanum. (40. u. 1815.) Herder,
Freiburg 1975. Plastik Bd. I DM 39.50,
sfr 45.60, S 298.—. Der grofle Wochentags-
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Schott, 1.Teil: Advent bis 13. Woche im
Jahreskreis (38. u. 2196.) Herder, Freiburg
1975. Gb. ab DM 39.50.

Volks-Schott fiir das Lesejahr B. (975.) Her-
der, Freiburg 1975. Plastik Bd. II. DM 12.80.
BEUTLER JOHANNES / SEMMELROTH
OTTO, Theologische Akademie, Bd. 12. (115.)
Knecht, Frankfurt/M. 1975. Brosch. DM 14.80.
BEYERLIN WALTER, Religionsgeschichtliches
Textbuch zum Alten Testament. (Grund-
risse zum Alten Testament. ATD Ergin-
zungsreihe 1) (303 S., 4 Bildtafeln, 15 Abb.)
Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen 1975.
Kart. DM 28.—, Subskr. DM 25.—.

CARLEN LOUIS / STEINEGGER FRITZ,
Festschrift Nikolaus Grass. 1I.Bd.: Aus Ge-
schichte und Recht der Almen, Kultur- und
Kunstgeschichte, Volkstum, Wissenschafts-
geschichte, Aus der Sippen- und Familien-
geschichte des Jubilars. (XVI u. 648 S.,
48 Bildtafeln, 11 Farbtafeln) Wagner, Inns-
bruck 1975. Hln. S 1380.—.

DIEPOLD P. / RITTER U. P., Taschen-Tutor.
Altes Testament, Teil 2. Vom Ende des
Staates Juda bis zum Ausgang des Alten
Testaments. Vandenhoedk & Ruprecht, Git-
tingen 1975. Geh. DM 17.50.

EID VOLKER, Euthanasie oder Soll man auf
Verlangen téten? (191.) Griinewald. Mainz
1975. Kart. DM 21.50.

ERNST WILHELM, Das Leben beten. (287.)
St.-Benno-V., Leipzig 1975. DM 6.—.

FEIFEL ERICH, Studium kath. Theologie.
Berichte - Analysen - Vorschlige. Bd. 4: Kle-
mens Richter, Zum Berufspraxisbezug des
Theologiestudiums. (187.) Benziger, Ziirich
1975. Kart. lam.

FRIES HEINRICH / VALESKE ULRICH,
Verséhnung. Gestalten - Zeiten - Modelle.
(315.) Knecht, Frankfurt/M. 1975. Linson
DM 28.—.

HILDMANN GERHARD, Aus der Zeit, als
ich alt war oder Das Wunder der Liebe.
(Furche Grofidruckheft) (64.) Bielefeld 1975.
Kart. lam. DM 6.80.

ILLIES JOACHIM, Brudermord. Zum Mythos
von Kain und Abel. (Reihe Doppelpunkt)
(189.) Kbsel, Miinchen 1975. Kart. lam.
DM 19.80.

JOCKWIG KLEMENS / MASSA WILLI, Am
Tisch des Wortes. Beiheft 2: Aus allen V3l-
kern. Gedanken und Materialien zum Thema
Migsion — Dritte Welt. (267.) KBW Stutt-
gart 1975. Kart. DM 24,—,

LEIDL AUGUST, Ostbairische Grenzmarken.
Passauer Jahrbudh fiir Geschichte, Kunst und
Volkskunde. XVII/1975. (328.) Ostbairische
Heimatforschung, Passau, Kart.
LEON-DUFOUR XAVIER, Weérterbuch zur
biblischen Botschaft. (XXVI u. 828.) Herder,
Freiburg 21967. Ln. DM 128.—.

RAUH FRITZ / HORGL CHARLOTTE, Die
Grenzen des menschlichen Ethos. (131.) (Pat-



mos-Paperbadk), Diisseldorf 1975. DM 19.80.
ROMBOLD GUNTER, Religion und Tiefen-
psychologie. (Linzer Phil.-Theol. Reihe, Bd. 5)
(151.) OO. Landesverlag, Linz 1975. Kart.
lam. S 120.—, DM 18.50.

ROSENBERG ALFONS, Der babylonische
Turm. Aufbruch ins Maglose. (Reihe Doppel-
punkt) (157.) Késel, Miinchen 1975. Kart.
lam. DM 19.80.

STIETENCRON, HEINRICH VON, Der
Name Gottes. (260.) (Patmos-Paperbadk)
Diisseldorf 1975. Kart. Snolin DM 29.80.
STOECKLE BERNHARD, Waérterbuch christ-
licher Ethik. (Herderbiicherei, Bd. 533) (284.)
Freiburg 1975. Kart. lam. DM 9.90.

SWITZER DAVID K., Krisenberatung in der
Seelsorge. Situationen und Methoden (Ge-
sellschaft und Theologie/Praxis der Kirche,
Nr.19) (195.) Kaiser, Miinchen/Griinewald,
Mainz 1975. Kart. DM 23.—.

WILES MAURICE / SANTER MARK, Docu-
ments in Early Christian Thought. (X u.
268.) University Press, Cambridge 1975.
Ln. § 7.50.

BUCHBESPRECHUNGEN
PHILOSOPHIE

KRENN KURT (Hg.), Die wirkliche Wirk-
lichkeit Gottes. Gott in der Sprache heutiger
Probleme. (Abh, z. Phil., Psychol., Soziologie
d. Religion u. Ukumenik, hg. v. J. Hasenfuf
NF 30.) (188.) Schoningh, Paderborn 1974.
Kart. DM 24.—.

~Es geht um jene Wirklichkeit Gottes, die
den Menschen dort trifft, wo Wesentliches
des Menschen in Frage steht, wo der Mensch
im Gbttlichen sich selbst voraus sein muf,
um als Mensch zu bestehen” (7 f), so expli-
ziert Hg. im Vorwort den Titel des Buches,
das 7 Beitrdge einer Ringvorlesung an der
Phil.-theol. Hodhschule Linz zum Thema
~Gottesfrage” vereint.

G. Wildmann legt ,Das personale Gottes-
verstindnis als Bedingung der Freiheits-
geschichte” dar (11—43), wozu er sich dreier
Leit-Hypothesen bedient: 1. Korrespondenz
zwischen Gottes- und Menschenverstindnis;
2. ,Verleiblichung” dieses Verstindnisses in
der Gesellschaftsstruktur; 3. Zuriidkbleiben
des Institutionellen hinter der Idee (struc-
tural lag). Mit der atl Idee des befreienden
Gottes und der ntl Idee des menschwer-
denden Gottes deutet W. dann die Wir-
kungsgeschichte dieses Gottesverstindnisses
in der Antike, im Mittelalter und in der
Neuzeit. Sicher ist es sinnvoll, die Mensch-
heitsgeschichte von diesen Ideen her zu ver-
stehen. Die ,Frejheit eines Christenmen-
schen” ist fiir das Selbstverstindnis des
Menschen — und zwar selbst in geschicht-
licher Entwicklung — bis hinein in das Be-

wuBltsein der technischen Manipulierbarkeit
der Natur konstitutiv geworden. Aber um
das einsichtig zu machen, miifte die Idee
des befreienden Gottes, wie sie in der
Menschwerdung Gottes offenbar wird, noch
radikaler und differenzierter zum Zuge kom-
men. Wir kdnnen uns des Eindruckes nicht
erwehren, da W. doch zu duBerlich an die
Sache herangegangen ist. Er scheint den Sinn
von Erlésung in einer Befreiung von ,,Siin-
denangst” zu bestimmen und darin die Be-
dingung fiir das Entstehen existenzieller Frei-
heit zu sehen (21). Wir meinen, daf mit
dieser ,Siindenangst” noch nicht die ent-
scheidende Dimension der Siinde und darum
mit Befreiung von ihr noch nicht der Sinn
der Erldsung getroffen ist. Ein vertiefter
Erlosungsbegriff hitte das Freiheitsbewuf3t-
sein des Menschen stirker fundieren und
W. fiir die Entwicklung seiner These noch
bessere Dienste leisten kénnen.

F. Fiirstenberg erértert ,Religivse Daseins-
formen im gesellschaftlichen Wandel” (45—
59) und gibt beachtenswerte Perspektiven
fiir die Zukunft. J. Schmudker zeigt in sei-
nem Beitrag ,Die positiven Ansitze Kants
zur Losung des philosophischen Gottespro-
blems” (61—76), daB Kant in seiner Kritik
der Gottesbeweise nur ein ganz bestimmtes
Wissen aufheben wollte, eben ,das rein
theoretisch-apodiktische Wissen von Gott
und einer anderen Welt, das grundsitzlich
unabhingig von einer sittlichen Haltung und
Entscheidung more geometrico, d. h. nach
Art einer mathematischen Demonstration ge-
wonnen wird” (63). Fiir Kant ist der Gottes-
begriff ,wesentlich und entscheidend ein
Begriff der Ethik und nicht ein Begriff der
Physik und Ontologie” (69). Das Dasein
Gottes wird im Interesse einer letzten Sinn-
haftigkeit (,,Endzweck”) des Menschen ob
des nicht relativierbaren Anspruchs seiner
moralischen Selbstverwirklichung postuliert.
Im ,Opus posthumum” entwirft Kant auf
der Basis des kategorischen Imperativs ein
sittlich-praktisches Vernunftideal von Gott,
das sich im wesentlichen deckt mit dem des
idealistischen Gewissensrichters der ,Meta-
physik der Sitten” und das in der Tat einen
weit vollkommeneren Gottesbegriff darstellt
als das theoretisch-ontologische Vernunft-
ideal der Kr. d. r. V.” (71). Nach der Dar-
legung Schmudkers ist dieses Vernunftideal
mehr als ein bloBes Gedankending.

G. Rombold leistet mit seinem Aufsatz ,Die
Frage nach dem Unbedingten” (77—91) von
der philosophischen Anthropologie her einen
Beitrag zum Thema. Seine ideengeschicht-
liche Begriffserliuterung zusammenfassend
betont er: ,dafl vor einer Identifizierung
des Unbedingten mit dem Absoluten oder
dem Sein-selbst zu warnen ist. Diese Identi-
fizierung hat den Begriff des Unbedingten
schwer belastet” (83). Denn ,unbedingt”
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charakterisiert zuniichst (phinomenologisch)
menschliche Erfahrungen, die uns unbedingt
angehen, und es fragt sich, ob in ihnen
eine Art ,Gotteserfahrung” vorliegt. R. zihlt
drei solche Erfahrungen auf: die Suche nach
Wahrheit, die Erfahrung des Sollens und
das Gefordertsein in personaler Liebe. In
allen diesen geht es um ein Gefordertsein,
Gegen P. Tillich, der vorschnell darin das
Gewahrwerden des Unbedingten an sich er-
blickt, I#8t R. darin den Menschen den abso-
luten Wert seiner Person bzw. der Person
des anderen (in der Liebe) erfahren (86).
Dariiber hinaus bleiben aber letzte Sinn-
fragen angesichts des Schicksals, des brutalen
Todes usw. Unter dieser Voraussetzung ist
das Postulat einer h&chsten Sinninstanz nicht
abzuweisen. Es stimmt, ,da Kants Ansatz
zur Beantwortung der Gottesfrage in ent-
scheidenden Punkten auch heute noch nicht
abgetan ist” (90). Wir hitten uns freilich
noch einen genaueren Aufschluf erwartet
iiber das Verhiltnis von sittlichem Sollen
und dem Anspruch der Liebe. Hier mag es
nicht mehr geniigen, phinomenologisch beide
Erfahrungen” einfach nebeneinanderzustel-
len. Der junge Hegel (theologische Jugend-
schriften) hidtte dem Autor manches Erhel-
lende dazu sagen kdnnen.

Wim A. de Pater macht in seinem Beitrag
~Rede von Gott” (93—122) aufmerksam, da8
fiir das Verstehen religiéser Sprache uner-
1aBlich sei, auf den Unterschied von Bekennt-
nis und Mitteilung zu achten. Er geht auf
diesen Unterschied niher ein und analysiert
das Verhiltnis von Wortbedeutung und Be-
kenntnis.

F. Buri kommt in seiner Vorlesung , Gottes-
glaube und Kausalitdt” (123—141) zur An-
sicht, da an die Stelle ,des stets noch in
irgendeinem Mafle mythologisch-magischen,
traditionell-christlichen Gottesglauben” ein
Selbstverstiindnis des Menschen zu treten
habe, ,das sich im Innewerden seiner Be-
stimmung zu unbedingtem Verantwortlich-
sein in Gemeinschaft auf eine Transzendenz
bezogen erfihrt, fiir die der Christus der
biblischen Eschatologie...als das adiquate
Symbol dienen kann” (141). Wir sehen bei
Buri schon im ersten Ansatz eine ,Ent-
mythologisierung” am Werk, die mangels
einer kritischen Reflexion auf ihre eigenen
Voraussetzungen notwendig zu einer reduk-
tionistischen Verkiirzung des eigenstiindigen
Sinnanspruchs des christlichen Gottesglaubens
fiilhrt. Im Grunde wird hier — nicht zum
erstenmal in der Geschichte — der Sinn des
Gottesglaubens auf die unbedingte Verbind-
lichkeit des kategorischen Imperativs redu-
ziert. Es kann hier nicht gezeigt werden, daf
sich die Positivitiit des christlichen Glaubens
einer solchen reduktionistischen Auflésung
widersetzt und an das Denken einen ganz
anderen Anspruch stellt, den einer denken-
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den Aneignung der Positivitit in dem jewei-
ligen Motivationshorizont der Menschheit.

W. Pannenberg formuliert unter dem Titel
,[Eschatologie und Sinnerfahrung” (143—158)
die Inseparablen einer Einheit, ohne die
christlicher Glaube und Welt auseinander-
brechen, der Glaube weltfliichtig und die
Welt sinnlos bleiben miifite. Eschatologische
Aussagen (Gericht, Auferstehung usw) ,.for-
mulieren die Bedingungen einer endgiiltigen
Realisierung der Humanitit des Menschen
als Folge der Durchsetzung der Gerechtigkeit
Gottes, die fiir das Menschsein des Menschen
konstitutiv ist” (148). Den Zusammenhang
dieser eschatologischen Vorstellung mit der
religiosen Thematik stellt eine Reflexion auf
,Erlebnis” und ,Sinn” her, wie sie P. im
AnschluB an Dilthey anstellt. Erlebnis ist ein
Ereignis, sofern es im Bezug auf das — in
Erinnerung und Erwartung priisente — Ganze
menschlichen Lebens steht. Diese — den ein-
zelnen Erlebnissen ihren eigentlichen Stellen-
wert einriumende — Sinnganzheit ist fiir den
in der Geschichte stehenden Menschen selber
geschichtlich, weshalb sich der Sinn geschicht-
licher Erlebnisse immer auch dndert. Die end-
giiltige Bedeutung, das eigentliche Wesen der
einzelnen Widerfahrnisse und Handlungen,
wird durch die letzte Zukunft unseres Lebens
entschieden, ,weil sich mit ihr das Ganze
des. Lebens rundet, das den Horizont fiir
Sinn und Bedeutung aller seiner Einzel-
momente bildet” (150). Wir hitten an P.
hier nur die Frage, ob nicht eine so ange-
setzte Sinntotalitit fiir den geschichtlichen
Menschen solange unmittelbar und dann auch
unverbindlich bleiben muf, solange nicht
auch der Sinn dieser Totalitit in einer Re-
flexion auf die unverkiirzte Gesamtproble-
matik des geschichtlichen Menschen vermit-
telt wird? Es fragt sich ja, wie die Zukunft
des Menschen gerade als ,Wesenszukunft”
ihrem Sinn nach vom Menschen her zu ver-
mitteln ist.

K. Krenn konzentriert in einer sehr an-
spruchsvollen Darlegung ,Der springende
Punkt. Kann das verniinftige Denken zur
Gottesfrage angehalten werden?” (159—185)
das Denken auf den ,harten Kern” des in
Frage stehenden Themas. ,Verniinftiges
Denken” besagt mehr als blof logisches
Denken. Denn die zum Inhalt indifferente
Logik erbringt nur Tautologien und fiihrt
nicht weiter, wo es um die Wirklichkeit
Gottes geht. Logik wie Mathematik sind ob
jhres formalen Charakters nicht imstande,
Realitit zu vermitteln. Der ausgezeichnete
Ort, wo dem Denken allein Wirklichkeit
erschlossen ist, liegt in der unmittelbaren
IchgewiBheit des denkenden Subjektes. Die-
ses ist immer schon mehr, als alle von ihm
gegenstindlich aussagbaren Bestimmungen.
Denn in der Reflexion auf sich wird das Ich
zum Objekt, zur Individualitit und Parti-
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kularitit. Und darum ist diese Reflexion ge-
rade nicht die Dimension einer urspriing-
lichen Vermittlung Gottes. ,Es ist die Grund-
einlassung auf die Subjekt-Objekt-Spaltung
einer jeden Erkenntnis, die an jedem erkann-
ten Ding die Signatur eines Transzendenten
zerbricht” (168). Was nidmlich jedem Ver-
mittelten, Bestimmten fehlt ist dies, daf es
bewuBite Ganzheit ist. Diese bewufite Ganz-
heit, Subjekt ohne jede Ausrichtung auf ein
Objekt ist Identitdit an sich vor jedem ver-
gleichenden Bezugnehmen in einem anderen.
»Die bewufite Ganzheit steht also in einer
eigenen Dimension, von deren Wirklichkeit
wir vollziechend wohl GewiBheit haben, die
aber im Bereich des Vorhandenen nicht spe-
zifisch ausgewiesen werden kann” (169). Die-
ses vorgingige identische Bewufltsein ist je-
doch nur in den konkreten weltbezogenen
Taten des Geistes erfalbar, wenn auch nicht
in einer einzigen Tat und auch nicht in der
Summe aller Taten zusammen als apriori-
sches BewuBtsein ausschdpfend zur Darstel-
lung zu bringen. Aus dieser Einsicht resul-
tiert ein eigenartiges Verhiltnis von Not-
wendigkeit und Zufilligkeit, das weiter se-
hen liB8t. Einerseits ist das apriorische Be-
wufltsein notwendig auf das Konkrete hin-
geordnet, anderseits steht es aber zu keinem
einzelnen Konkreten im wesentlichen und
notwendigen Zusammenhang. Dieser Wider-
spruch weist hin auf die offensichtlich vor-
ldufige Ganzheit des Menschen. Daraus aber
entspringt die Sehnsucht des Subjekts nach
einer ,geistgeborgenen Umwelt fiir die
Selbstbetitigung und Selbstverwirklichung”
...Der Mensch oder die Ganzheit als Sub-
jekt ersehnt sich seine Begriindung in einer
Ganzheit als Substanz” (172). Und diese ,,ist
sich selbst Wesen” (172). Von dieser Grund-
einsicht her diskutiert K. abschlieBend die
Struktur der thomasischen ,,Gottesbeweise”.
Alles in allem: Ein Buch, das sich in niveau-
voller denkerischer Auseinandersetzung der
Gottesfrage stellt. Durch den Mut zum
Konstruktiven” genau so ausgezeichnet wie
durch Klarheit der Begriffe, wird es fragen-
den Menschen eine wertvolle Hilfe sein.

Wien/St. Pélten Johann Reikerstorfer

DALFERTH INGOLF U. (Hg.), Sprachlogik
des Glaubens. Texte analytischer Religions-
philosophie und Theologie zur religidsen
Sprache. (Beitrige zur evang. Theologie, hg.
v. E. Jiingel/R. Smend, Bd. 66.) (309.) Kai-
ser, Miinchen 1974. Brosch. DM 38.—.

Seit einiger Zeit kommt auch der deutsch-
sprachigen Theologie und Religionsphiloso-
phie die analytische Philosophie und Sprach-
analyse mit ihrer Anwendung auf die reli-
gitse Glaubenssprache immer mehr in den
Blik. Zu diesem Zwedck legt D. die wich-
tigsten Aufsétze britischer Theologie und
Religionsphilosophie (von 1945 bis 1970),

die sich mit dem Problem der Glaubens-
sprache befassen, in deutscher Sprache vor.
Damit sollen sowohl die Leistungsfihigkeit
als auch die Grenzen der sprachanalytischen
Methoden dokumentiert werden.

D. gibt zu Anfang des Buches eine sehr
iibersichtliche und kenntnisreiche Einfiihrung
in die Entwidklung der analytischen Philoso-
phie und ihrer Anwendung auf Probleme
der Glaubenssprache. Dabei werden kurz
die Ansitze von G. E. Moore, B. Russell,
L. Wittgenstein u. a. dargestellt, und es wird
gezeigt, wie sich die analytische Methode
weiterentwidkelt hat und wo sie heute steht.
Dann folgt ein ausgezeichneter Uberblick
iiber die theologische und religionsphiloso-
phische Rezeption bzw. Modifikation dieser
Methoden.

Damit ist das Buch eine wertvolle Hilfe fiir
jeden, der sich mit dieser Frage beschiftigt.
Es ist gewissermafen eine historische Doku-
mentation religionsphilosophischer Arbeit
der letzten Zeit. Man kann daraus zumin-
dest indirekt lernen, wie die einzelnen Auto-
ren arbeiten. Ein Methodikbuch der Sprach-
analyse aber ist es nicht. Da wird man wei-
terhin zu den Arbeitsbiichern der modernen
Logik greifen miissen.
Graz Anton Grabner-Haider
WEHR GERHARD, Wege zu religidser Erfah-
rung. Analytische Psychologie im Dienst der
Bibelauslegung. (136.) Walter, Olten o. J.
Kart. lam. sfr 26.—, DM 22.—.

Um die Aktualitit dieses Buches aufzuzei-
gen, sei vorausgeschickt: Eine einseitige Be-
trachtung von Problemen ist der Wahrheits-
suche immer abtriglich. Meistens ergibt sich
daraus ein stereotyper Losungsweg, der, mag
er mit noch so vielen wohlklingenden Pridi-
katen, wie alleingiiltig usw. versehen wer-
den, nur die eigentliche Unsicherheit verrit.
Das Leben ist so vielschichtig, daf ein-
dimensionale Wege seiner Bewiltigung meist
in die Irre fiihren. Ein Blick in die Geschichte
der Kirche wird diese Aussage erhiirten. Ge-
rade die Kirchengeschichte ist, wie G. Ebe-
ling es ausdriickt, als ,Geschichte der HI.
Schrift” bzw. ihrer Auslegung zu erkennen,
wenn man die Tatsache beachtet, daf die
Gedanken und Formen der Aktivitit der
Christen ein Niederschlag eines bestimmten
Verstindnisses oder Nichtverstindnisses des
Evangeliums sind. Der Bibelauslegung fallt
von hier aus eine grofe Bedeutung zu. Ge-
rade dazu leistet dieses Buch fiir jeden
engagierten Christen eine wertvolle Hilfe.

W. bemiiht sich mit Erfolg, die eindimen-
sionalen Antworten der Bibelinterpretation
zu erweitern. Dabei geht es ihm nicht darum,
einseitig ausgerichtete Interpretationswege
biblischer Texte, ob sie sich nun philologisch-
historisch-kritisch entmythologisierend etc.
bezeichnen, abzuwerten und abzulehnen, son-
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dern den herkommlichen Methoden eine neue
Dimension beizufiigen, die bisher in unserer
Zeit wenig beachtet wurde, ndmlich die spi-
rituell geistige Wirklichkeit der Texte. Bei
dieser Methode kommt es besonders auf das
Sehen der Bilder und Symbole an, die uns
die Hl. Schriften bieten, wobei die Wichtig-
keit aufgezeigt wird, diese Symbole und
Bilder auf sich wirken zu lassen. Dies gelingt
nicht dem rationalen Erfassen, sondern nur
der kontemplativen Meditation. W. ist Fach-
mann auf diesem Gebiet, wie seine Publika-
tionen iiber M. Buber, J. Bshme, Th. Miinzer,
um nur einige zu erwihnen, zeigen. Er weist
darauf hin, daff es heute besonders darauf
ankomme, zu einer ganzheitlichen Methode
der Schriftauslegung zu gelangen. Biblische
Texte unmittelbar wirken zu lassen, so wie
man ein Kunstwerk auf sich wirken lifit,
ehe man wissenschaftliche Analysen anstellt,
delxien Wert an ihrem Ort unbestritten sein
soll.

Als wertvolle Moglichkeit und Hilfe in die-
sem Bereich bietet sich die Tiefenpsychologie
an, deren fruchtbarer Dialog mit der Theolo-
gie bis zur Stunde noch aussteht. Wobei die
Frage nicht iibersehen werden darf, ob die
Tiefenpsychologie von ihrer Aufgabenstel-
lung und Sichtweite her iiberhaupt in der
Lage sei, dem christlichen Glauben und der
religidsen Wahrheit einen Dienst zu leisten,
ohne sie zu verfilschen. Diese Frage beant-
wortet W. positiv und zeigt auf, daB die
tiefenpsychologische, auf die Realitit des
Spirituellen hinzielende Interpretation, be-
sonders durch die analytische Psychologie
C. G. Jungs eine Bereicherung empfingt,
soweit sie in der Lage ist, einen Weg zur
religidsen Eigenerfahrung zu zeigen. Beson-
ders wird betont, daf es sich dabei nicht um
eine unkritische pauschale Ubernahme psy-
chologischer Lehrzusammenhinge handeln
kann.

Der Erkenntnis, daf eine tiefenpsychologische
Interpretation moglich ist durch meditative
Bemiihung, die iibend errungen werden mu8,
wird im 2. Teil des Buches Rechnung getra-
gen, in dem Texte des Jo-Ev dem Leser so
weit aufbereitet werden, daf diesem ein
Einstieg in die Meditation erleichtert wird,
den er allerdings selber tun muf, um durch
religidse Erfahrung bereichert daraus her-
vorgehen zu konnen. Alles in allem gesehen
ist dieses Werk ein gelungener Versuch wider
alle Pseudomystizismen. Der Mehrdimensio-
nalitit der Wirklichkeit, die auch die Bibel
bezeugt, wird durch eine mehrdimensionale
Exegese ein Stiick mehr entsprochen.

Braunau Peter Schendl

MULLER-POZZI HEINZ, Psydiologie des
Glaubens. Versuch einer Verhiltnisbestim-
mung von Theologie und Psychologie. (Ge-
sellschaft und Theologie/Praxis der Kirche
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Nr. 18.) (192.) Kaiser, Miinchen/Griinewald,
Mainz 1975. Kart. Snolin DM 22.—.

Vf. unternimmt den Versuch, das Verhilinis
zwischen Psychologie und Glauben zu be-
stimmen. In iibersichtlicher Form zeigt er
zunichst unterschiedliche Ansitze der Reli-
gionspsychologie auf und weist auf ihre
Grenzen und methodischen Schwichen hin.
Die Einfilhrung des Symbolbegriffs der
Theologie P. Tillichs ermdglicht es, die frithe
psychoanalytische Religionskritik zu einer
Psychologie des Glaubens auszuweiten.
SchlieBlich wird die gegenseitige kritische
Funktion von Glaube und Psychologie her-
ausgearbeitet. Der Autor beginnt mit einer
klaren Begriffsbestimmung und definiert die
Aufgabe der Religionspsychologie als ,Un-
tersuchung des Glaubens und seiner Voraus-
setzungen als eines Stiickes Welt”. Damit
wird gefordert, daB die Theologie den christ-
lichen Glauben dem profanen Denken aus-
setzen muB, d. h. die Sozialwissenschaften zu
beriicksichtigen hat. Auf die Frage des Theo-
logen: wie kann heute Verkiindigung ge-
schehen, vermag die Psychologie eine Hilfe
zu geben. Dieses Angebot wird solange hilf-
reich sein, solange sich die Psychologie auf
das ,Wie” beschrinkt und die Theologie zur
Kenntnis nimmt, daf sie die Wirklichkeit des
Glaubens nur in und durch die Wirklichkeit
der Welt bezeugen kann.

Die Kap. 4—6 setzen sich mit einzelnen reli-
gionspsychologischen Richtungen auseinan-
der. Es werden die Schwichen psydhologi-
stisch gepriigter Erklirungen von Religion er-
ldutert (z. B. religionspsychologische Reduk-
tion, experimentelle Religionspsychologie
vertreten durch die Dorpater Schule). Die
mangelnde  historisch-genetische  Betrach-
tungsweise des Glaubens wird als unzuling-
lich hervorgehoben. Eingehend beschiftigt
sich V. mit Freud und seiner Religionskritik
(Kap. 7) und der Bedeutung der Psycho-
analyse fiir die Religionspsychologie und
Theologie (Kap. 8). Hier schlieBt er sich der
Meinung Scharfenbergs an, da Freuds Re-
ligionskritik nur von seiner Person her ver-
stindlich ist. Der Vorwurf: Freud fehle jedes
Sensorium fiir das Religitse (Keilbach), wird
an Hand der Werke ,Totem und Tabu”,
Die Zukunft einer Illusion” und , Der Mann
Moses” als zu pauschal zuriikgewiesen.
Freud kritisiert die Religion, ,wie sie ihm
entgegentritt, wie sie praktiziert wird, in
ihrer Bedeutung fiir den gemeinen Mann”.
Seine Kritik fuBt nicht auf Uberheblichkeit
oder naivem Glauben an die Wissenschaft,
sondern auf dem Mut, ,das Gefiihl der
menschlichen Kleinheit und Ohnmacht vor
dem Ganzen der Welt auszuhalten, ohne zur
,Hypothese Gott’ Zuflucht zu nehmen”. Der
psychoanalytische Ansatz Freuds ermdglicht
es, die funktionale Bedeutung der Religion
in einer psychologischen Theorie zu fassen.



Der Vorteil dieser Methode fiir die Reli-
gionspsychologie liegt in der ErschlieBung
des Gesamt-Symbolgefiiges eines Menschen,
in das der Glaube mithineingenommen wird.
Religiositat wird hier nicht verstanden als ein
Sonderbereich im Menschen, sondern Glaube
kann verstanden werden als ein integraler
Bestandteil der menschlichen Symbolorgani-
sation (Sprache, Handlung, Ausdruck).

Der theologische Symbolbegriff P. Tillichs
ergidnzt diesen Ansatz (Kap. 9). Das reli-
giése Symbol hat wie jedes Symbol Ver-
mittlerfunktion. Die religitsen Symbole sind
einerseits Ausdruck der menschlichen Situa-
tion und anderseits Antworten auf Fragen,
welche die Situation stellt. Die psychoanaly-
tische Symbolkonzeption kann der Religions-
psychologie zwar nicht erkldren, was Glaube
ist, aber wie Glaube funktioniert. Bei den
moglichen  Verhiltnisbestimmungen von
Theologie und Psychologie (Kap. 11) ent-
scheidet sich Vf. fiir die gegenseitige kriti-
sche Funktion, die beide auszuiiben haben.
Die Psychoanalyse als Methode will dem
Menschen Heilung vermitteln. Die Theologie
will die existentielle Situation {iiberwinden
und dem Menschen Heil bringen. Hier wer-
den Grenzlinien erkennbar, an denen sich
Psychologie und Theologie zu orientieren ha-
ben.

Linz Eugen Mensdorff-Pouilly

WELTE BERNHARD, Zeit und Geheimnis.
Philosophische Abhandlungen zur Sache Got-
tes in der Zeit der Welt. (325.) Herder, Frei-
burg 1975. Ln. DM 58.—.

Mit diesem Bd. fithrt W. die Aufsatzsamm-
lung ,,Auf der Spur des Ewigen” (Freiburg
1965) thematisch fort. Es geht ihm darum,
,von den Horizonten der Zeit aus...den-
kend auf die Transzendenz, auf das Ge-
heimnis, auf Gott, aufmerksam zu machen
und auf die Sache des Christentums”, um
.den tiefgestorten Beziehungen der Zeit zum
Geheimnis Gottes und zur Gottesoffenbarung
in Jesus in verschiedenen Anliufen des Den-
kens nachzugehen” (7). Das Buch hat 5 Teile.
Der 1. T. behandelt das grundlegende Ver-
hiltnis von Zeit und Personalitit unter den
Themen ,Meditation iiber Zeit”, ,Erfahrung
und Geschichte”, ,,Zum Begriff der Person”,
,Logik des Ursprungs und Freiheit der Be-
wegung”. Der 2. T. bringt ,Gedanken zur
Analyse und Kritik der gegenwirtigen Zeit”,
und zwar {iber den ,Neuen Humanismus und
die Dialektik von Integration und Fort-
schritt”, iiber ,Wissenschaftliche Intelligenz,
Lebensintelligenz und Glaube” sowie iiber
den ,Kult in integrierten und fortschritt-
“lichen Gesellschaften”. Der 3. T. beschiftigt
sich mit Gott und Religion. Hier geht es um
die Probleme: ,Die philosophische Gottes-

erkenntnis und die Méoglichkeit des Atheis-
mus”, ,Versuch zur Frage nach Gott”,
»Glaube an Gott und Entfremdung”, ,Der
Glaube und die Welt der religiosen An-
schauungsformen”, ,Religiose Sprache”. Der
4. T. umfaflt Beitrige zur Geschichte des
Gottesgedankens und der Theologie; es ste-
hen im Vordergrund Thomas v. A., Heideg-
ger, Hegel und die Kath. Tiibingerschule.
Der 5. T. legt , philosophische Gedanken zur
Sache der Theologie” vor: ,Uber den Sinn
der Wahrheit im Bereich des Glaubens” und
»Die Krisis der dogmatischen Christusaus-
sagen”. Wahrhaft ein weitgespannter Bogen,
der all die grofen Probleme umfaft, die sich
aus der Herausforderung des gegenwirtigen
philosophischen Denkens an den christlichen
Glauben ergeben.

Das philosophische Denken, das all diese
Abhandlungen durchzieht, steht, wie W. sel-
ber bekennt, unter einer Reihe groBer Leit-
bilder (Heidegger und Husserl, Thomas v. A.,
Hegel, Platon und Aristoteles), die ihn schon
,in der Weise des Denkens und des Spre-
chens iiber ,Die Spur des Ewigen’ ” bestimm-
ten. Inzwischen hat sich W. auch von den
neuen Formen des Positivismus und der
analytischen Sprachphilosophie und vor allem
der kritischen Theorie der Frankfurter Schule
.betreffen lassen” (7). Es ist hier nicht mdg-
lich, diesen Einfliissen in allen Aufsitzen
nachzugehen. Als Beispiele seien nur zwei
herausgegriffen: ,Versuch zur Frage nach
Gott” und ,Die Krisis der dogmatischen
Christusaussagen”.

1. In der ,Frage nach Gott” setzt W. bei der
Erfahrung an, ,daB wir einmal nicht da
waren”, und ,daff wir einmal nicht mehr
dasein werden” (127). Dieses ,Nichts”, das
hier erfahren wird, trigt ,ungeachtet seiner
inhaltlichen Negativitit...einen positiven
Charakter” (129), insofern eine ,,abdréngende
Dynamik” von ihm ausgeht — es gibt die
.bestindige Flucht vor dem Nichts in die
Geschiftigkeit des positiven Daseins” (129)
—, es ,das ohne Mafl Gréfere, eigentlich das
Ungeheuere” und ,unausweichlich” und in
diesem Sinn das ,Unbedingte” ist (131).
Dabei kommt es uns darauf an — und des-
halb fliehen wir vor dem Nichts und seiner
Bedrohung —, da unser Dasein sich als
sinnvoll erweise. Dieses ,Sinnpostulat” be-
trifft zwar ,alle Gestalten des Lebens”, fin-
det aber ,an keiner von jhnen Geniige”
(134). Dennoch greift dieses ,Postulat...,
nicht ins Leere”. Denn ,angesichts der kon-
kreten Liebe zu einem andern Menschen
oder des konkreten Engagements anderen
gegeniiber fiir Gerechtigkeit und Freiheit ist
es keine Frage mehr, ob das Sinn habe. Es
ist vielmehr in solchen Situationen evident
und erscheint mit elementarer Stérke: solches
ist sinnvoll” (135). Dieses ,ethische Grund-
postulat” nun fordert, daB das ,Dasein...
auch gerade und angesichts des Nichts sinn-
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voll” ist, daB das ,Nichts in seiner Unend-
lichkeit und seiner unentrinnbaren Madcht
und seiner dunklen Ungeheuerlichkeit kein
leeres Nichts ist”. Es mufl vielmehr ,die
Verbergung oder die verbergende Anwesen-
heit einer unendlichen und uns unbedingt
einfordernden geheimnisvollen Macht sein,
die allem Sinn gibt und allem vorliufig
Sinnlosen den Sinn spart und verwahrt”
(137). Es darf und muf darum ,aus ein-
sichtigen, wenn schon nicht zwingenden
ethischen Griinden angenommen werden, das
Nichts sei das Zeichen und die Spur unbe-
dingter, aber entzogener und verborgener
Wirklichkeit, einer Wirklichkeit, die allem
Sinn wahrt und den Unterschied festhilt,
auch wenn Menschen ihn umzustiirzen su-
chen: zwischen Gerechtigkeit und Ungerech-
tigkeit, zwischen Gut und B&se und allen
dazugehdrigen Unterschieden” (137). Damit
ist ,das Unendliche sichtbar geworden, das
man um seiner Entzogenheit willen das Ge-
heimnis nennen kann... Und es ist sichtbar
geworden, da man Grund hat zu glauben”
(138). Dem Vf. scheint dies ,nicht wenig auf
dem Wege, der freilich weiteren Wendungen
und vielleicht auch hoheren Zielen offen
bleiben mag” (138) — aber viel ist es auch
nicht.
2. In ,Die Krisis der dogmatischen Chri-
stusaussagen” geht W. davon aus, daf den
dogmatischen Christusaussagen der Konzilien
von Nikaia, Konstantinopel, Ephesus und
Chalkedon kein biblisches Seinsverstindnis
zugrunde liegt: ,In Nikaia (und den ande-
ren Konzilien) kam das Seinsverstindnis
der abendlindischen Metaphysik in der
Theologie zur Herrschaft, wihrend das in
der Bibel vorherrschende Seinsverstandnis
urspriinglich vormetaphysischer Natur war
und am ehesten vom Begriff des Ereignisses
her deutbar scheint” (312). ,In der Bibel
(wird) weniger beschrieben, was ist, als
vielmehr erzihlt und verkiindet, was ge-
schah” (312). So sehr nun das metaphysische
Denksystem der Konzilien ,bis heute eine
hohe Mafgeblichkeit bewahrt hat... (s0)
hindert (dies) nicht, daB es sich um ein
geschichtlich relatives Denksystem handelt,
das nicht mit innerer Notwendigkeit aus
dem Geist des Christentums hervorgeht”
(296). Da also ,menschliche Welthorizonte
und damit zugleich Verstindnishorizonte,
Horizonte des Hérens wie eben die meta-
physischen Denksysteme der Konzilien, je-
weils geschichtlich bestimmt sind” (306), und
anderseits heute die Metaphysik ,in Mif-
kredit geraten ist” (301), ja ,die Zeit der
Metaphysik zu Ende geht oder zu Ende ge-
angen ist” (315), ist ,die Zeit der kritischen
erpriifung der metaphysischen, d. h. ge-
genstindlich gedachten, Theologie und Chri-
stologie gekommen. Diese kritische Uber-
priifung sollte...zu einer ,Verwindung’ de
klassischen Christologie fiihren, d. h. sie

76

sollte unter Bewahrung ihrer echten Sub-
stanz in eine neue Ebene des Verstindnisses
gewendet werden” (316). Diese ,Verwin-
dung” hat durch ,Riidiibersetzung der dog-
matischen Aussagen auf die Ebene der bib-
lischen Rede” zu geschehen, zumal ,die le-
bendige und unfrisierte Sprache der Bibel
uns nidhersteht als die grofartige, aber ab-
strakte Sprache der griechischen Ontologie”
(316).

Zunichst ist schwer einzusehen, inwiefern die
Sprache der Bibel uns néher stehen soll als
die griechische Ontologie, da die Bibel einem
noch ferneren ,Welt-“ und ,Denkhorizont”
angehort als das metaphysische Denksystem
der Konzilien, das nach dem Zugestindnis
des VE. ,bis heute eine hohe MaRBgeblich-
keit bewahrt hat” (296), — es miiffte denn
sein, man stellt sich erklirtermafien von
vornherein auf den Boden des reinen Posi-
tivismus. Von diesem Standpunkt aus miif3-
ten aber in der Bibel selber ,,Verwindungen”
vorgenommen werden, da, wie W. meint,
,uns in der Hl. Schrift, etwa bei Paulus und
bei den anderen Schriftstellern, ein reicher
Wildwuchs theologischer Impulse (sic!) be-
gegnet” (309). Wer garantiert iibrigens, da8
bei der ,Riickiibersetzung der dogmatischen
Aussagen auf die Ebene der biblischen Rede”
nicht auch von der ,echten Substanz” so
manches verlorengeht? Die heute schon weit-
hin geiibte Praxis auf diesem Gebiet kann
diese Sorge nur bestirken. Schliefllich wire
noch zu bedenken: Auch unsere ,nachmeta-
physische Zeit” ist ein ,geschichtlicher Ver-
stindnishorizont”, der vielleicht schon wieder
im Abklingen begriffen ist, sicher aber einst
durch einen metaphysischen ,Welthorizont”
wieder abgeldst werden wird. Gehdrt doch
das metaphysische Fragen zur Natur des
Menschen. Es wiire eine Tragik, wenn die
Theologie die Metaphysik aus ihrem Bereich
austreibt, wihrend sie anderswo wieder
frohliche Urstind feiert, wie das heute tat-
sf!:xl;‘di bereits in der Naturphilosophie ge-
schieht.

Bamberg Jakob Fellermeier

BIBELWISSENSCHAFT AT, NT

HAMMERSHAIMB ERLING, Das Martyrium
Jesajas. MEISNER NORBERT, Aristeasbrief.
(Jiidische Schriften aus hellenistisch-rémischer
Zeit, hg. v. W. G. Kiimmel, Bd. II/1: Unter-
weisung in erzihlender Form.) (87.) Mohn,
Giitersloh 1973, Kart. DM 25.—.

Dem wissenschaftlich oder kerygmatisch mit
der Bibel und der entsprechenden Fachlitera-
tur Beschiiftigten wird immer deutlicher be-
wufSt, daR er weder das AT noch das NT
sachgem#df verstehen kann, wenn er nicht
einigermafien mit der Welt des jiidischen
Denkens und Lebens vertraut ist. Nur lang-



sam nehmen wir zur Kenntnis, da biblische
Schriften nicht isoliert, fiir sich, sondern nur
auf dem Hintergrund der damaligen Pro-
bleme, Vorstellungen und Auseinanderset-
zungen zu erfassen sind. Die Handschriften-
funde von Qumran (1947) haben zwar schlag-
artig klargemacht, wieviel die Kenntnis des
zeitgendssischen Judentums zur Erklirung
schwieriger Abschnitte beizutragen vermag,
die daneben existierende umfangreiche jiidi-
sche Volksliteratur (Targum- und Midrasch-
literatur, jiidische Legenden usw.) ist aber
doch vielen an der Bibel Interessierten un-
bekannt oder praktisch unzuginglich geblie-
ben. Es ist deshalb sehr zu begriien, daf8
von W. G. Kiimmel in Zusammenarbeit mit
anderen Fachleuten die jiidischen Schriften
aus hellenistisch-romischer Zeit in einer
Reihe von Heften herausgegeben werden. .

Im 1. Fasz. des 2. Bd. erlidutert E. Hammers-
haimb das Martyrium Jesajas. Es handelt
sich dabei um den jiidischen Teil einer um-
fangreicheren christlichen Schrift aus dem
1. Jh., die den Titel ,Himmelfahrt Jesajas”
trigt. Diese alte jiidische Legende erzihlt
von der Vision des Propheten Jesaja iiber
das Schicksal, das er von seiten des Kénigs
Manasse erleiden wird. Der Prophet, der das
gottlose Treiben Manasses kritisiert, muf
flichen, wird aber von dem Liigenpropheten
Balkira in seinem Verstedk entdeckt und auf
Befehl des Konigs zersdgt. In lehrhaft-
erbaulicher Weise wird am Schicksal des
Propheten Jesaja veranschaulicht, daf8 jeder
mit Verfolgung rechnen muf, der sich Fiir
den Glauben einsetzt. Die Schrift bietet u. a.
einen guten Einblick in die jiidischen Volks-
vorstellungen zur Zeit Jesu beziiglich Engel,
Dimonen, Besessenheit und verwandter The-
men.

Im 2. Teil bespricht N. Meisner in fachkun-
diger Weise den Aristeasbrief (Werk eines
alexandrinischen Juden), der die Entstehung
der Septuaginta beschreibt und ihren Wert
verstindlich machen mdchte. Um die in der
Antike weltbekannte Bibliothek von Alexan-
drien auch mit den jiidischen Schriften aus-
zustatten, reist eine Delegation nach Jeru-
salem, um den hl. Text zu beschaffen. Die
72 Ubersetzer, die der Hohepriester Eleazar
sendet, werden in Agypten mit grofer Feier-
lichkeit empfangen. Bei dem siebentigigen
Festmahl erldutern die Gelehrten den Inhalt
des Gesetzes, das sie dann auf der Insel
Pharos innerhalb von 72 Tagen ins Grie-
chische iibertragen. Neben einer Unmenge
sachlicher Information, die schon fiir sich
genommen wertvoll ist, macht dieser Brief
vor allem deutlich, wie sehr das Judentum
das ,,AT” schitzte und welche Bedeutung es
ihm fiir die gesamte nicht-jiidische Welt
(= Symbolzahl 72) beimaB. Gerade dieser
letzte Punkt macht die Legende auch fiir
einen christlichen Leser duflerst wertvoll.

Man kann dem Hg. dankbar sein, daB er
durch die Publikation dieser Texte den Hin-
tergrund der HIl. Schrift lebendig macht.
Wiinschenswert wire besonders fiir wissen-
schaftliche Arbeit ein Verzeichnis jener Bi-
belstellen, an die der Quellentext so oft
Anklinge bietet.

BARDTKE HANS/PLOGER OTTO, Zusitze
zu Esther. Zusitze zu Daniel. (Jiidische
Schriften aus hellenistisch-rémischer Zeit, hg.
von W. G. Kiimmel. Bd. I/1: Historische
und legendarische Erzihlungen.) (87.) Mohn,
Giitersloh 1973. Kart. DM 25.—.

Im 1. Teil von Bd. I. behandelt H. Bardtke
die griechischen Zusétze zur hebr. erhaltenen
Estherrolle, die in der Makkabderzeit (zwi-
schen 167—161 v. Chr.) der im 3. Jh. v. Chr.
entstandenen Novelle eingefiigt wurden und
die in der kath. Kirche als kanonisch gelten
(die Protestanten halten sie fiir apokryph).
Sie wollen jene religits-erbaulichen Ziige
nachtragen, die dem hebr. Original fast véllig
fehlen und die die profane Schrift zu einem
jiidischen Glaubensdokument umgestalten.
Die Lektiire dieser Texte, die neu iibersetzt
und mit einer ausgezeichneten Einfiihrung
und gediegenem Kommentar versehen sind,
ist geeignet, Interesse auch am Estherbuch
selbst zu wedken, und vermittelt einen wert-
vollen Zugang zu den Problemen und zur
Theologie dieser Schrift, die dem Durch-
schnittschristen nicht gerade vertraut ist.

Im 2. Teil untersucht O. Pléger die grie-
chischen Zusitze zum hebr. Danielbuch, die
— wie das Gebet Asarjas und der Lobgesang
der drei Miinner im Feuerofen — in Dan 3
eingefiigt sind oder — wie die Susanna-
Erzéhlung, die Geschichte vom Gétzen Bel
und von Daniel in der Léwengrube — einen
relativ selbstindigen Nachtrag bilden. Fiir
die beiden Gebete ist dabei der Text der
Septuaginta, fiir die Erzdhlungen die Uber-
setzung des Theodotion zugrunde gelegt. Der
Wortlaut selber wird wieder durch (knappe)
FuBinoten kommentiert und ist mit einer Ein-
leitung versehen, die in verschiedene Fragen
der Text- und Traditionsgeschichte einfiihrt.
Was die Aktualitit der 5 behandelten Stiicke
fiir einen heutigen Leser betrifft, so ist diese
Frage fiir die beiden ersten durch den stin-
digen liturgischen Gebrauch bereits beant-
wortet. Das Vertrauen eines Menschen auf
Gott auch in duBlerster Not und der Dank fiir
die erhaltene Hilfe sind auch heute verstind-
lich. Schwieriger ist es bei den reichlich orien-
talischen Erzdhlungen, deren theologische
Spitze aber ebenfalls nicht zu verkennen ist:
Das Verhalten der Susanna, das fiir sie einen
dramatischen Konflikt heraufbeschwort, wird
durch den Ausgang der Erzihlung als richtig
bestitigt. Die Bel- und die Drachengeschichte
wollen darlegen, da jeder, der nicht den
wahren Gott Israels verehrt, falschen Got-
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tern nachlduft, die sich als machtlos heraus-
stellen. Wie anfangs nicht vermutet, sind
diese theologischen Zusitze imstande, das
Interesse auch heute zu wecken und die zu-
gehorigen Schriften nicht blof als Literatur,
sondern als Glaubensdokumente zu begrei-
fen.

BECKER JURGEN, Die Testamente der zwolf
Patriarchen. (Jiidische Schriften aus helleni-
stisch-romischer Zeit, hg. von W. G, Kiimmel.
Bd. III/1: Unterweisung in lehrhafter Form.)
(163.) Mohn, Giitersloh 1974. Kart. DM 46.—.

Den Theologiestudierenden werden die
,Testamente der zwdlf Patriarchen” sowie
manche andere Schriften, die zur pseud-
epigraphischen Literatur des Judentums ge-
héren, mehr vom Titel als vom Inhalt her
bekannt sein. Es ist darum erfreulich, daf8
J. Becker (Kiel) eine neue Ubersetzung die-
ses Buches mit kritischem Kommentar und
wissenschaftlicher Einleitung vorlegte. Es
handelt sich um eine jiidische Schrift, die im
2. Jh. v. Chr. entstand und nach verschiede-
nen Erweiterungen auch christlich iiberarbei-
tet wurde, bis sie im 2. Jh. n. Chr. ihre
heutige Gestalt erhielt. Es geht um die
Testamente der 12 Sohne Jakobs, die jeweils
kurz vor ihrem Tod ihre Kinder und Enkel
zusammenrufen und aus der eigenen Le-
bensgeschichte Ermahnungen flir sie ableiten.
Als atl Ankniipfungspunkt kommt vor allem
Gen 49 in Frage, wenn dieses Modell auch
stark ausgeweitet ist und das Hauptinteresse
des Buches in der ausfiihrlichen Pariinese liegt.
Neben einer neuen Bewertung der Hand-
schriften, die B. unternimmt, untersucht er
auch die komplizierte Traditionsgeschichte
sowie Theologie und Aufbau der Schrift.
Uberall zeigt sich, daB er die damit ver-
kniipften Probleme gut kennt und in abge-
wogener Weise zu beurteilen sucht. Litera-
turangaben und verschiedene Verzeichnisse
vervollstindigen die Ausgabe, die wissen-
schaftlich sicher gute Dienste leisten wird.

Linz Albert Fuchs

DEISSLER ALFONS, Ich bin dein Gott, der
dich befreit hat. Wege zur Meditation iiber
das Zehngebot. (144.) Herder, Freiburg 1975.
Kart. lam. DM 11.80.

,Jch erhebe meine Hinde zu deinen Geboten
und sinne iiber deine Gesetze nach” (Ps 119,
48). D. méchte dazu anleiten, in der Haltung
dieses Psalmwortes vor der Weisung des
Dekalogs zu verweilen. Leitgedanke ist ihm
die in der Zusage ,Ich bin der Herr, dein
Gott, der dich befreit hat” enthaltene Para-
doxie vom Herrsein Gottes und der gerade
darin grundgelegten Freiheit des Menschen.
Der Weg zum biblisch-meditativen Zugang
fiihrt freilich nicht vorbei an ,der Geschichte
und ihren Strafen” (14), denen Gott sein
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Wort anvertraut hat. Darum informiert D.
nach einer Einfiihrung iiber biblisches Medi-
tieren, iiber den Dekalog im Widerstreit der
Meinungen und den Dekalog im NT, solid
zur Uberlieferungsgeschichte des Dekalogs
im AT u. ihre Konsequenzen (25—36). Von
groBter theologischer Tragweite ist die Struk-
tur: die Eréffnung mit der Frohbotschaft vom
Befreier- und Erlésergott als ,ebenso maje-
stitische wie faszinierende Frontseite des
Dekalogs” (64, vgl. 37 f u. 61), sowie die
unlisbare Verbindung der Jahwereligion mit
dem mitmenschlichen Ethos: ,Denn das Ja
zu Jahwe geht. .. auf den Gott der Zugewen-
detheit zu Welt und Mensch”. Von dieser
Kreuzesform als Charakteristikum der Of-
fenbarungsreligion her ist es schwer begreif-
lich, ,wieso im Christentum das Wort ,prak-
tizieren’ auf den ersten Dekalogteil be-
schriinkt wurde” (40). Diese Doppeldimen-
sion (kein ,Jahwedienst” ohne ,Menschen-
dienst”) reicht in ihrer Grundstruktur iiber
die Propheten des 8. Jh. (Micha, Jesaja,
Hosea, Amos), iiber Elija (um 850) in die
Zeit Davids (vgl. 2 Sam 12), ja letztlich auf
Mose selber zuriick (43—50).

Der Dekalog als ,Charta des Bundes” ist
Selbstverpflichtung Jahwes und Verpflichtung
Israels. In der Darstellung der Einzelweisun-
gen erschlieft D. die Gebote jeweils in ihrer
urspriinglichen Funktion als Wort an Israel
und in ihrer bleibenden Bedeutung als Wort
an uns. Das Grundgebot des ,Jahwe allein”
(67—71) ist vorerst Appell an Israel und
zielt auf die Ungeteiltheit des Herzens (vgl.
Jer 24, 7); es ist sodann Aussage liber Jah-
wes Existenz als Wirksamkeit (vgl. Hos 13,
4; Jes 45, 21), fiir uns aber bleibend aktuell
als Frage nach der beherrschenden Mitte des
Lebens, selbst dort, wo wir ,Gottes Ehre’ als
Grundmotiv angeben. Das Bilderverbot als
Unterscheidungszeichen Israels unter den
Vilkern ,weist uns flir immer an, keine
fixen und keine fixierten ,Gottesbilder zu
machen” (79). In prignanter, oft schopferi-
scher Formulierung bringt D. die Weisung an
Israel fiir unsere Stunde zur Sprache. ,Frei-
heit” und ,Gesetz” (137—144) kehrt zur
Frage des Anfangs zuriidk und formuliert als
Intention der weisenden Zuwendung Jahwes
die ,Befreiung Israels zur Selbstverwirk-
lichung als Gottes Bundesvolk” (139), ja
letztlich ,,das Humanum in der von ihm ent-
worfenen und geschaffenen Menschheit”
(143). Die Zusammenfassungen des Dekalogs
durch die Propheten (Jes 1, 17; Am 5, 14;
Mi 6, 8) in Dt 6, 5 u. Lev 19, 18.34 im Haupt-
gebot der Gottes- u. Nichstenliebe, weisen
ein ins NT (vgl Joh 15, 9—12).

Die ErschlieBung des Dekalogs fiir Medita-
tion und Verkiindigung wird durch das dichte
Biichlein von D. bereichert, da8 man es trotz
des verhiltnismiBig hohen Preises Predigern,
Religionslehrern und allen, die nach einer



tragfihigen Weisung fiir ihr Leben suchen,
als (Pflicht-)lektiire empfehlen mdchte. —
Zwei Drudkversehen: 114 (Z. 4 v. u.) lies:
Gottesvolk; 116 (Z. 5 v. 0.) lies: inzwischen.

DEISSLER ALFONS u. a., Bei dir ist die
Quelle des Lebens. Meditationen iiber Psalm
36, 10. (96.) Herder, Freiburg 1975. Kart.
lam. DM 9.80.

Diese 8 beim Deutschen Katholikentag 1974
in Ménchengladbach gehaltenen Meditationen
kreisen um das Psalmwort: ,Bei dir ist die
Quelle des Lebens, in deinem Licht schauen
wir das Licht” (Ps 36, 10). Die Autoren ver-
suchen je auf ihre Weise , fiir das Leben der
Welt” (Leitwort d. Katholikentages) von
diesem Wort her Quellen zu erschlieBen. Die
besinnliche Lektiire macht erneut bewusSt,
wie wenig Klarheit und Dichte des Ursprungs
solcher Verse einzuholen und auszuschdpfen
sind. Mir scheint die Meditation von ClL
Westermann dieser Quelle besonders nahe.

Linz Johannes Marbéde

KILIAN RUDOLEF, Ich bringe Leben in euch.
Propheten sprechen uns an. Biblische Situa-
tionen heute. (106.) KBW Stuttgart 1975.
Kart. DM 12.80, S 98.60.

Der Augusburger Alttestamentler aktuali-
siert in diesem Bd. prophetische Texte aus
Hosea, Amos, Jeremia, Deuterojesaja,
Ezechiel fiir die Gegenwart. Der 1. Beitrag
JAlter Glaube — neue Welt’. Hosea, Israel,
wir (9—39), zeigt an der Situation der Be-
gegnung des (halb-)nomadischen Israel mit
der kanaaniischen Agrarkultur die Heraus-
forderung u. Gefihrdung des Jahweglaubens
durch Baal u. die Unfihigkeit Israels, seinen
Glauben in der neuen Welt als Sauerteig
wirken zu lassen. Hosea bringt in Wort und
personlicher Existenz Israels Schuld zur
Sprache: das Vergessen der Liebe Jahwes in
der Gegenwart. Nur wer in eine neue Welt
etwas von seinem Glauben einzubringen hat,
ist zum echten Dialog mit ihr fihig.

Die folgenden Texte verbindet die heraus-
fordernde aber auch schpferische Wirklich-
keit des Gottes der Propheten. Am Beispiel
von Am 7, 10—17: ,Bund von Thron und
Altar. Amos und Amazja’ (34—46) wird
deutlich, wie der von Amos erfahrene Gott
dem Gottesbild der Zeitgenossen (Amazja)
widerspricht und darum sein unerwartetes
Wort vom Ende des Kénigtums (Am 7, 9),
des Kultes (5, 2.22f u. a.) und des Volkes
(8, 2; 9, 1—4) iiberhort wird — ein Schicksal,
das sich in Jesus wiederholt hat. — ,Ein Gott
zum Verzweifeln? Jeremia und Jahwe’ (47 bis
66) gewihrt anhand von Jer 15, 10—21 aus
den ,Konfessionen’ Einblick in die Spannung
prophetischer Existenz, die aus der Erfolg-
losigkeit Jeremias und der scheinbaren Un-
zuverlidssigkeit Jahwes erwichst. Der Pro-

phet muff umkehren, d. h. mit einem ,Gott
aus der Ferne’ und dessen fremden, unbe-
greiflichen Wirken leben lernen. Dieser Gott
fordert totale Offenheit, so man nicht nur
sich selber, sondern thm begegnen will.

Die ErschlieBung des 4. Gottesknechtliedes
Jes 52, 13—53, 12 (67—91) zeigt den doppel-
ten Aspekt der Gestalt des ,Knechtes’: Israel
als Exilsgemeinde aber auch einen schuld-
losen Knecht, der alle Erfahrungen trans-
zendiert. Dem Leiden wird als Stellvertre-
tung fiir die Vielen eine vdllig neue Sinn-
gebung erdffnet. Die Kirche als ,geistliches
Israel’ wird sich den Konsequenzen einer
Existenz als Gottesknecht ebenfalls nicht
entziehen diirfen, der Leiden und Tod ohne
Erfolg und Anerkennung zu bestehen hatte.
Nur die Hoffnung auf die Teilnahme an der
Zukunft des Knechtes Jesu macht es mog-
lich, sich diesem Geschick auszuliefern. Das
SchluBkapitel ,Wider die Hoffnungslosigkeit.
Die Verkiindigung des Propheten Ezechiel’
(92—106) legt die Vision von den Toten-
gebeinen Ez 37, 1—14 aus als Botschaft von
Gott, der an der Grenze des Todes Israel im
Exil neues Leben ermdglicht, der aber noch
iiber Ezechiel hinaus in der Auferwedkung
des Gekreuzigten alle menschliche Hoff-
nungslosigkeit aufgebrochen hat.

K. zeigt, wie atl Exegese, die hier ohne
wissenschaftlichen Apparat geboten wird, fiir
geistliches Leben fruchtbar werden kann. Die
ausgewihlten Prophetentexte treffen bren-
nende Fragen christlicher und kirchlicher Exi-
stenz heute.

Linz Johannes Marbédc

KEEL OTHMAR, Die Weisheit spielt vor
Gott. Ein ikonographischer Beitrag zur Deu-
tung des mesahdqgdt in Spriiche 8, 30f.
(79 S., 34 Abb.) Universititsverlag, Freiburg,
Schweiz/Vandenhoeck & Ruprecht, Gottin-
gen 1974. Brosch.

Spr 8, 22—31 ist allen Seelsorgern aus der
Liturgie gut bekannt und vertraut. Es lohnt
sich daher auch die Miihe, sich mit diesem
Text eingehend zu besdhiiftigen, ihn einmal
loszulésen von seiner christlichen Auslegung
und ihn verstehen zu lermen in seinem ur-
spriinglichen Sinn. Das bedeutet keinen Ver-
lust, sondern nur eine Vertiefung fiir eine
christliche Auslegung. Atl Texte, die von
einer Belustigung der Gottheit sprechen, sind
selten, aufer Spr. 8, 31 nur 2 Sam 6, 5, wo
es heiflt, da8 David und ganz Israel vor der
Bundeslade scherzte, was David die Ver-
achtung durch seine Frau Michal eintrug.
Eine solche Art der Liturgie war dem israeli-
tischen Wesen fremd. Das alte Agypten
(und das alte Kanaan) fand ein Spiel, ein
Scherzen vor der Gottheit nicht abstofiend
und scheute sich auch nicht, Nacktheit vor
den Gdttern zu zeigen. Der Text Spr 8, 30 f
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laBt sich daher nicht aus der jahwistischen
Religion erkldren. Die &dgyptischen Gestalten
der Hathor (Liebesgéttin), Ma’at (Ordnungs-
gottin) und ,,Spiel” sind in der scherzenden
Weisheit von Spr. 8, 30 f vereinigt (67).

Fiir die Bedeutung der scherzenden Weisheit
in Spr 8, 22—31 bieten sich mehrere Mog-
lichkeiten an: Die Weisheit, die erstgeborene
Tochter Jahwes, darf in Gegenwart des Va-
ters unbekiimmert scherzen, weil sie bei thm
zuhause ist (68). Der Grund fiir dieses iiber-
miitige Scherzen ist in den herrlichen Gottes-
taten zu sehen (69). Dieses Scherzen vor
Gott ist jedoch nicht reiner Ubermut, sondern
hat kultischen Charakter (vgl. Sir 24, 10 a).
Diesen liturgischen Dienst versieht die Weis-
heit wihrend der Schépfung (70), d. h. die
Weisheit iibt auf das Schopfergeschehen da-
durch einen Einflu aus; denn der Kult kann
die Gottheit in eine gewisse Stimmung ver-
setzen und zu bestimmten Handlungen be-
wegen (71).

Ein iibermiitiges und zum Lachen reizendes
Midchen vor Jahwe ist sicherlich ein singu-
lires biblisches Thema, das uns aber wegen
dieser Seltenheit um so kostbarer sein soll.
In Anlehnung an Spr 8, 22 hat die christliche
Gemeinde Jesus als den Erstgeborenen der
Schopfung bekannt und damit das Grund-
geheimnis der Welt nicht als Zufall oder
Weltleid, sondern in einem untddlichen, le-
bensbejahenden Sinn gedeutet. ,Im Mittel-
alter und im Barock pflegten die Prediger in
ihren Ostersermon allerhand Spifie und
Witze einzuflechten und so in der Gemeinde
einen der &sterlich neuen Schépfung ange-
messenen risus paschalis. .. hervorzurufen.
Und in diesem risus paschalis trifft sich die
ntl Gemeinde mit der atl Weisheit von Spr
8, 30 £” (74).

Viele der schonen Strichzeichnungen stammen
aus der Feder der Frau des Vf. H. Keel-Leu.
Ein Bibelstellenregister schlieSt den hand-
{jgllen und liebwerten Band ab.
inz

PORSCH FELIX, Pneuma und Wort. Ein
exegetischer Beitrag zur Pneumatologie des
Johannesevangeliums. (Frankfurter Theol.
Studien, hg. v. H. Bacht/F. Lentzen-Deis/
O. Semmelroth, Bd. 16.) (X u. 445.) Knedt,
Frankfurt/M. 1974. Kart. lam. DM 42.—.

Die sehr griindliche Monographie untersucht
die Geist-Aussagen des Joh-Ev, um die Frage
zu kliren, ob in diesem Ev unverbunden
zwei Geistvorstellungen (Geist als apersonale
bzw. personale Grdfle) nebeneinander ste-
hen oder ob sich von der Konzeption des
Vf. des Ev her eine nicht nur kiinstliche
Verbindung zu einer letzlich einheitlichen
Aussage wahrscheinlich machen lasse. Das
Problem der Arbeit liegt also darin, wie das
Verhiiltnis der Aussagen iiber den Parakleten
in den Abschiedsreden zu den Pneuma-

Karl Jaros
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aussagen des iibrigen Ev zu bestimmen ist.
Weiter wird gefragt, ,,wie sich die Aussagen
iiber das Wiederkommen und die Gegenwart
Christi zu jenen vom Kommen des Geist-
Parakleten verhalten, was zu dem Problem
fiihrt, auf welche Weise Christus durch den
Geist in der Gemeinde gegenwirtig ist” (3).
Dabei ergibt sich fiir P. jene Schau, die zur
konkreten Formulierung seines Titels gefiihrt
hat: Die Beziehung von Wort und Pneuma
liege ,fast allen joh Pneuma-Aussagen zu-
grunde” (3). SchlieBlich wird nach einigen
Konsequenzen des Erarbeiteten gefragt.
Methodisch geht es P. vor allem darum, den
jeweiligen Kontext geniigend zu beriicksich-
tigen, was vor allem fiir die Pneuma-Aus-
sagen der Kapitel 1—12 gilt. In diesem 1. Teil
stellt P. fest: ,Die Wirksamkeit des Pneuma
ist auf die Annahme und Bewahrung des
Offenbarungswortes Jesu ausgerichtet” (212).
Zu den Parakletspriichen der Abschiedsreden
fat er das Ergebnis seiner Untersuchungen
so zusammen: ,Die P-spriiche sind eigentlich
Pneuma-spriiche, die die Wirksamkeit des
Pneuma Jesu Christi (als des ,Geistes der
Wahrheit’), die wesentlich eine Offenbarer-
titigkeit ist, in einer forensischen Situation
beschreiben” (324). Joh 19, 30. 34 und 20, 22
werden als tatsidchliche Aussagen iiber Mit-
teilung des Pneumas durch Christus ver-
standen und als nicht nur oberflichlich durch
den Redaktionswillen des Evangelisten in
den Gesamtduktus des Pneumaverstindnis-
ses eingefiigt angesehen. Auf Grund dieser
Feststellungen meint P., daf die joh Pneuma-
tologie ,durch eine fundamental einheitliche
Vorstellung gekennzeichnet” sei (405). Die
Untersuchung der Pneumaaussagen ergibt
eine christologische Konzentration und eine
senge Beziehung zwischen Pneuma und
Wort” (406).

Vorliegende Arbeit ist intensiv. Die Aus-
einandersetzung mit den iiberreichen Vor-
arbeiten geschieht griindlich (unter Umstin-
den sind die Literaturverweise zu ausfiihr-
lich; meines Erachtens miissen Verweise auf
iltere Literatur nicht immer wieder reprodu-
ziert werden). Der gewihlten Vorgangsweise
ist zuzustimmen. Der Versuch eines weit-
hingehenden redaktionellen einheitlichen
Verstindnisses der Pneumatologie im Joh-Ev
ist ohne Gewaltsamkeiten dargelegt (selbst-
verstindlich kann man Spannungen auch
weniger wohlwollend interpretieren, als das
P. tut). Druckfehler halten sich in Grenzen.
Offenbar nicht geringer Einflu8 von D. Mollat
und I. de la Potterie. Eine gewisse Gefahr
der Uberinterpretation der Verbindung von
Pneuma und Wort scheint sich manchmal
anzudeuten. Anmerkung 160 (373) hitte auf
neueren Stand gebracht werden sollen.

Die erfreuliche Arbeit (zu einem insgesamt
sehr miRigen Preis!) verdient aufmerksames
Studium und verspricht sicheren Gewinn.
Salzburg Wolfgang Beilner
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SCHURMANN HEINZ, Jesu ureigener Tod.
Exegetische Besinnungen und Ausblick. (156.)
Herder, Freiburg 1975. Kart. lam. DM 19.80.

Der Bd. vereinigt 4 bereits publizierte und
ad hoc adaptierte Vortrige (Aufsdtze) zum
Thema des Kreuzestodes Jesu. Die litera-
rische Art der Beitrdge ist je nach urspriing-
licher Veranlassung unterschiedlich und reicht
von der wissenschaftlichen Untersuchung bis
zur ,haute popularisation”. Die 4 Artikel
wollen Jesu persénlichen Todesvollzug ,,vor-
dsterlich grundlegen und abstiitzen (1), die
eucharistische Selbsthingabe Jesu wahrschein-
lich und verstindlich machen (2) und fiir
das sittliche Leben diese Erniedrigung Jesu
als mafigeblich darstellen (3) sowie als zu-
kunftstrichtige Wirklichkeit herausstellen
(Ausblidk = 4.)” (13).

Im wissenschaftlich besonders interessanten
1. Beitrag tastet sich Vf. mit methodischer
Vorsicht und Umsicht, unter Beriicksichtigung
des weiten Feldes der Fachliteratur an die
Frage heran, wieweit Jesus selbst seinen Tod
einkalkuliert, gedeutet und schlieBlich bewuft
als Heilstod auf sich genommen hat. Bei
kritischer Beriidksichtigung der synoptischen
Quellenlage zweifellos ein schwieriges Un-
terfangen. Vf. versucht vom erfaBbaren Ge-
samtverhalten Jesu und der Eigenart seiner
Abendmahlshandlung her zu erweisen, dafl
Jesus nicht erst am Karfreitag im ,Todes-
vollzug’ stand; ,schon frither — spétestens
bei der Tempelreinigung — lernte Jesus sei-
nen Tod ,sterbend vollziehen’, und spitestens
im Abendmahlssaal vermochte er ithn auch
andeutend auszusprechen und in wirksamer
Gebirdensprache bedeutsam zuzusprechen”
(63). Die bei dieser Untersuchung notwendig
miterstellte kritische Teilsynthese der exege-
tischen Forschungsergebnisse der letzten
Jahrzehnte ist als erfreuliches Nebenprodukt
zu verzeichnen.

Der 2. Beitrag bietet iiber die Vertiefung
der erbrachten Erkenntnisse hinaus eine
iiberzeugende Begriindung des dhristlichen
Herrenmahles. Die im 3. Beitrag an Paulus
gerichtete Frage nach der Norm dhristlichen
Verhaltens fiihrt zur Erkenntnis: das Pro-
prium christlicher Lebensgestaltung bestehe
und griinde im ,Nach- und Mitvollzug der
liebenden Selbsterniedrigung des Sohnes
Gottes in Menschwerdung und Tod in der
Gleichformigkeit mit Christus” (120). Das
»Gesetz Christi” (Gal 6, 2) ist also Jesu
Lebens- und Todesvollzug selbst. Die ab-
schlieBende Meditation wagt sich an die
Frage heran, welcher Christusaspekt heute
und morgen tragen kann. Vf. versucht ins-
besondere den Entwurf des Teilhard de
Chardin im Blick auf den ,proexistenten
Christus”, der Gottes sich gebende und auf-
gebende Liebe endgiiltig verwirklichte, dahin
zu spezifizieren, daB der ,gesellschaftliche
Christus’ ,erst jenseits der Todeslinie — in

der neuen Welt Gottes — als communio
sanctorum voll zu verwirklichen ist” (133),
was vom Christen in seiner irdischen Gegen-
wart und Zukunft den engagierten Nach-
vollzug der sich hingebenden Selbstduferung
Gottes als sein gesellschaftsrelevantes und
somit evolutives Handeln fordert.

Das Buch gibt dem Fachmann AnlaB zur
Auseinandersetzung im Detail, zumal Ein-
zelbeurteilungen und Thesen des Vf. zwei-
fellos nicht immer exegetisches Allgemeingut
sind (so auch S. 14). Abgesehen davon stellt
der Gesamtentwurf einen richtungweisenden
Versuch dar, vom heute forschungsmiBig
vertretbaren Christusverstindnis her ,die
Sache des Christentums sowohl fiir die Theo-
logie wie fiir das religiose Leben jedes Glau-
bigen zukunftweisend neu” zu bestimmen
(Umschlagtext).

Graz Franz Zeilinger

DODD CHARLES HAROLD, Der Mann,
nach dem wir Christen heiflen. (Gestalten
und Programme Bd. 5.) (190.) Lahn-V. Lim-
burg 1975. Paperback DM 15.—.

Der Altmeister der britischen Neutestament-
ler hat kurz vor seinem Tod (1973) das
Jesusbuch The Founder of Christianity (New
York 1970) verdffentlicht. Es war gewif eine
Iohnende Aufgabe, das Buch ins Deutsche zu
tibersetzen, um die ausgewogene Position des
englischen Gelehrten auch deutschsprachigen
Lesern zuginglich zu machen. Bischof John
A. T. Robinson schrieb fiir diese Ausgabe
ein Vorwort (7—9). Der Ubersetzer (H. M.
K#dster) zeigt in einem Nachwort, da8 er sich
seiner Aufgabe sehr wohl bewuft ist (181 f).
Das Buch holt mit Recht weit aus, indem es
von der geschichtlichen Tragweite des Wir-
kens Jesu (Kap. 1) und den Quellen der
Jesusgeschichte (Kap. 2) ausgeht. Jesu Gestalt
wird von seinen ,Charakterziigen” (Kap. 3)
und seiner Lehrtitigkeit (Kap. 4) aus ein-
gefithrt. Erst dann wird unter den Uber-
schriften ,,Das Volk Gottes” (Kap. 5) und
.Der Messias” (Kap. 6) seine eigentliche
Intention herausgearbeitet. Es entspricht der
Quellenlage, wenn — wie in neueren deut-
schen Jesusbiichern — der Lebensgang Jesu
erst nach seiner Verkiindigung dargestellt
wird. Das geschieht unter den Stichworten
»Galilda” (Kap. 7) und ,Jerusalem” (Kap. 8).
AbschlieBend bespricht VE. die ,Nach-
geschichte” Jesu und die Entstehung des
Osterglaubens (Kap. 9).

Soll man das Buch beurteilen, so wird man
vorweg sagen diirfen, da es den konser-
vativen Konsens der ntl Exegese zusammen-
faflt. Das zeigt sich nicht zuletzt auch darin,
da Vf. — entsprechend seinen bekannten
Forschungen — die joh Worte Jesu sowie die
chronologischen und topographischen Anga-
ben des 4. Evangeliums in seine Darstellung
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Jesu voll einbezieht (vgl. 148 f; 158; 164).
Im allgemeinen kann das Buch als zuver-
ldssige Information gelten, wenn sich auch
beziiglich des messianischen Selbstverstind-
nisses Jesu (Kap. 6) und seiner Intention,
ein neues Israel zu griinden (Kap. 5), Fragen
erheben. Man wird vor allem gegeniiber der
Anwendung des Begriffs ,corporate perso-
nality” (118) auf die Sendung Jesu zum Volk
Gottes Vorbehalte anmelden miissen. Die
wenigen Anmerkungen (183—190) betreffen
durchwegs die herangezogenen Bibelstellen
und stiinden insofern besser an Ort und
Stelle im Text. Sonst verweist Vf. fast nur
auf seine eigenen Werke, von modernen
Autoren wird nur J. Klausner genannt.

Leider sind dem Ubersetzer nicht nur leich-
tere Versehen unterlaufen. Er hat die Schrift-
zitate wenigstens teilweise aus dem Eng-
lischen iibersetzt (S. 23 sogar falsch). Bei den
Stellenangaben wurden nicht nur Fehler,
sondern auch die angelséichsische Zeichen-
setzung iibernommen (z. B. muf es auf
S. 183 statt Lk 1.1—2 heiflen: Lk 1, 1—4).
Fehliibersetzungen sind auch sonst nicht sel-
ten: Die Burg Antonia itberragt die Tempel-
héfe; es ist nicht von einer Funktion zu deren
Uberwachung die Rede (17). Diese Burg ist
auch kein Schlof (vgl. 152). Das englische
sLlet us” sollte man nicht stereotyp mit
,LaBt uns” wiedergeben (21; 109; 115). S. 23
ist vom ,Sakrament des Herrenmahls” die
Rede, nicht vom ,Sakrament von unseres
Herrn Abendmahl”. ,Closely parallel” (29)
wird irrtiimlich im Sinne einer Abhiingigkeit
des Lk von Mt tibersetzt und steht damit
nicht nur im Widerspruch zu Dodds Auf-
fassung, sondern auch zu der Angabe (auf
der gleichen Seite), daf Mt kaum vor Lk
geschrieben sei. ,Fulfilment” (35) heifit Er-
fillung und nicht ,,Vollendung”. Das ,Ma-
nual of Discipline” aus Qumran ist kein
,Handbuch des rechten Verhaltens”, sondern
die Sektenregel (75). Im Horaz-Zitat (89)
mufl es ,praesens divus” statt ,praesens
deus” heiflen. Jesus verlieB in den Jerusale-
mer Tagen abends die Stadt, um sich ,nach
Anbruch der Dunkelheit” dort nicht blicken
zu lassen; die Ubersetzung (159) erweckt
den Anschein, als hitte Jesus die Stadt je-
weils erst mit Anbruch der Dunkelheit betre-
ten. SchlieBlich ist Judas Iskariot nicht ,J.
von 1.” (159). Am besten scheint mir die
Ubertragung des Budhtitels gelungen zu sein,
weil er traditionelle Assoziationen funda-
mentalistischer Art iiber den ,,Griinder des
Christentums” nicht erst aufkommen liSt.

Bochum Gerhard Schneider

DONEFRIED K. P., The Setting of second
Clement in early Christianity. (Supplements
to Novum Testamentum Bd. 38.) (240.) Brill,
Leiden 1974. Ln.
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Es ist erfreulich, da diese Arbeit das lange
vernachliissigte frithchristliche Schreiben gat-
tungsmiiBig, traditionsgeschichtlich und vor

allem theologisch und theologiegeschichtlich-

neu bestimmt. Dieses Schreiben wird ge-
wbhnlich nur fiir die ntl Kanongeschichte
herangezogen. Bultmann wertet es in seiner
Theologi¢é ab als Zeugnis ,fiir die eigentiim-
liche dhristliche Gesetzlichkeit” des 2. Jh.,
welches das paulinische Paradox von ,Reali-
sierung des Zukiinftigen im Gegenwirtigen”
preisgegeben habe. Demgegeniiber ist um
der Wissenschaftlichkeit der Beurteilung wil-
len die Feststellung Donfrieds zu begriifen:
»A comparison (with Paul) can be instruc-
tive at a number of points, as long as one
does not arbitrarily establish Paul as a norm
and then simply consider the Apostolic Fa-
:her.‘; as a deviation from this Pauline norm”
180).

In eindringenden, methodisch sachgemif8en,
alle wichtigen Gesichtspunkte und Erkennt-
nisse heranziehenden Analysen untersucht
D. zunichst die geschichtliche Situation, den
Stil und die Struktur, die biblischen Quellen
und deren Verwertung und legt dann die
theologischen, ethisch-parénetischen und
eschatologischen Auffassungen und Absich-
ten des Schreibens frei. 2 Exkurse {iber den
geistigen Hintergrund und {iber die Auf-
fassung vom himmlischen Jerusalem bei Pau-
lus und 2 Clemens sowie ausfiihrliche Ver-
zeichnisse und Listen beschlieSen die Arbeit.
Dabei erweist D. als wahrscheinlich die An-
nahme, 2 Clemens stelle die Mahnrede der
Presbyter an die Gemeinde in Korinth, be-
sonders an ihre Widersacher dar, die unge-
rechterweise aus ihrem Amt verdringt und
durch die Intervention von 1 Clemens wieder
in dieses eingesetzt worden waren (vgl.
1 Clem 54; 57; 59). Demnach wire das
Schreiben noch vor 100 n. Chr. abgefafit
(also nicht, wie heute meist angenommen,
um 150).

Als inhaltliches Ergebnis stellt D. heraus
(179—181): Die Mahnrede erinnert ihre
Adressaten daran, die Taufgnade rein zu
bewahren, gerade auch in sexueller Hin-
sicht; denn es wird eine Auferstehung des
Fleisches und ein kiinftiges Gericht geben.
Darum ist Umkehr und Befolgung des Wil-
lens Gottes, des Vaters, entscheidend wich-
tig. Die Kirche ist das wandernde Gottes-~
volk, der Christ ein Pilger auf dieser Erde.
2 Clem treibt wie Paulus eine christologische
Theologie (s. Prolog 1, 1 ff, der nach D. einer
soteriologischen Taufhymne auf Christus ent-
stammt), doch nicht die heilsgeschichtliche
Situation steht im Mittelpunkt des Denkens
der Vf, sondern das Leben nach den Geboten
und Weisungen Christi. Die Taufe gilt als
Anfang eines neuen Lebens, nicht so sehr
als Heilsereignis. Insofern bildet nicht der
Glaube, sondern ,,a new Christian morality”
die Eigenart christlichen Lebens (181).



Abschliefend bleibt festzustellen: Diese Un-
tersuchung stellt die Forschung auf neue
Grundlagen, bringt wichtige Einsichten in die
Kanonwerdung des NT und die Eigenart des
christlichen Schriftgebrauchs, erhellt den
Ubergang zwischen der Zeit der apostoli-
schen Grundlegung und der frithkatholischen
Kirche des 2. Jh. und leistet so auch einen
Beitrag zur Frage nach der Bedeutung des
paulinischen Erbes in der friihen Kirche.
Allein durch solche unvoreingenommenen
und wirklich weiterfiihrenden Arbeiten wird
es moglich sein, die vor allem durch einen
einseitigen Paulinismus bestimmten Fronten
in der theologischen Beurteilung des Chri-
stentums des 2. Jh. zu tiberwinden.

Passau Otto Knodh

KIRCHENGESCHICHTE

BOSMANS LOUIS, Hildegard Burjan. Werk
und Leben. (Verdff. des Kirchenhist. Instituts
der Kath. Theol. Fakultit der Universitit
Wien, Bd. 16.) (134 S., 13 Tafeln.) Dom-V.,
Wien 1974, Kart. lam. S 250.—, DM 36.—.

Das Leben dieser Frau war gekennzeichnet
durch ein intensives Suchen nach Wahrheit,
Sinn und Zwedk des Daseins. So fand sie
— aus konfessionslosem -Elternhaus — zum
kath. Christentum und entwickelte in der
Zeit nach dem 1. Weltkrieg in Usterreich
eine reiche soziale Titigkeit, fiir die sie viele
Helfer zu gewinnen wufite. Nur vom Geist
des Evangeliums durchdrungene Menschen
sind ihrer Meinung nach der vielfachen Not
wahrhaft gewachsen; die verheiratete Frau
griindete die Schwesterngemeinschaft ,Cari-
tas Socialis”. Immer half sie dort, wo die
Not wirklich brannte, wenn die Hilfe auch
Wagnis bedeutete; nur einige Aktivititen
seien erwihnt: Sorge fiir ledige Miitter, sitt-
lich entgleitete Frauen und Midchen, psycho-
pathische Kinder; auch politische Verant-
wortung nahm sje eine Zeitlang auf sich.
+Ich habe niemals etwas anderes als den
Willen Gottes gesucht”, konnte sie am Ende
ihres Lebens sagen, und darum konnte Gott
durch sie tun, was er durch jeden Christen
mdchte — den Menschen nahe kommen.

Es gelingt dem Autor trotz aller wissen-
schaftlichen Exaktheit seiner Ausfiihrungen,
dem Leser Leben und Wirken dieser groBien
Christin persénlich nahezubringen.

Linz Mirjam Griesmayr

BRANDMULLER WALTER, Das Konzil von
Pavia-Siena 1423—1424, Bd. I: Darstellung
(VIII u. 289.); Bd. II: Quellen (XIV u. 477.).
(Vorreformationsgeschichtliche Forschungen,
hg. v. J. Lortz/E. Iserloh, Bd. 16/ u. IL)
Aschendorff, Miinster 1968, 1974. Kart.
DM 48.— und DM 98.—.

6*

. Ziele weithin nicht erreicht. Als

Die auf dem Konstanzer Konzil (1414—1418)
erlassenen Dekrete Sacrosancta und Fre-
quens stellen bis heute eine crux fiir den
Theologen dar. War mit jenem eine gefihr-
liche Wendung zum Konziliarismus vollzo-
gen worden, so erklirte dieses die oftmalige
Abhaltung von Konzilien fiir das beste Mit-
tel zur Kirchenreform. In Befolgung von
Frequens trat 1423 zu Pavia ein in der offi-
ziellen Zihlung nicht mitgerechnetes Konzil
zusammen; es wurde bald nach Siena ver-
legt. In Fortsetzung des Konstanzer Konzils
wollte man sich um die Durchfiihrung der
Kirchenreform, die Bekimpfung der Hussiten
und die Union mit den Griechen bemiihen.
Aufgrund miBlicher Umstiinde wurden diese
das Konzil
in nationalistische und konziliaristische Bah-
nen geraten war, wurde es von Martin V.
bereits am 7. 3. 1424 aufgelost.

Um unsere Kenntnis von dieser Kirchen-
versammlung war es bisher schlecht bestellt.
Vf. hat es in seiner Habilitationsschrift un-
ternommen, die in iiber 50 Archiven ge-
sammelten Mosaiksteinchen unter Heranzie-
hung der einschligigen Literatur zu einem
relativ geschlossenen Bild zusammenzufiigen.
Die miihevolle Kleinarbeit hat sich gelohnt!
Auch wenn man die Bedeutung des Konzils
nicht iiberschitzen wird, so stellt es doch
einen entscheidenden Wendepunkt — VE.
spricht von der Peripetie — in der Geschichte
des Konziliarismus dar. Die Okumenizitit
des Konzils wird eher vorausgesetzt als
erortert (I, 266 f.). Ein Hauptanliegen des
Vf. scheint es zu sein, zu einer giinstigeren
Beurteilung Martins V. hinsichtlich seiner
Reform- und Konzilsfreudigkeit beizutragen.
Ob sich die hiefiir angefiihrten Indizien (I,
59 ff passim) als tragfihig erweisen, wird die
weitere Forschung erst zeigen miissen.

Die vorbildliche Arbeit wird durch einen
eigenen Dokumentenband (Bd. II) erginzt,
der neben den 4 Konzilsdekreten (19—28)
48 Papstbriefe (29—86), 4 Konzilspredigten
(89—201) und die Hauptquelle fiir unsere
Kenntnis des Konzilablaufs, das umfang-
reiche ,Protokoll” des Guillermo Agramunt,
des Notars des aragonischen Konzilsgesand-
ten Guillermo Armengol, enthilt (202—465).
Die 2 Bde., die durch verlilliche Register
erschlossen werden, wird man in Hinkunft
weder fiir die Geschichte des Konziliarismus
und der Konzilien, noch fiir die Papst-
geschichte iibergehen diirfen.

Linz Rudolf Zinnhobler

KOTTJE RAYMUND/MOELLER BERND
(Hg.), Okumenische Kirchengeschichte Bd. IlI:
Neuzeit. (386.) Griinewald, Mainz/Kaiser,
Miinchen 1974, Linson, DM 46.—.

Man hat gelegentlich schon die Meinung ge-
hort, die mit Bd. III abgeschlossene ,Oku-
menische Kirchengeschichte” sei iiberfliissig,
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da sie eigentlich nichts enthalte, was man
nicht anderswo auch finden kénnte. Der Re-
zensent teilt diese Auffassung nicht. Das
Werk behandelt nicht nur eine Kirche aus der
Sicht einer Kirche. Die Heranziehung von
Autoren verschiedener Konfessionen hat zur
Uberwindung der ,splendid isolation” ge-
fiihrt, hat dariiber hinaus aber auch erheb-
lichen wissenschaftlichen Wert, dient doch
die gegenseitige Kontrolle der Vermeidung
von Verzerrungen und Entstellungen der
Sachverhalte. Vielleicht wird man sich bei
kommenden Neuauflagen bemiihen miissen,
dem Gesamt der Kirchen noch stirker Rech-
nung zu tragen und die Uberakzentuierung
zentraleuropdischer und insbesondere deut-
scher Belange zu vermeiden. Sonst aber wird
man den eingeschlagenen Weg mit gutem
Gewissen fortsetzen kénnen.

Bei Bd. III, der die Zeit seit dem Westfili-
schen Frieden behandelt, bleiben einige Wiin-
sche offen. So kénnten die Entwicklungslinien
des Josephinismus (39—45) stirker heraus-
gearbeitet und durch konkrete Belege illu-
striert werden. Die auffallende Riickbesin-
nung der Romantik auf das Mittelalter, die
so viele Erscheinungen erklirt, wiirde Be-
achtung verdienen. Dem Modernismus und
Antimodernismus sollte man mit Riicksicht
auf die Bedeutung fiir die Kirchengeschichte
der Gegenwart mehr Raum widmen. Die Mis-
sionsgeschichte miiite einbezogen werden.
Erfreulich ist die fast durchwegs zu beobach-~
tende unbefangene Sachlichkeit der Darstel-
lung. Ich verweise z. B. auf das Kap. iiber
den Ultramontanismus (175—201), dessen
negative und positive (Besinnung auf das
Religiose, Werden der Volkskirche) Ziige
klar gesehen werden. Aber auch die jiingste
Vergangenheit wird mit wohltuender Ob-
jektivitit geschildert. Beim Abschnitt iiber
die Kirchen in der Nationalsozialistischen
Ara (269—302) werden die Verschiedenhei-
ten und Gemeinsamkeiten der Schicksale der
kath. bzw. evang. Kirche trefflich heraus-
gearbeitet. Alles in allem wird man das
Experiment einer okumenischen Kirchen-
geschichte fiir gegliickt ansehen diirfen. Ziel-
setzung und Ergebnis des Werkes rechtferti-
gen seine weite Verbreitung.

Linz Rudolf Zinnhobler

SCHNEEBERGER  VILEM, Theologische
Wurzeln des sozialen Akzents bei John Wes-
ley. (191.) Gotthelf, Ziirich 1974. Kart.

Noch als 81jihriger Greis ist J. Wesley durch
den Schneematsch der Londoner StrafSen ge-
humpelt, um Almosen fiir die Notleidenden
zu sammeln (152). Dieses Bild macht deut-
lich, worauf es auch in Wesleys ,Lehre”
ankommt: auf das gelebte Christentum, d. h.
auf den sozialen Akzent des Evangeliums.
Die theologische Wurzel hjerfiir ist der
Glaube; der Glaube, der von Gott kommt
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und zu Gott fiihrt, sofern er sich erprobt am
Priifstein der Liebe (162). Die Werke der
Liebe allein offenbaren den Glauben. In ein-
facher Sprache und mit vorziiglicher Kennt-
nis der Quellen und der Literatur widmet
sich Vf. den angedeuteten Fragen. Dabei
lehnt er es ab, die Position Wesleys als
Harmonisierung von kath. und prot. Theolo-
gie zu interpretieren, weil die Werke bei
Wesley nie meritorisch verstanden werden
(142). Als ,Briicke” darf man Wesley viel-
leicht doch ansehen; auch die kath. Theolo-
gie hat ja lingst Abschied genommen von
dem iiberspitzten Ex-opere-operato-Denken
vergangener Tage.

Wesley wollte keine Kirche griinden, er hat
eigentlich auch keine neue Lehre verkiindet,
sondern lediglich betont, da die Wirkung
Gottes (Glaube) im Leben des Menschen
sichtbar werden miisse (160). Fiir ihn war
das Christentum vor allem eine soziale Re-
ligion. Dieser Aspekt kommt auf knapp 14
Seiten zur Sprache (143—157); mancher Le-
ser hitte vielleicht eine ausfiihrlichere Be-
handlung gewiinscht. Von der breiten Be-
handlung der theologischen Wurzeln (fast
mochte man im Titel dem Singular den Vor-
zug geben) her, wird jedoch das Grund-
anliegen Wesleys deutlich sichtbar. Wir dan-
ken dem VE, dafiir, da er seine 1972 an der
Theologischen-Hus-Fakultit in Prag appro-
bierte Dissertation ins Deutsche iibersetzt
hat, Er hat damit auch einen Skumenischen
Beitrag geleistet.

Linz Rudolf Zinnhobler

FERIHUMER HEINRICH, Die Seelsorge-
stationen der Dibzese Linz. (281.) (Austria
Sacra, 1. Reihe: Forschung und Vorarbeiten,
II. Band: Quellen- und Literaturkunde zur
dsterreichischen Kirchengeschichte, 4. Lfg.)
(281.) Dom-V., Wien 1974. Kart. S 240.—,
DM 34.—.

Schon lange bestand ein Bediirfnis nach einer
Bibliographie zur Geschichte der o3. Pfar-
reien. In jahrelanger, miihevoller Arbeit hat
V£. das Material hierfiir zusammengetragen.
Eine Hilfe waren ihm die ,Bibliographie zur
oberbsterreichischen Geschichte” — der jiing-
ste, von A. Marks besorgte Bd. reicht bis
1965 (Wien 1972) — und die vom Rez. hg.
Passauer Bistumsmatrikel (Bd. 2, Passau
1972), die ebenfalls Literaturangaben zu den
einzelnen Pfarreien bringt. F. hat jedoch nicht
nur dieses Material in {ibersichtliche Form
gebracht und auf den neuesten Stand er-
ginzt, sondern dariiber hinaus zahlreiche
weitere Belege ermittelt. Bei jeder Pfarre
wird zunichst die rechtshistorische Entwick-
lung knapp skizziert, daran fiigen sich die
Quellen- und Literaturhinweise. Im Anschlufl
daran werden die Filialkirchen und Benefizien
inhbewundemswerter Vollstindigkeit ange-
fiihrt.



Da nahezu alle behandelten Pfarren ehedem
zum Bistum Passau gehdrten, hitte es viel-
leicht geniigt, dies an nur einer Stelle zu
erwihnen, statt es bei jeder Pfriinde zu
wiederholen. Ob die Zusammenfassung der
so verschiedenartigen Rechtsstellungen (Pa-
tronat, Inkorporation, freie bischéfliche Ver-
leihung) unter dem Terminus ,Patronat”
giinstig war, bleibe dahingestellt. Holzhau-
sen (101) wird seit mehreren Jahren nicht
mehr von den Mariannhiller Missionaren be-
treut. Bei Wels-5t. Joseph (268) hitte die
gute Diplomarbeit von J. Grausgruber ,Die
Verlegung der Welser Vorstadtpfarre” (Linz
1970) Erwidhnung verdient. Es wire klein-
liche Beckmesserei, wollte man diese Liste
vermehren. Statt dessen sei F. aufrichtig
gedankt, daB8 er den Heimatforschern, Lan-
des- und Kirchenhistorikern ein so prakti-
sches Handbuch erstellt hat. Es wird sich
als Ausgangsbasis fiir weitere Forschungen
bald als unentbehrlich erweisen. Aufgrund
seiner Forschungen an den Passauer Bistums-
matrikeln hatte Rez. den Plan eines 06. Pfar-
reienlexikons gehabt. Er hat allen Grund,
dafiir dankbar zu sein, daf F. ihm mit
seiner Publikation diese Miihe abgenommen
hat.

Linz Rudolf Zinnhobler

PROLL FLORIAN (Hg.), Schligler Schriften.
Bd. 2. (98 S., 52 Bildtafeln.) OU. Landes-
verlag, Linz 1974. Ln.

War der 1. Bd. der Schldgler Schriften dem
Wirken des Abtes und Landeshauptmannes
Dominik Lebschy gewidmet, so erfaBt der
2. Bd. eine historische und zwei kunst-
historische Studien. F. Schmid behandelt
,Das Stift Schlidgl unter Abt Adolf Fihtz
1816—1837, der eine interessante Perstn-
lichkeit des 19. Jh. war. Der {ibersensible,
aber geistig und geistlich hochstehende und
zudem wirtschaftlich tiichtige Prilat verstand
es, dem unter seinem Vorginger etwas ab-
gewirtschafteten Kloster wieder eine Wende
zum Guten zu geben. An dieser Hausarbeit
lieBe sich aussetzen, daB8 der Titel nicht ganz
zutrifft (eigentlih wird nur das Leben
und Wirken des Abtes beschrieben) und
die im Text erwihnten Personen nicht iden-
tifiziert wurden. Jedoch iiberwiegt das Posi-
tive. Immerhin ist es Sch. bei der Spirlich-
keit der herangezogenen Quellen gelungen,
ein in seinen Umrissen klares Bild des Re-
formabtes zu entwerfen und damit unser
bisheriges Wissen zu bereichern.

Sehr verdienstvoll ist der Beitrag von I. H.
Pichler: ,Schldagl in alten Ansichten”. Aus
der Zeit von 1641 bis 1913 werden 29 Ab-
bildungen des Stiftes, von denen 6 bisher
nicht bekannt waren, behandelt. Die Be-
schreibungen der Bilder sind vorziiglich und
vermehren unsere Kenntnis der Baugeschichte
des Stiftes; die biographischen Notizen zu

den einzelnen Kiinstlern zeugen von guter
Kenntnis der Literatur. Den Abschluf8 bildet
ein kurzer Aufsatz von O. Kastner iiber
,Schmiedeeisen im Stift Schligl”’. Auf knap-
pem Raum wird wesentliche Information
iiber das im Stift vorhandene kiinstlerische
Gitterwerk geboten. Diese Rez. wire unver-
zeihlich unvollstindig, wiirde man nicht die
ausgezeichneten (in die Seitennumerierung
einbezogenen) Bildtafeln erwihnen, die das

" halbe Buch ausmachen und die Erwartungen

rechtfertigen, die der vornehme Einband ver-
spricht.

PROLL FLORIAN (Hg.), Johann Worath
(1609—1680). Bildhauer zwischen Renaissance
und Barock. (Schligler Schriften Bd. 3.) (124
S., 54 Tafeln, 1 Karte) OU. Landesverlag,
Linz 1975, Ln.

Bd. 3 der Schligler Schriften fungiert zu-
gleich als Katalog der im Stifte gezeigten
Ausstellung von Bildhauerarbeiten des J.
Worath. Zwar werden nur 23 Objekte ge-
zeigt, sie stellen jedoch einen reprédsentativen
Querschnitt des Schaffens dieses Meisters der
Ubergangszeit von der Renaissance zum Ba-
rock dar. Den eigentlichen Katalogteil (93 bis
100) verdanken wir dem riihrigen Schldgler
Prior I. Pichler.

Die schon 1920 erschienene Abhandlung von
E. Hager iiber das Leben und Werk des
Kiinstlers wird einleitend nochmals abge-
druckt (9—24). N. Rasmo gelingt der Nach-
weis, daB J. Worath ein Sohn des Bildhauers
Matthias Barat aus Taufers in Siidtirol war
(38—44). Er entstammte einer ausgesproche-
nen Kiinstlerfamilie; ihrem Schaffen in
Osterreich und Bayern geht M. Schimbddk
nach (49—56). N. Wibiral weist darauf hin,
daB die Madonna mit Kind in der Wall-
fahrtskirche Berg bei Rohrbach ebenfalls
J. Worath zuzuschreiben ist (61 f). Ergiénzt
durch wertvolle Regesten wiirdigt B. Ulm
die Bedeutung unseres Bildschnitzers (65 bis
82). Dessen Werken in Bthmen widmet
I. Pichler einen knappen Uberblick (87 f).
Erginzt durch eine Stammtafel und vorziig-
liches Bildmaterial stellt das Buch eine wert-
volle Bereicherung der kunsthistorischen Li-
teratur des Landes dar und macht auf einen
nicht unbedeutenden, bisher aber noch zu
wenig beachteten Bildschnitzer aufmerksam.
Linz Rudolf Zinnhobler

LEIDL AUGUST (Hg.), Ostbairische Grenz-
marken. Passauer Jahrbuch fiir Geschichte,
Kunst und Volkskunde. 16. Bd. (284 S., 20
Tafeln.) Verein fiir Ostbairische Heimat-
forschung, Passau 1974. Kart. DM 32.—.

Herbert Schindler kommt in seinem kunst-
historischen Essay iiber Nicolaus Gerhaert
zu dem Ergebnis, daB sich die Hauptwerk-
statt des beriihmten Bildhauers wihrend sei-
ner letzten Lebensjahre in Passau befunden
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haben muf, wo auch die Grabdenkmiler fiir
Eleonore von Portugal und jhren Gemahl
Kaiser Friedrich III. vornehmlich entstanden
sein diirften. Zum Gedenkjahr an den ober-
osterreichischen Bauernkrieg 1626 liefert
Josef Saam mit seinem Aufsatz iiber das
Volkslied ,Ei bist denn du ar a Passaua?”
einen interessanten Beitrag. Es sei jedoch
darauf hingewiesen, daf Erzherzog Leopold
nicht der Sohn Kaiser Rudolfs II. war (19).
Robert Bauer beschiftigt sich mit den Alt-
dttinger Reliquienverzeichnissen von 1626
und 1734 und zieht einen Vergleich mit dem
heutigen Bestand. Hubert Pruckner bietet
eine sorgfiltig belegte Studie iiber die Ge-
schichte der Passauer Hof-Apotheke von
1384 bis zur Gegenwart.

Die sowohl fiir Germanisten als auch fiir
Historiker anregende Abhandlung Wilhelm
Stormers iiber die Herkunft Bischof Pilgrims
von Passau macht dessen Verwandtschaft
mit den Nibelungen wahrscheinlich; diese
Tatsache erkldre Pilgrims Interesse an der
Erhaltung der Nibelungentradition (vgl.
,Klage”). Von Rudolf Zinnhobler liegt mit
dem 3. Teil des ,Catalogus alphabeticus”
von 1689 eine wertvolle Quellenarbeit vor,
welche die Pfriinden ,In Austria Superiore”
erfaBt und damit fiir die Geschichte der
Pfarreien und Benefizien des heutigen Bi-
stums Linz von Bedeutung ist. Das angefiigte
Register von Rudolf Ardelt ist {ibersichtlich
gegliedert und enthiilt auch die historische
Schreibweise der Ortsnamen. Matthias We-
ber schreibt iiber das Auftreten der Pest in
Pfarrkirchen zu Beginn des 18. Jh. und sdhil-
dert eine Episode im Zusammenhang mit
dem damaligen Pfarrer von Triftern, der mit
dem Infektionskommissir in Konflikt geriet
und in Quarantine gesteckt wurde. Josef
Haushofer ist es in seiner umfangreichen
Arbeit iiber ,Zoll und Maut in Eggenfel-
den” (14. bis 20. Jh.) gelungen, eine an sich
trockene Materie lebendig zu gestalten.
Vaclav Reischls biographische Skizze iiber
den Kiinstler Jakob Bursa vermittelt im
Zusammenhang mit dem beigegebenen Bild-
material einen anschaulichen Einblick in die
biuerliche Architektur SiidbShmens im 19.
Jh. Reinhard Haller untersucht die schrift-
lichen Nachrichten iiber die Naturalopfer in
St. Hermann bei Bischofsmais in der zweiten
Hilfte des 17. Jh. August Leidls gewichtiger
Beitrag zur religidsen und seelsorglichen Si-
tuation zur Zeit Maria Theresias im Gebiet
des heutigen Usterreich zeugt von genauer
Kenntnis der Epoche. Unter Verwendung bis-
her wenig beachteter Quellen gelingt ihm
eine anschauliche Schilderung der damaligen
Zustinde und eine Wiirdigung der grofen
Verdienste der Monarchin bei der Behebung
seelsorglicher Miingel. Eine Zusammenfas-
sung der bisherigen Forschungsergebnisse
iiber ,[Das Miinzwesen der Landgrafen von
Leuchtenberg und Grafen von Hals” ver-
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danken wir Bernhard Koch. Im Anschlu
bringt er einen sorgfiltig gestalteten Miinz-
katalog, In bewdhrter Art setzt Josef Oswald
mit dem vorliegenden 2. Teil seine Ge-
schichte iiber ,Die Staatliche Bibliothek
Passau” fort (1833—1918).

Der 16. Bd. der Ostbairischen Grenzmarken
ist duBerst abwechslungsreich gestaltet, zeich-
net sich durch hervorragendes Bildmaterial
aus und enthilt auch fiir den &sterreichi-
schen Leser aufschluBreiche Materialien.
Linz/Kronstorf Kriemhild Pangerl

DOGMATIK

GRESHAKE GISBERT, Gnade als konkrete
Freiheit. Eine Untersuchung zur Gnadenlehre
des Pelagius. (343.) Griinewald, Mainz 1972.
Kart. lam., DM 48.—.

Diese Habilitationsschrift skizziert einleitend
(15—46) den Fragestand: wie kann heute
Gnade zur Sprache gebracht werden? Wie
ist sie zu definieren? Dazu wird Pelagius
befragt, da die bis heute im westlichen Chri-
stentum bestimmende Gnadentheologie Au-
gustins im Streit mit ihm ihre Gestalt ge-
wonnen hat. Wenn es heute darum geht,
die inzwischen sichtbar gewordenen Aporien
und Einseitigkeiten der Auffassung Augu-
stins zu iiberwinden, sei es sinnvoll, erst
einmal den Gegner dieser Theologie zu Wort
kommen zu lassen. Angaben zur Historie
des Pelagius, Uberlegungen zur Absicht und
Methode der Arbeit und Hinweise zum
Stand der Pelagius-Forschung leiten iiber ins
2. Kap. zur Gnadenlehre des Pelagius (47 bis
157). Unter den Begriffen: Anthropologie,
Siinde, Funktion des Gesetzes, Christus-
Qualitit, Ursprung und Vermittlung, sucht
G. die Definition einzukreisen, die Pelagius
von der Gnade gibt. Exkurse zum Wort ,,gra-
tia” und zur Erwihlungslehre des Pelagius
erginzen die Analyse. Als Ergebnis sieht G.
.eine HuBerst geschlossene und konsequent
durchgehaltene denkerische Grundgestalt, die
sich in einer kleinen Zahl von ,Prinzipien’
erfassen 1i8t, die Pelagius mit didaktischer
Eindringlichkeit immer neu wiederholt: der
Mensch ist von Gott gnadenhaft in Freiheit
gesetzt — nicht in eine Freiheit, die Beliebig-
keit und Willkiir besagt, sondern die dem
Menschen einen Raum der Selbstbestimmung
und Selbstverantwortung eréffnet, in dem
dieser eigenstindig auf das von Gott erdff-
nete Ziel hin ausschreiten kann. Dafl solche
Freiheit nicht véllig autonome Eigenstindig-
keit und autonomes Herrsein des Menschen
bedeutet, sondern sich als wesenhaft ,ver-
dankt’ erfahren muB, zeigt sich in der stin-
digen Abhéngigkeit der Freiheit von Gott”
(150—151). Um diesen Begriff im geschicht-
lichen Zusammenhang verstehen zu kdnnen,
versucht G. im 3. Kap. (158—192), ,,mit eini-
gen kriftigen Strichen Grundlinien und
Grundbegriffe des antiken Denkens abzu-
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stecken, von dem her auch die Grundgestalt
und nicht zuletzt eine Reihe von begriff-
lichen Nuancierungen der pelagischen Theo-
logie verdeutlicht werden kénnen und von
dem her auch auf die gegebene systemati-
sche Darstellung ein neues legitimierendes
Licht fillt”. Damit ist auch der Rahmen ge-
Sffnet fiir den kritischen Vergleich zwischen
Pelagius und Augustinus, der das 4. Kap.
ausmacht (193—274). Den Ertrag seiner Un-
tersuchung sammelt G. im 5. Kap. (275—310)
als ,Fragmente fiir eine systematische Neu-
orientierung der Gnadenlehre”. Ein reiches
Literaturverzeichnis, ein Stellen- und Na-
menregister geben die iiblichen Aufschliisse.
G. hat nicht die Absicht, aus archiologischer
Lust Pelagius freizuschaufeln und einen
historischen Bericht um seiner selbst willen
zu liefern; es soll aus dem Ertrag schon ge-
leisteter theologischer Erkenntnis die Wahr-
heit in der Gegenwart besser erkannt wer-
den. Die Genauigkeit, mit der G. die Theolo-
gie des Pelagius erfafft hat, kann ich nicht
beurteilen. Das werden ihm die Fachleute
der historischen Forschung sagen. Ich vermag
nur das Problem zu nennen, das mir durch
die Methode G.s in seiner Schwierigkeit
schirfer bewuBt geworden ist. Der Versuch,
die Fragestellung der Gegenwart aus der
Problemlage der antiken Theologie zu be-
leuchten, diese wieder aus der heute gege-
benen Auffassung zu befragen, erfordert ein
héchstes Maf an methodischer Trennschiirfe,
nidmlich die Kunst, diese Befragung der Ge-
schichte auf die Gegenwart hin ohne ana-
chronistisches a priori nach der einen oder
anderen Seite hin zu vollziehen. Geht eine
Befragung der Geschichte ohne diese Askese
des Vernehmens zu eilig in den Vorgang der
,Horizontverschmelzung” iiber, bleibt auch
der intensivste Dialog ein Selbstgesprich
des Gegenwiirtigen in der Maske historischer
Untersuchung. G. weif um das volle Ge-
wicht dieses Problems (vgl. z. B. 276—280)
und ist auf jeder Seite bemiiht, sein Be-
wufltsein methodisch umzusetzen. Mein leiser
Zweifel betrifft eben diese Umsetzung. Mir
scheint nimlich, da8 G. den Kanon der heuti-
gen Fragen, im besonderen das ganze Feld
der Freiheit-Begriffe, zu unvermittelt, ohne
gehoriges und ausfithrliches Wahrnehmen
der Differenz, an die antike Theologie hilt
und ihm sein liebevolles Interesse, einem
Damaligen das heutige — bei Theologen zu-
weilen die Sprache iiberwuchernde — Pathos
der Freiheit abzugewinnen, den Blick alteriert.
Fiir das Wahrnehmen der Differenz wire es
notig gewesen, eine mindestens ebenso aus-
fiihrliche Analyse und inhaltliche Bestim-
mung des neueren Begriffes der Freiheit zu
leisten.

Die Neugier des Systematikers sucht am letz-
ten Kap. der Arbeit ihre Befriedigung, zu-
mal das Versprechen, Ansiitze zur Neuorien-
tierung des Traktates iiber die Gnade zu

bieten, hichst willkommen ist. Nach G. muf
die Gnade 1. definiert werden auf dem Hin-
tergrund des heutigen Denkhorizontes, d. h.
vor dem Anspruch auf Konkretion, Erfah-
rung und Verifizierung; der Konkretion ent-
sprechend wird 2. Gnade definiert: Sie ist
nicht ,ein besonderer Bereich der Wirklich-
keit, womdglich ein geheimnisvoll-innerlicher,
sondern Gnade ist die ganze Wirklichkeit
selbst, insofern Gott durch sie den Menschen
,erzieherisch’ zum Heil, zur Gemeinschaft mit
sich fiihrt” (281). Diese Konkretion ist ge-
geben in der Einheit von Schépfungs- und
Erlosungswirklichkeit, Subjektivitit und So-
zialitit des Menschen; 3. wird Gnade defi-
niert als Freiheit des Menschen, die sich von
Gott empfingt. Ur-Gnade ist ,die Freiset-
zung des Menschen (durch Gott) und das
damit gegebene Geschenk einer sich stindig
selbst iiberbietenden Dynamik auf das ge-
wihrte Ziel der Gemeinschaft mit Gott, in
der die Freiheit selbst zur Fiille und Voll-
endung kommt...” (287). Menschliche Frei-
heit ist nur definierbar im Verhiltnis zur
absoluten Freiheit, die Gott selbst ist. 4.
Gottesfreiheit ist nicht die iiberméchtige her-
rische Konkurrenz menschlicher Freiheit, son-
dern im Gegenteil deren absolute Gewihr.
Die Weise des gottlichen Gewidhrens wird
bestimmt als Selbstzuriicknahme der All-
macht und unablissiges schopferisches Freien
Gottes. 5. wird die Kirche als der Ort be-
zeichnet, an dem sich die Gnade, von Gott
her durch Christus ein fiir allemal wirklich,
verwirklicht und weiter in Welt und Ge-
sellschaft sich vermittelt. Die Kirche ist der
Ort der Erfahrbarkeit der Gnade. 6. mu8 in
die Definition der Gnade das Moment des
absolut Vorldufigen eingebracht werden. In-
nerhalb des Weltsystems gibt es keine Evi-
denz und keine Verwirklichung vollendeter
menschlicher Freiheit, d. h. des Heils.

Diese Ansitze sind freilich keine um und um
lésenden Antworten, sondern eher geeignet,
die fundamentalen Aporien der theologischen
Rede zu diesem Thema sichtbar zu machen:
1. der Begriff des Konkreten, der Erfahrung
und der Verifizierung ist theologisch nur
bestimmbar vom Begriff der Transzendenz
aus; diese Notwendigkeit ist auch durch den
Verweis auf die Inkarnation nicht aufgeho-
ben; damit aber ist Konkretion, Erfahrung,
Verifizierung durchbrochen ,auf Hoffnung
hin’, die auf die strahlende Evidenz des
Heiles erst aus ist; der Christ ist begnadeter
Anwirter der Gnade. 2. Die Definition der
Gnade als Freiheit setzt eine Definition Got-
tes voraus: als der absoluten Freiheit; der
Begriff der Gnade kann also nur gewonnen
werden aus der Bestimmung des Verhiilt-
nisses der Freiheit Gottes zur Freiheit des
Menschen; wie dieses zu beschreiben ist, das
ist die alles Weitere entscheidende Frage.
Es ist zu bezweifeln, ob es geniigt, mit
Zitaten aus Kierkegaard und der jiidischen
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Theologie von einer Selbstzuriicknahme der
Fiille Gottes zu sprechen, um dieses Ver-
hiltnis zu definieren und doch ein mytholo-
gisches Bild zweier GréBen, die einander
begrenzen, zu vermeiden. Die Rede von der
Selbstbeschrinkung Gottes bleibt vielmehr
sehr genau innerhalb dieses Modells, da
Gott in irgendeiner Form ,abnehmen” mu8,
damit der Mensch sein kann. Aber nur seine
hochste Aktualitit als solche ist die.Erwek-
kung des Geschipfes in sein Eigenes. 3. Die
Kirche ist die geschichtliche Vermittlung der
Christus-Gnade; sie steht aber unter den
Bedingungen des Weltsystems; die Weise
ihrer Vermittlung ist daher mit Notwendig-
keit zwiespiltig, weil sie in der mit Christus
schon entschiedenen Geschichte noch Ge-
schichte sein mufl; 4. Der Begriff der Frei-
heit ist einerseits héchst formal und leer,
erhilt nur durch die Wahrheit und Giite
Christi seine Qualitit als konkretes Heil;
andererseits ist es nicht leicht, ebendiese
Wahrheit und Giite als Bestimmung der
Wirklichkeit iiberhaupt plausibel zu machen,
vor allem, was die gesellschaftliche Bedeu-
tung des Christus-Ereignisses betrifft. Die
angebotenen Fragmente teilen denn auch den
Mangel neuerer theologischer Auferungen
zum Thema Freiheit: Die inhaltliche Fiillung
des Begriffes bleibt deutlich hinter dem Pa-
thos zuriik, mit dem er vorgetragen wird.
Aber es hat natiirlich sein Gutes, daff der
Begriff der Gnade zunidchst einmal per
emphasim in den Rahmen neuer Fragen ge-
setzt wird. Das hat G. mit seiner Arbeit in
hervorragender Weise geleistet.

Linz Gottfried Bachl

FEINER ]/LOHRER M. (Hg.), Mysterium
Salutis. Grundrif heilsgeschichtlicher Dog-
matik. Bd. VI/2: Das Heilsgeschehen in der
Gemeinde. Gottes Gnadenhandeln. (1030.)
Benziger, Einsiedeln 1973. Ln. DM/sfr 86.—.

Der 2. Teil der Kirchenlehre in der bekann-
ten dogmatischen Summa bringt folgende
Themen: unter dem Titel , Teilmomente der
Institution Kirche” (6. Kap.) eine theologische
Bestimmung des christlichen Gottesdienstes
(18—45 Stenzel), die allgemeine Sakramen-
tenlehre (46—155 Schulte) und eine Abhand-
lung iiber die rechtliche Ordnung der Kirche
(156—183 Huizing); im 7. Kap. folgt die
Lehre von der Eucharistie als dem ,zentra-
len Mysterium” der Kirche (186—313 Betz);
die Vielfalt der ,kirchlichen Existenzformen
und Dienste” ist der Inhalt des 8. Kap.;
eingeleitet wird es durch die Vorstellung
Marias als des Ur- und Vorbildes der Kirche
(316—337 Laurentin); daB die Kirche ,Ort
vielgestaltiger christlicher Existenz” ist, wird
erstmals in einer Dogmatik mit bedeutsamer
systematischer Umsicht beschrieben (338 bis
392 Wiederkehr), eine Theologie des Laien-
tums (393—421 Keller), der Ehe (422—449
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Duss von Wenrdt), des Ordenslebens (450 bis
487 Wulf), der kirchlichen Amter (488—525
Dupuy) bringen dazu die konkrete Durch-
fiihrung. Die Lehre von der Kirche wird ab-
geschlossen mit einer Reflexion i{iber die
Kirche als Geschichte” (527—591 Ké&hler).
Im 2, Teil des Bd. folgt ein umfangreicher
Traktat iiber die Gnade in der schon be-
kannten und bewihrten Reihenfolge der
Darstellung: die Aussagen der Schrift (AT:
599—609 Gross; NT: 611—629 Mussner);
dogmengeschichtliche Entfaltung der Gna-
denlehre (631—765 Fransen); systematische
Theologie der Erwdhlung (767—830 Léhrer),
der Rechtfertigung (831—920 Pesch) und des
neuen Seins und Handelns, das dem Men-
schen durch Christus ermoglicht ist (921 bis
984 Fransen); ein Sachregister (1006—1030)
erleichtert das Nachschlagen.

Es sprengt den Rahmen dieser Anzeige,
Grundsitzliches zum Fiir und Wider des
theologischen Ansatzes und der gewihlten
Methode zu sagen; einige Notizen, die am
Rand der Lektiire gemacht wurden, seien
kurz mitgeteilt.

1. Die Hg. sagen im Vorwort: ,Mit einem
gewissen Recht kann die kritische Frage
gestellt werden, ob die Ekklesiologie im
Rahmen von Mysterium Salutis nicht allzu-
viel Platz beanspruche. Eine kiirzere Fas-
sung des einen und anderen Beitrags wire
ohne Zweifel wiinschenswert gewesen. Im
Rahmen des Mdglichen haben wir auch ein-
zelne Manuskripte gestrafft” (15). Diese kri-
tische Frage bleibt stehen auch den Griinden
gegeniiber, die zugunsten des groflen Um-
fangs angefiihrt werden: der Einbeziehung
der Sakramentenlehre, neuer Fragestellungen
(Kirche als Ort vielgestaltiger dristlicher
Existenz, Kirche als Geschichte), der Riick-
sicht auf das II. Vatikanum, das den Akzent
auf die kirchliche Vermittlung der Offen-
barung gelegt habe. Die Reflexion auf die
Zustinde und Bedingungen des heilempfan-
genden Subjektes in Kirchen- und Gnaden-
lehre dréngt iiber Gebiihr Probleme in den
Hintergrund, die sicher alle Aufmerksam-
keit verdienen. Man vergleiche dazu etwa
den Platz, den die Lehre von der Erlésung
oder die Theologie des Gebetes einnehmen,
in einem Werk von so opulenter Aus-
fiihrlichkeit. Das fillt dem Leser auf, weil
er sieht, was der Vorzug dieses Werkes ist:
der Entwurf eines weiten Horizontes, in dem
alle bedeutsamen Aspekte eingesammelt wer-
den kénnten.

2. Der Traktat iiber die Kirche als Ort der
vielgestaltigen christlichen Existenz bringt
wichtige %berlegungen zur Gestalt des
Christlichen; der Blidk richtet sich gegen
tiberlieferte Klischees auf die schon wirk-
liche und noch mogliche Fiille, in der das
Christentum konkret ist und werden kann.
Man merkt sich gern die Aufforderung Wie-
derkehrs, riskanten neuen Erprobungen des
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Christlichen die Einheit nicht voreilig zu ver-
sagen (388). Die Kirche ist freilich auch im
christlichen Abendland ldngst nicht mehr
allein der Ort, in dem sich menschliche Exi-
stenz entfaltet und ihre letzte Erfiillung
sucht. Abseits vom Christentum und von der
Religion iiberhaupt gibt es den ernsten An-
spruch des Menschen, Erfiillung und Voll-
kommenheit zu finden. Wie unterscheidet
sich und bewihrt sich davor die Gestalt des
Christlichen? Hier hitte wohl die Beachtung
der Einwiirfe groBer Kritiker des Christen-
tums helfen konnen, eine allzu binnen-
christliche Antwort auf den gréeren mensch-
lichen Horizont zu &ffnen. Muf nicht die
Mbglichkeit kirchlicher Existenz heute gegen
den massiven Verdacht geschiitzt werden, sie
sei ein wesentliches Hindernis der Mensch-
werdung des Menschen, auch in religitser
Hinsicht? Woran liegt es ferner, daf die
Zugkraft der christlichen Leitbilder, jeden-
falls der iiberlieferten, geschwunden ist und
die Funktion der Heiligen fast nur noch
verteidigt und kaum mehr erlebt wird? Mit
Recht weist Wiederkehr darauf hin, da8
alles daran hingt, ob die dhristliche Gestalt
in ihrer lebendigen Konkretheit sichtbar
wird, indem ,heilige Kinder, Jungminner,
Erwachsene und alte Menschen wirklich als
das gezeigt werden, was sie waren, und so
an ihnen die ergriffene und verwirklichte
Chance des potentiellen lebensgeschichtlichen
Charismas anschaulich” wird (374).

Wie schwer sich dabei die Theologie noch
tut und wieviel hier zu leisten bleibt, ist
leicht zu sehen an dem Aufsatz von Lauren-
tin: Maria als Urbild und Vorbild der Kirche.
Um dem unerhérten Anspruch eines maf-
setzenden Ur- und Vorbildes zu geniigen,
miiflte die in Frage kommende Gestalt die
von Wiederkehr geforderte Anschaulichkeit
christlicher Lebensfiille in iiberlegener Inten-
sitit aufweisen. Soll das ,mariologische Pa-
radigma’” (338) aller kirchlichen Existenz-
weisen wirklich seine Funktion erfiillen, dann
muBl es inhaltreicher definiert werden kén-
nen, als es durch die verlegen-abstrakte
Rede von Glauben, Liebe und Mutterschaft
geschieht. Es liegt aber freilich nicht an
Laurentins Unvermdgen, dieses zu leisten,
sondern an der Unméglichkeit, aus den Quel-
len jene gefiillte Anschaulichkeit zu gewin-
nen. Das aber sollte man sich einmal ein-
gestehen. Ein Weg aus der abstrakten, auch
anthropologisch verhingnisvollen mariani-
schen Engfiihrung ist nur offen in die An-
schauung der Gemeinschaft jener Menschen,
die erfolgreich nach der Form Jesu zu leben
versucht haben. Allein ein Spektrum an Ge-
stalten vermag die Lebenswirklichkeit kon-
kret und anziehend vor Augen zu stellen.

3. Innerhalb des Traktates iiber die Euchari-
stie wire eine Diskussion des Opferbegriffes
wenigstens in dem Mafle zu erwarten gewe-
sen, wie es fiir den Begriff der Substanz

geschieht; das wiire schon deshalb nétig, weil
es auch sonst in MS nicht geschieht, das
Wort Opfer aber, mehr als der Begriff der
Transsubstantiation, ein Schliisselbegriff der
Frommigkeit ist, dessen Sinn keineswegs, wie
es geschieht, der allgemeinen Uberlieferung
des religidsen Hausverstandes entnommen
werden darf, wenn nicht das christliche Got-
tesverhiltnis in grober Weise miverstanden
werden soll.

4. ,Das Kapitel iiber die Kirche als Ge-
schichte beschlieft die Ekklesiologie. In der
bisher vorherrschenden statischen Betrach-
tungsweise der Kirche war fiir eine solche
Fragestellung kein Raum. Eine heilsgeschicht-
liche Theologie muf8 indes der Frage nach-
gehen, wie sich die ,Zeit der Kirche’ zur pro-
fanen Geschichte verhilt, und sie muf ver-
suchen, den Ort der Kirchengeschichte inner-
halb der Heilsgeschichte zu bestimmen® (527).
Der Beitrag des Historikers Kohler bringt
dazu Ansiitze und Einsichten, deren sich die
systematische Theologie annehmen muf. Sie
wird {iber diese Hinweise hinaus das Thema
des Bosen als Element der Kirchengeschichte
schirfer artikulieren miissen, und von den
Pforten der Holle” in der Kirche und aufler-
halb von ihr deutlicher zu reden haben. Ge-
wiB ist eine dogmengeschichtliche Betrach-
tung der Gnadenlehre, des Substanz- und
Sakramentenbegriffs niitzlich und lobenswert,
aber in der heutigen Lage notwendig und im
Rahmen einer geschichtlichen Betrachtung
unentbehrlich ist die aufrichtige Wahrneh-
mung des tragischen Weges der Kirche, des
Bésen in ihr und durch sie, aus der erst
kritisch und iiberzeugend der Aufweis ihrer
humanen Valenz gelingen kann. Eine bei-
ldufige Theologie von der siindigen Kirche,
meistens geboten im Rahmen der Kirchen-
attribute, diirfte dafiir noch nicht genug sein.
Diese kritischen Notizen mochten aber, alles
in allem gesehen, nur unterstreichen, da MS
auch im besprochenen Band die aktuellste
Zusammenfassung der theologischen Aus-
sagen ist, fiir die man den Hg. wie den Vf.
nur dankbar sein kann.
Linz

Gottfried Bachl

LEHMANN KARL, Jesus Christus ist auf-
erstanden. Meditationen. (94.) Herder, Frei-
burg 1975. Kart. lam., DM 9.80.

Die 5 ,Meditationen’ kreisen um das Heils-
ereignis des Todes und der Auferstehung
Christi. Der Fragehorizont ist das vielfache
Leid der Welt. Im 1. Beitrag (,Passion und
Kreuz’) stellt L. die bleibende Bedeutung des
Kreuzes Christi gegen eine iibereilte Rede
von der Erlésung heraus. Das Kreuz als ,,der
vielgestaltige Inbegriff der Passionsgeschichte
der Menschheit” (15) ist ein Protest gegen
jeden voreiligen Trost. In der bleibenden
Leidensgeschichte der Welt finden wir den
uns zugedachten Ort, indem wir uns zu-
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nichst in denen wiedererkennen, die den
Herrn kreuzigen, um uns dann zu wandeln
zu denen, die in Treue unter dem Kreuz
stehen und etwas von dessen ,Sinn’ zu ahnen
beginnen. Gegen die heutige Apathie fordert
L. in der 2. Meditation (,Gott im Leid’) eine
neue Sensibilitit flir das Leiden und weist
unzureichende theologisch-systematische Ant-
worten zuriick. Zumal am Leiden der Un-
schuldigen zerbricht jede stoische Teleologie
und héhere Harmonie. Wir brauchen Leid
und Tod nicht zu mythologisieren, denn un-
ser Gott steht auf der Seite der Schwachen.
In Jesus Christus wird nicht eine erklirende,
aber die einzig mégliche Antwort gegeben:
Nur von der Treue Gottes selbst im Tode
Jesu her wird dem, der sich mit Gott einlifit,
,Sinn im Leid’ geschenkt.

Im 3. Beitrag denkt L. dem ,Wort von der
Auferstehung’ nach, angefangen von seinem
gleichnishaften Grundsinn bis hin zur Grenze
seiner Aussagekraft. Israel, das immer stir-
ker nach der VerliBlichkeit Gottes iiber den
Tod hinaus fragt, kommt aus der Antwort
Gottes ,Ich bin immer bei dir' zur Uberzeu-
gung von der unbegrenzten Lebensgemein-
schaft als dem Kern der Auferstehungs-
erwartung, die in Jesus als Leben im Vollsinn
ganz Wirklichkeit wird. Uberzeugend hellt
L. im 4. Beitrag die verschiitteten Dimensio-
nen des Glaubensartikels ,Auferweckt am
dritten Tag nach der Schrift’ auf: In der
Schrift fithren ,drei Tage’ immer vor ein
AuBerstes, der ,dritte Tag’ bringt die Be-
freiung aus der Not, denn ,niemals 148t Gott
die Gerechten linger als drei Tage in Not”
(70). In Jesus sind sowohl die Ausweglosig-
keit als auch die absolute Rettung durch
Gottes Hand radikalisiert, so daB seither
keine Not so grof8 sein kann, da8 in ihr nicht
die VerheiBung der Rettung zur unerschiit-
terlichen GlaubensgewiBheit werden kdnnte.
Die 5. Meditation zeigt das Desinteresse des
NT an einem objektiv betrachteten An-sich
in den ,Erscheinungen des Herrn’. Sie bezeu-
gen vielmehr die in die raumzeitliche Ge-
schichtswelt hinein wirksame Macht des un-
aussagbaren Ereignisses der Auferstehung
und stellen so den leibhaftig existierenden
Menschen vor den Anspruch des Auferstan-
denen. Die Antwort ist der Glaube, der in
der Sendung vor der Welt von seiner Er-
fahrung Zeugnis gibt.

Viele Antworten regen zum Weiterdenken an
und lassen neu von der Botschaft des Glau-
bens betroffen sein. Wohltuend ist die aus-
gewogene Verbindung von systematischer
Theologie, exegetischem Wissen und wahr-
haft geistlichem Bedenken. Auch der heute
sachgerechten Verkiindigung von Tod und
Auferstehung Christi ist gedient. Hier wird
gewarnt vor billiger Vertrdstung bei ver-
meidbarem Leid, vor vorschneller Leidver-
klirung oder automatischer Sinngebung, hier
werden aber auch Fragmente einer heute
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tragfihigen Antwort in einer verstindlichen
Sprache gegeben, die jeder engagierte Christ,
ja jeder mit dem Leid Ringende mit geist-
lichem Gewinn liest und die jeder Verkiinder
des Wortes dankbar entgegennehmen wird.
Schwanenstadt Walter Wimmer

SCHUPP FRANZ, Glaube — Kultur — Sym-
bol. Versuch einer kritischen Theorie sakra-
mentaler Praxis. (316.) Patmos, Diisseldorf
1974. Kart. lam., DM 25.—.

Dieser beriihmt-beriichtigte Entwurf einer
neuen Sakramententheologie hat dem Vf.
den Dogmatik-Lehrstuhl (Innsbrud) geko-
stet. Um es vorwegzunehmen: Das Werk
erschlieBt sich dem geduldigen Leser nicht
leicht, dem ungeduldigen wohl gar nicht ob
der Denkstruktur und der Diktion, die das
Werk bestimmen. Beide sind in der Sakra-
mententheologie villig ungewohnt, weil nicht
an der ontologischen Begrifflichkeit der tra-
ditionellen Theologie orientiert, sondern an
der kritischen Theorie der Frankfurter Schule
(Adorno, Horkheimer, Marcuse, Habermas;
vorher an Kant, Schelling, Hegel). Das philo-
sophische Pensum aufzuarbeiten, um zum
tieferen Verstindnis der Sache zu kommen,
ist sicher nur wenigen méglich. Es soll ver-
sucht werden, einige Hinweise zu geben, die
auf dem Wege der Ubersetzung doch einiges
von den originellen und zukunftweisenden
Gedanken vermitteln kénnen.

Sakramente sind ,,Zeichen”, sie gehdren der
Symbolsprache und -wirklichkeit an. Von
dieser Binsenwahrheit ist auszugehen, wie
das auch im Buch geschieht. Die Frage des
Wabhrheitsgehaltes symbolischer Sprache und
Handlung wurde zur stindigen Herausfor-
derung an das Denken. Auch die komplexe
Struktur der christlichen Sprach- und Hand-
lungsymbole teilt dieses Schicksal. V. stellt
sich darum im I. Teil der Geschichte des
christlichen Symbolbegriffes: Reflexion eini-
ger historischer Problemkonstellationen (31
bis 197). In der vorausgehenden ,Einleitung”
wird die Tonart angeschlagen: Symbol ist
ein Kulturphinomen, ,der Ausgangspunkt
der vorgelegten Uberlegungen ist kultur-
theoretisch” (9); die ,Einleitung” zeichnet
das ,kulturtheoretische Problembewufltsein”.
Das ist beim ganzen Werk streng im Auge
zu behalten: Das Problem der Sakramente
als ,Symbol” wird kulturtheoretisch ange-
gangen, d. h. Symbole sind Manifestationen
einer bestimmten Kultur, diese selbst Aus-
druck eines zeitbedingten Geschichtsverstind-
nisses. Heute stehen wir in einem Trans-
formationsprozefl, in dem ,nicht nur be-
stimmte einzelne Symbole und Symbolhand-
lungen ihre Relevanz verloren haben, son-
dern das Symbolsverstindnis als ganzes in
den gegenwirtigen kulturellen Umbruch hin-
eingezogen ... ist” (25). Die Transformatio-
nen lassen sich aus der Geschichte ablesen.
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Dem dient der I. Teil. Er soll vor allem zei-
gen, daB8 alle christliche Symbolsprache und
ebensolches Handeln dem ethisch-gesell-
schaftlichen Handeln zugeordnet ist. Das
iiberrascht zuniichst, wird aber verstindlich,
wenn wir — ganz im Schema der alten Sa-
kramentenlehre — bedenken, dafl ein Sakra-
ment immer auch mit ,Materie” zu tun hat,
da diese ja zu seinem Wesensaufbau dazu-
gehdrt. ,Sakramentales Denken kann als
eine Theorie geschichtlicher materieller Pra-
xis begriffen werden” (203), der eigentliche
Ort dafiir ist die Arbeit, der Umgang mit
Materie.
So kommen wir zur Gesellschaftsrelevanz
der Sakramente. Davon handelt der (wich-
tigere und originellere) II. Teil: Reflexion
einiger Grundprobleme (201—287). Der Pra-
xis, ethisch-gesellschaftlich-kulturell verstan-
den, ist aller Kult unterstellt. Sakramente
stehen im Dienste der Transformation der
Gesellschaft, wie sie von Jesus und den
Propheten verkiindet worden war: als Wand-
lung zum Reich Gottes, besser gesagt als
Transformation. Sakramente sind der Auf-
ruf zur Praxis, zur Verantwortung vor und
iiber der aufgegebenen Transforma-
tion der Gesellschaft. VI. zeigt auch die Aus-
wirkungen auf die ,Sprache des Glaubens”,
die nie zur sakramentalen und kultischen
Eigensprache werden diirfe.
Der gegen das Buch erhobene Vorwurf der
.rationalistisch-destruktiven Kritik” der Sa-
kramente ist unberechtigt. Dennoch: Weite
Sinnfelder des Sakramentalen bleiben aus-
geklammert, das unterscheidend Christliche
ist kaum mehr zu sehen. Sakramente als
Symbole ja, aber nicht als Entwiirfe des
Menschen in der Geschichte, sondern als
Signale, die — bei aller Abhingigkeit von
Geschichte und Sprache des Menschen — als
,Mysterien des Glaubens” strahlen. Das
scheint nicht auf, womit wohl auch der Man-
gel einer dhristologischen Reflexion zusam-
menhiingt. Es wire aber falsch und unver-
antwortlich, mit dem ,Fall Schupp” auch die
Diskussion dieses Buches fiir erledigt zu
halten. Das Urteil im Lichte der zeitgemiflen
Philosophie wird anders lauten, sicher
freundlicher, was den Theologen wieder Mut

machen konnte.
Graz Winfried Gruber

BEUTLER JOHANNES / SEMMELROTH
OTTO (Hg.), Theologische Akademie Bd. 11.
(98.) Knecht, Frankfurt/M. 1974. Brosch.
DM 11.80.

Ein weiterer Bd. der bewihrten Reihe, die
auf einer alljahrlich stattfindenden Vortrags-
folge beruht und von Profesoren der Hoch-
schule St. Georgen in Frankfurt/Main ver-
anstaltet wird. Mit dieser Nummer ist im
Herausgeberteam ein Wedhsel eingetreten:
K. Rahner wurde von J. Beutler abgel®st.

J. Splett trigt ein ,Plidoyer fiir das Reli-
gitse im Menschen” bei und will zeigen, da8
nicht Revolution, sondern Religion dem
Menschen bei seiner Suche nach Sinn hilft.
O. Semmelroth interpretiert die bekenntnis-
mifige Formulierung dieses Letzten: Ich
glaube an das ewige Leben. H. Waldenfels
breitet im umfangreichsten Referat das
Thema Religion im Horizont der verglei-
chenden Religionswissenschaft aus: Der Ab-
solutheitsanspruch des Christentums und die
grofen Weltreligionen. J. Beutler greift die
Frage auf: Warum wir heute glauben. Glaube
als Frage zunichst, nicht gleich als stereo-
type Antwort, darin aber doch als Antwort
auf den Aufruf des NT. K. Rahner will mit
seinem Referat ,Strukturwandel der Kirche
als Chance” Uberlegungen auf der Linie
seines gleichnamigen Buches (Herderbiicherei
446, 1972) anstellen, die nun nicht mehr so
schodkierend wirken wie zur Zeit der ersten

Veréffentlichung.
Wie immer empfiehlt sich das Bandchen als
anregende Diskusionsgrundlage in der

Gruppenarbeit und Erwachsenenbildung.
Graz Winfried Gruber

GANOCZY ALEXANDER, Sprechen von
Gott in heutiger Gesellschaft. Weiterentwick-
lung der ,Politischen Theologie” (,theo-
logisches seminar”). (168.) Herder, Freiburg
1974. Kart. lam., DM 22.—.

Politische Theologie” wird im Vorwort von
J. B. Metz, einem der Stammviiter dieser
theologischen Strémung, mit Nachdruck als
»politisch” bewuSte Theologie akzentuiert.
Dadurch ist ersichtlich, was G. im I. Kap.
herausarbeitet: Politische Theologie will kein
neues Spezialgebiet sein, sondern ,.fiir jedes
Theologisieren und alle Inhalte der christ-
lichen Glaubenslehre eine neue Dimension
eroffnen bzw. an das latente Vorhandensein
dieser Dimension erinnern” (13), ndmlich der
gesellschaftsbezogenen. Tatsdchlich miiflite es
ja vor allem um ein Erinnern oder Aktuali-
sieren gehen, weil die , Gesellschaftsbezogen-
heit” der christlichen Botschaft zu ihrem
authentischen Wesen gehort, die micht erst
hineingeheimnist werden mu8.

Den Bogen einer ,,politisch” bewufiten Theo-
logie spannt G. weit: Metz — Moltmann —
Pannenberg, ,ein Beispiel indirekter und
praktischer Ukumene unter Theologen” (so
Metz selbst im Vorwort, S. 5). G. verfolgt
nun die Entwidklungslinien bei den genann-
ten Autoren und Begriindern der neuen
Form politisch bewuBter Theologie. Bei Metz
von der ,, Theologie der Welt” ausgehend bis
hin zum Prinzip der ,Erinnerung” und der
daran gebundenen ,Narrativen Theologie”,
so genannt, weil sie in der erzihlend-ver-
gegenwirtigenden Weise des Theologisierens
die dhristlichen Urthemen aktualisiert. Von
besonderem Interesse ist der Diskussions-
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bericht mit den entsprechenden Antworten.
Moltmann entdedkt auf anderen Wegen als
Metz die politische Dimension, was vor allem
am bahnbrechenden Werk ,Theologie der
Hoffnung” aufgezeigt wird: Biblische Escha-
tologie mit ihrem anthropologischen Pendant
,Hoffnung” stehen im Vordergrund, im Buch
»Der gekreuzigte Gott” (1972) eine trinitari-
sche Leidenstheologie. Pannenberg wird als
3. Theologe einbezogen, obwohl er nie die
Absicht geduflert hat, eine politische Herme-
neutik des Evangeliums zu erarbeiten. Trotz-
dem ,darf man in ihm vielleicht den ,funda-
mentalsten’ Erforscher der politischen Rele-
vanz des dhristlichen Glaubens sehen” (96),
weil er die Botschaft vom Kommen der Got-
tesherrschaft zur Grundlage jeder theologi-
schen Reflexion macht.

Im 6. Kap. zeigt G. Wege der weiteren Ent-
widklung auf. Vor allem geht es — wie in
der gesamten Kritik an der Politischen Theo-
logie — um die Frage, wie diese ihr Ziel
erfiillen kénne, wenn sie vorwiegend eine
formale Theologie bleibt (besonders in den
Entwiirfen von Metz, wie G. meint) und
nicht zunehmend aus genuin dhristlichen
Glaubensinhalten lebt (146). G. entdeckt
neue Méglichkeiten, die er gemif der von
P. Tillich vorgeschlagenen ,Methode der
Korrelation” entwirft: Dabei soll von echten
und dringenden Fragen des heutigen Men-
schen ausgegangen werden, um so im dialo-
gischen Kontakt die inhaltliche Vertiefung zu
finden. Nur so entwickelt und bewihrt sich
nach G. unser ,,Sprechen von Gott in heutiger
Gesellschaft”, wofiir das Beispiel Jesu in
seiner Gesellschaft Biirge steht. Unter den
neuen Aspekten denke man nur an die Pro-
blematik der ,,Grenzen des Wachstums” usw.
Das Buch wird jeden an der Zeit und deren
Deutung Interessierten fesseln kénnen, um
so mehr, als auch die Sprache angenehm und

einladend ist.
Graz Winfried Gruber

BETTSCHEIDER HERIBERT (Hg.), Theolo-
gie und Befreiung. (Verdff. d. Missionsprie-
sterseminars St. Augustin-Bonn Nr. 24.)
(123.) Steyler-V. 1974. Kart., DM 19.80.

Vom Positivisten K. Popper stammt das Ur-
teil: Gute Philosphie findet ihren Gegen-
stand stets auflerhalb ihrer selbst. G. Girardi
findet dies auch. In seinem Beitrag zu diesem
Bd. (12—38) geht er noch einen Schritt iiber
Popper hinaus. Er sagt: Die Gesellschaft und
mit ihr die Revolution sind eher der philo-
sophische Standort, der Horizont der ,, Theo-
logie der Befreiung” als deren Objekt (12,
14). Diese Sicht hat Konsequenzen: Ist die
in Revolution befindliche Gesellschaft La-
teinamerikas nicht das Objekt, sondern der
Horizont dieser Theologie, dann verfehlen
Thematisierungen mit dem genitivus objec-
tivus (z. B. Theologie der Revolution, Theo-
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logie der Politik, der Gesellschaft etc. (53)
das Anliegen der hier vorzustellenden latein-
amerikanischen Theologie: Im Grunde will
diese Theologie keine Theologie der Befrei-
ung (genitivus objectivus) sein, sondern ,,be-
freiende Theologie”. Dies aus 3 Griinden:

1. Weil engagierte Menschen, die Christen
und Revolutiondre sein wollen, eine kontra-
diktorische Erfahrung aushalten miissen. Be-
freiende Theologie will Fragen beantworten,
die sich Christen aufgrund ihres politischen
Engagements hinsichtlich ihres Glaubens stel-
len (13). Der Jesuit M. Manzanera aus Boli-
vien belegt in seinem Beitrag diese These
aus der neuesten lateinamerikanischen Lite-
ratur (39—73). Schade, daB das wichtigste
Buch zu dieser These (Sergio Silva, Glaube
und Politik: Herausforderung Lateinameri-
kas, Bern-Frankfurt [Europdische Hochschul-
schriften 15] 1973) nicht herangezogen wird.
Die erste These von Girardi und die Grund-
these von Manzanera wiire mit Silvas Un-
tersuchung einsichtiger geworden.

2, Wenn diese Theologie befreiend sein will
fiir Menschen, die sich zugleich engagieren
fiir Glauben und politisch verinderndes Han-
deln, dann wird der ,Wahrheitsbegriff” an-
ders definiert als in der traditionellen Philo-
sophie. Wurde seit Platon gesagt, Wahrheit
sei iibergeschichtlich und werde nur in der
Kontemplation wahrgenommen, so wird jetzt
gesagt: Wahrheit ist interessiert, klassen-
bezogen, konfliktgeladen, befreiend, univer-
salistisch, umfassend, verindernd und leiden-
schaftlich (22 ff). Wahrheit wird in der Pra-
xis, nicht abseits von dieser in der Kontem-
plation erfahren. Das heifst: Wahrheit gibt
sich her in der Verfolgung praktischer Inter-
essen. Lateinamerikanische Philosophen der
Zeit, wie Scannone oder Segundo, sprechen
deshalb von Wahrheit nicht mehr in An-
kniipfung an die abendlindische Relation
,contemplatio et actio” (43), sondern in de-
ren Umke g ,actio et contemplatio”. Es
geht diesen Theologen demnach weder philo-
sophisch noch theologisch um Orthodoxie
(= die zutreffende kontemplative Schau der
Wahrheit), sondern um Orthodoxopraxis
(= die verindernde und befreiende Erfah-
rung der Wahrheit im Hier und Heute)
(44 6.

3. Die Umkehrung des Verfahrens, mit dem
man gem#f lateinamerikanischen Philoso-
phen Wahrheit verindernd und befreiend
erfahren kann, fithrt den Streit zwischen
Marxismus und Christentum herbei. Von
der befreienden und universalistischen Kraft
der Wahrheit, die in gesellschaftlicher Praxis
erfahren wird, spricht nicht nur der Marxis-
mus (das belegen Girardi [30 ff] und Gui-
tiérrez mit der ,Optionen-Methode”
[60 ff]). Von dieser Orthopraxie als Wahr-
heitserfahrung spricht auch Johannes XXIIL.,
wenn er formell die ,,Zeichen der Zeit” ein-
fiihrt als Enthiillung eines verborgenen Pla-



nes der gottlichen Vorsehung. Von diesem
Ansatz geht jene ,Theologie der Befreiung”
aus, die auf den Philippinen vertreten wird.
Der Steyler H. Fiillenbach belegt dies aus
eigener Anschauung in einem informativen
Referat (74—84). K. Kertelge unternimmt
den Versuch, als Neutestamentler die Zeit-
zeichentheologie biblisch zu stlitzen mit
Uberlegungen zum Reich Gottes in der Ge-
schichte Jesu (85—103). Dabei interpretiert
er Jesus den Erlser als Jesus den Befreier.
K. begriindet von daher den appellativen
Horizont fiir Christen, wirksame Zeichen
einer begriindeten Hoffnung zu setzen.
Vorbehalte meldet eigentlich nur H. Walden-
fels an (104—120). Unter Berufung auf Molt-
mann (111 — zurecht?) spricht W. von zwei
Teufelskreisen: Dem der persénlichen Siinde,
der durchbrochen werde von der , Erldsung”,
und dem der gesellschaftlichen Strukturen,
der verindert werde durch ,Befreiung”. Das
fiihrt bei W. dazu, das theologische ,und”
zwischen Befreiung und Erldsung in Frage
zu stellen (119 f). Begriindet wird diese Kri-
tik im Grunde von W. mit einem schon tra-
ditionellen, gleichwohl aber dualen Wirk-
lichkeitsverstindnis. Da soll es eine Wirk-
lichkeit der Gnade und Erlésung und eine
andere Wirklichkeit der Praxis und Befrei-
ung geben (114 ff). Nur die contemplatio
der Gnaden- und Erl8sungswirklichkeit
bringe Licht in die Zeichen der Befreiung in
der Zeit — meint W. Dafl dies nicht der
Entwurf von Scannone ist, merkt W. an
(120). Die Frage der befreienden Theologie,
ob Unterdriickung, direkte oder strukturelle
Ausbeutung Siinde ist, von der es zu be-
freien gilt eben auch um der Erlésung wil-
len, kann im System, das W. vertritt, nicht
gestellt werden. Eben diese Frage ist jedoch
der Horizont, der die ,Theologie der Be-
freiung” zur kontemplativ gewonnenen
Affirmation der Liebe Gottes fithrt (65).
Dieser Bericht zur ,Theologie der Befrei-
ung” ist informativ. Er unterschligt weder
Mifverstindnisse noch das Aneinandervor-
beireden der Theologen. Vor allem aber
gibt er Informationen aus erster Hand und
zeigt Begriindungszusammenhiinge auf. Ein
notwendiges Buch. Es kénnte der in der
franzosischen und deutschen Theologie sich
zeigenden Flucht vor der Praxis hinein in
die reinen Gefilde der Meditation steuern
— wenn es kritisch gegen den neuesten
Trend (noch?) gelesen wird.

Regensburg Norbert Schiffers

OKUMENE

PRO ORIENTE (Hg.), Konziliaritit und Kol-
legialitit — Das Petrusamt — Christus und
seine Kirche. (267.) Tyrolia, Innsbruck 1975.
Kart. lam. S 240.—, DM 34.—.

,/Pro Oriente” ist eine 1964 in Wien gegriin-
dete Stiftung, deren Aufgabe es ist, das
zum Teil versdhiittete Gesprich zwischen den

orthodoxen Kirchen des Ostens und den
altorientalischen Kirchen mit der kath. Kir-
che wieder aufzunehmen (15). Von den 27
zum Teil sehr kleinen Beitrigen dieses Bd.,
die der Niederschlag von 3 theologischen
Konferenzen (1970/71) sind, sollen nur jene
Abhandlungen Gegenstand dieser Rez. sein,
die das theologische Gesprich weitergefiihrt
haben. Die Bedeutung der einfiihrenden Bei-
trige iiber die Entstehung des Stiftungs-
fonds und dessen zehnjihriger Titigkeit so-
wie die am SchluB beigefiigte sehr aufschluf-
reiche Dokumentation iiber die 15 autoke-
phalen oder autonomen orthodoxen Kir-
chen im engeren Sinn und die altorientali-
schen oder chalkedonisch-orthodoxen Kirchen,
deren Struktur, Seelenzahl usw. soll dabei
keineswegs iibersehen werden.

Es wird von Vorteil sein, von der Reihen-
folge der Referate abzusehen und die ver-
wandten Themen als eine Einheit zu betrach-
ten. So werden zuerst die ntl Grundlagen,
dann die dogmengeschichtliche Entfaltung be-
handelt.

Da alle Strukturen der Kirche von der Grund-
frage nach dem Verhiltnis zwischen Jesus
und der Kirche abhingen, soll der von
J. Blank verfafite letzte Beitrag ,Der histo-
rische Jesus und die Kirche” (195f) Aus-
gangspunkt der Besprechung sein. Die ty-
pisch neuzeitliche Frage, ob der historische
Jesus eine Kirche gegriindet hat, die auch
von der Kirchenkonstitution des II. Vatika-
nums offengelassen wird, kann historisch
weder mit einem glatten Ja noch mit einem
entschiedenen Nein beantwortet werden, und
zwar deshalb, weil diese Frage auferhalb
des Horizontes Jesu lag (202). Die These:
Jesus hat die Kirche gestiftet, besagt zuviel
und zuwenig; zuviel, indem sie historisch
nicht verifizierbar ist; zuwenig, indem sie
dem Faktor Kirche ein Gewicht verleiht, das
die bleibende Riidkkoppelung an Person und
Wirken Jesu minimalisiert (209). Die Kirche
aus Juden und Heiden liegt nicht im Hori-
zont der Wirksamkeit des historischen Jesus;
sie ist in der Gestalt, wie sie im NT er-
scheint, das Ergebnis der nachésterlichen Ent-
widklung. Dabei stehen selbstverstindlich
auch fiir Blank das Wirken Jesu und die
nachdsterlichen Kirchen nicht beziehungslos
nebeneinander. Entgegen der Meinung an-
derer Exegeten fiihrt er die Bezeichnung
»~Kephas” auf den historischen Jesus zuriick.
Sie soll wahrscheinlich auch die fithrende
Stellung des Petrus im Zwédlferkreis unter-
streichen (207). G. Fitzer stellt die Entwick-
lung des Vorsteheramtes im NT dar (91 f).
In der ersten Phase, die durch die echten
paulinischen Briefe représentiert wird, kommt
es noch nicht zu eigenen Amtern. Alle Dien-
ste des Verkiindens, des Lehrens, des Lei-
tens usw. sind Charismata, Wirkungen des
Geistes (107). Die werdende Kirche entwik-
kelt in der Zeit von 70 bis 90 das Vor-
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steheramt, wie aus den Pastoralbriefen, der
Apg und der Apk sichtbar wird. Sehr um-
sichtig geht R. Schnackenburg zu Werke,
wenn er die Stellung des Petrus zu den
anderen Aposteln prizise umreift (115 f). Die
hervorgehobene Stellung des Petrus im Kreis
der Jiinger wird nicht erst nach Ostern sicht-
bar, sie ist auch schon in der vordsterlichen
Wirksamkeit Jesu erkennbar. Dabei bleibt
die Frage offen, ob der Kreis der Zwdlf auf
Jesus selbst zuriickgefithrt werden kann. Die
sogenannte Primatsstelle (Mt 16, 18 f) geht
auf die aus Juden- und Heidenchristen ge-
mischte, universal denkende Gemeinde des
Mt zuriick (120). Beziiglich der Aussage, da8
nach dem Zeugnis der Apg nach Ostern
Petrus im Kreis der Jiinger der fiihrende
Mann ist (121), hidtte man sich eine nihere
Differenzierung gewiinscht.

Die dogmengeschichtlichen Beitriige sind sehr
weit gespannt und zum Teil auch von unter-
schiedlichem wissenschaftlichem Wert. Dabei
sind aus verschiedenen Griinden in der Dar-
stellung die Problemkreise Konziliaritit, Kol-
legialitit und Primat eng verbunden, so daf
es zu hdufigen Wiederholungen kommt.
W. de Vries umreifit die Fragestellung tref-
fend mit dem Hinweis, daf8 sich aus den
Zeugnissen der Alten Kirche die Kollegialitit
des Episkopates leichter erweisen lasse als
der Primat des Bischofs von Rom (155). Vor
allem fiir die Synoden vor Nikaia tritt deut-
lich das Bewufltsein der Bischofe hervor, fiir
die ganze Kirche Verantwortung zu tragen,
wihrend fiir den Primat nur erste unklare
Spuren sichtbar werden. Die Bischdfe schrei-
ben sich als Kollegium auf &rtlicher Ebene
Autoritit iiber den Einzelbischof zu. Erst in
Nikaia begegnet uns zum erstenmal eine
Versammlung, die sich als Représentation des
Bischofskollegiums der Gesamtkirche, eben
als Skumenisches Konzil versteht. In den
frilhen Synoden lag die Initiative der Ein-
berufung selbstverstiindlich bei den Ortskir-
chen. Man fafite Beschliisse, ohne Rom zu
fragen, und hielt diese Beschliisse, wenn
nétig, auch gegen Rom fest. Man dachte nicht
daran, den Papst um seine Bestitigung zu
bitten. Man teilte ihm unter vielen anderen
Bischofen, freilich an erster Stelle, die Be-
schliisse mit (157). G. Hasenbhiittl (53 f) zeigt
in seinem etwas polemisch abgefafiten Arti-
kel, wie im Laufe der ersten Jh. der Bruder-
titel des NT immer mehr durch den aus der
romischen Rechtssprache entnommenen Be-
griff ,collega” ersetzt wurde. Mit Recht weist
er darauf hin, da die Kollegialitit von der
Briiderlichkeit durchformt sein muf, wobei
die Briiderlichkeit der ganzen Kirche nicht
vergessen werden darf (55).

Wie aus den weiteren Artikeln ersichtlich
wird, sehen die orthodoxen Theologen ein-
heitlich im Primat des Bischofs von Rom das
grofite Hindernis fiir eine Wiedervereinigung
der getrennten Kirchen. Durch die Betonung
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der in der rom.-kath. Kirche weitgehend ver-
lorengegangenen Gedanken der Kollegialitit
und Synodalitit zeigen sie einen Weg der
Verstindigung fiir die Zukunft auf. Ekklesia
ohne Synodalitit ist G. Larentzakis selbst
in den Termini ein Gegensatz (64). Schon
etymologisch geben die Ausdriicke , Ekklesia”,
»Synode” und ,Concilium” den gleichen
Sachverhalt an. Vor allem wird betont, daf8
die Laien nach orthodoxer Auffassung kein
passives Element der Kirche sind, das nur
die Dienste des Klerus anzunehmen hitte.
Tréger der Unfehlbarkeit ist die Gesamt-
kirche, deren Organ die dkumenische Syn-
ode ist. Aus der Unfehlbarkeit der Kirche
als ganzer folgt die Unfehlbarkeit der 6ku-
menischen Synode, nicht umgekehrt (67). Fiir
die meisten orthodoxen Theologen ist frei-
lich die Sobornost-Theorie von Chomiakov,

. nach der die Beschliisse der Skumenischen

Synode vom gemeinsamen Volk bestitigt
werden miissen, unannehmbar. D. Saoramis
stellt die These auf, daB das Apostel-
kollegium ein egalitires Kollegium war, in
dem Petrus hdchstens ein primus inter pares,
nicht ein primus supra pares war. Sinngemif
stechen nach orthodoxem Verstindnis alle
Bischtéfe ohne .Ausnahme einschlieSlich der
Patriarchen im gleichen Verhiltnis zueinan-
der, wihrend Christus das alleinige Haupt
der Kirche ist. Die ersten Stérungsfaktoren
im Bereich der Kollegialitit treten nach S.
bereits durch die Ausbildung der sogenann-
ten Pentarchie auf, deren Folge ist, daf die
Gesamtkirche von dem Verhalten der Grof-
kirchen bzw. der Patriarchate untereinander
abhiingt. Es ist eine geschichtliche Tatsache,
da die Primatsanspriiche sowohl Roms als
auch Konstantinopels nicht nur theologisch,
sondern auch politisch begriindet sind (89).
D. Staniloae stellt die Entstehung des
Petrusamtes aus orthodoxer Sicht dar (136 f).
Er weist dabei vor allem auf die Tatsache
hin, daf mit dem Verschwinden des Kaiser-
tums in Rom (476) die BischSfe der Stadt
Rom immer gréflere Macht und Autoritit
beanspruchen konnten, wihrend im Bereich
der Kirche des Ostens die Machtverhiiltnisse
des Patriarchen der Reichshauptstadt auf
Grund der Autoritit der ostromischen Kai-
ser grundsitzlich anders verteilt waren und
auch nach dem Verschwinden des Kaiser-
tums anders blieben. J. E. Anastasiou er-
ginzt diese Ausfiilhrungen in seinem Bei-
trag ,Idee und historische Entwicklung des
Petrusamtes vor Nikaia” (142 f) durch eine
kritisch-biblische Betrachtung und durch eine
Fiille von patristischen Hinweisen. Das NT
bezeugt, daff Petrus an der Spitze der Jeru-
salemer Gemeinde stand, aber immer unter
ihrer Aufsicht inmitten der Kirche und der
anderen Apostel. Bis zur Mitte des 2. Jh.
berichtet keine Quelle ausdriicklich dariiber,
daB sich Petrus wirklich nach Rom begeben
und dort das Martyrium erlitten hat.
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Sehr instruktiv sind die Ausflihrungen von
]. Neumann iiber die synodalen und kollegia-
len Elemente im geltenden lateinischen Kir-
chenrecht (70 f). Wihrend die lateinische Kir-
che fiir mehr als 10 Jhe eine lebendige syn-
odale Praxis mit den entsprechenden gesetz-
lich verankerten kollegialen Beratungs- und
BeschluBgremien kannte, werden seit dem
16. Jh. diese kollegialen und synodalen Ele-
mente immer mehr zuriickgedringt. Am deut-
lichsten tritt dies im CIC, der 1918 in Kraft
trat, in Erscheinung. Das kirchliche Organisa-
tionsgefiige wird weitgehend auf einen ge-
stuften monarchischen Absolutismus redu-
ziert: Gesetzgeber und Lehrer der Dibzese ist
der Bischof, der seinerseits wieder unter dem
obersten Gesetzgeber und héchsten Lehrer,
dem Papst, steht (70). In einer sehr detaillier-
ten Einzeluntersuchung stellt dann N. die
synodalen und kollegialen Organe im Recht
der lateinischen Kirche dar, wobei selbstver-
stindlich auch die Bestimmungen des II. Vati-
kanums und das nachkonziliare Recht zur
Sprache kommen. Bei aller kritischen Be-
wertung werden die positiven Ansitze in
Theorie und Praxis durchaus gesehen.

Dieser kurze Uberblick zeigt, wie fruchtbar
die Gespriche der ersten 3 theologischen
Konferenzen ,Pro Oriente” gewesen sind.
Die hier verdffentlichten Referate werden so-
wohl dem Fachtheologen wie dem interes-
sierten Lajen eine wertvolle Hilfe sein. Mg-
gen die weiteren Gespriche der Begegnung
mit den orthodoxen Kirchen dienen und ge-
rade auch auf diesem Gebiet einen Beitrag
zum Ukumenismus leisten.
Miinchen Josef Finkenzeller
MADEY JOHANNES (Hg.), Die Kirde in
der Sicht der Christenheit des Ostens und des
Westens. Ein orthodox-katholisches Sympo-
sion. (Konfessionskundliche Schriften, Nr. 12)
(136.) Bonifaciusdruck, Paderborn 1974.
Brosch. DM 9.50.

Das Buch bringt die Referate eines Sym-
posions, das 1973 zu Paderborn stattgefun-
den hat. P. W. Scheele behandelt das Thema
,Mysterium Kirche” (9 f). Der Mysteriums-
charakter der Kirche zeigt ,Wege zu unse-
ren Mitchristen, insbesondere zu denen der
Orthodoxie” (10). Der Zusammenhang zwi-
schen der Hl Trinitit und der Kirche als
eine ,lebenswichtige” Gegebenheit (11) ist
auch fiir die orthodoxe Theologie lebensnot-
wendig. Die HL. Dreifaltigkeit ist sowohl der
Ursprung und das Fundament des Mysterium-
Kirche, als auch fiir ihre Einheit das wich-
tigste Vorbild. Dies ist von Bedeutung auch
im Hinblick auf die aktuelle Problematik des
Verhiltnisses von Einheit und Vielheit inner-
halb der einen Kirche und zwischen den ver-
schiedenen Kirchen, zwischen der Gesamt-
kirche und den autokephalen, selbstindigen
Kirchen mit allen ekklesiologischen Konse-
quenzen, wie es von orthodoxer Seite des

6fteren zum Ausdruck gekommen ist. Dies
versucht auch Sch. mit Gewandtheit dar-
zustellen und eine Richtung zu geben, ,in
der miteinander die ,Losung’ zu suchen ist”
(28). Mit Recht stellt er fest: ,Jede Kirche ist
in Theorie und Praxis ganz und gar dem
lebendigen Miteinander von Vater, Sohn und
Geist verpflichtet” (31). Darin besteht ein
echt gangbarer Weg im theologischen Dialog.
Von Sch. wird allerdings dieser so griindlich
aufgezeigte Weg nicht bis zum Schlufl seines
Referates durchgehalten. Bei der letzten
Frage wird von der Trinitits-Ekklesiologie
zum Thema des Petrusamtes — man kdnnte
vielleicht sagen zur Frage der Petrinischen
Sukzession — hiniibergewechselt, und zwar
begriindet aus ,der Konkretheit des Heils-
ratschlusses” (33)!

D. Dimitrijevic hatte die Aufgabe, iiber die
~dogmatischen Hauptunterschiede zwischen
der orthodoxen und der rém.-kath. Kirche”
zu referieren (34 ff). Als solche behandelt er
das filioque (36 f), die mariologischen Fragen
(43f) und die Primatsfrage (48f). Zum
1. Thema bringt der Autor die orthodoxe
Auffassung, wie sie im Dialog mit der alt-
kath. Kirche zum Ausdrudk gebracht wurde.
Uber das 2. Thema meint er, da es ,am
wenigsten schwerwiegend” sei (58/59). Zum
3. Problem stellt D. fest, ,da wir uns bei
dieser Frage am empfindlichsten Punkt der
beiden Schwesterkirchen befinden” (59). , Die
Erhabenheit der Sache, um die es sich hier
handelt... verbietet uns, sie (die Unter-
schiede) zu iibersehen, zu verdecken oder
zu bagatellisieren” (58). Dabei diirfen wir
die bereits vorhandenen Gemeinsamkeiten
nicht ignorieren, sondern miissen uns in
Liebe weiter bemithen um die Erreichung
der Einheit.

H. ]. Schulz behandelt das Thema: ,Entwurf
einer eucharistischen Ekklesiologie aus der
gemeinsamen liturgischen Uberlieferung der
Kirchen des Ostens und des Westens” (64 ff).
Ausgehend von der Darstellung der euchari-
stischen Ekklesiologie einiger orthodoxen
Theologen bringt Vf. mit biblischen und frith-
kirchlichen Grundauffassungen seine euchari-
stische Ekklesiologie in 4 Aspekten. 1. Die
eucharistisch-ekklesiologische Grundsymbolik
(68 f), 2. Die Kirche als Glaubensgemein-
schaft in eucharistischer Verwirklichung
(74 f), 3. Die Kirche als eucharistische Opfer-
gemeinschaft in sakramentaler und ethischer
Christusnachfolge (78 f) und 4. Eudharistie
und Amt im Auferbauen der kirchlichen Ein-
heit (86 f). Die Eucharistiefeier bildet das
Zentrum einer kirchlichen Handlung und das
Zeichen der kirchlichen Einheit. Die dogma-
tische Entwidklung spiegelt sich in der eucha-
ristischen Mahlfeier wider (76), und anderer-
seits ist durch das sakramentale liturgische
Leben die ,Bedeutung der Glaubens- und
Verkiindigungswahrheiten fiir das Leben der
Kirche um so gréfer” (77). In der Euchari-
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stie kommt auch die Bedeutung der Orts-
kirche voll zum Ausdruck, wobei durch die
Konzelebration der Ortsbischéfe die Einheit
der Kirche ausgedriickt wird, der die Glau-
bensgemeinschaft und die ,,auf den Konzilien
erzielte kirchliche Bekenntniseinheit” (93)
vorausgesetzt ist. Parallel dazu meint Vf.,
dafl es notwendig sei, ,in Zeiten kirchlicher
Auseinandersetzungen ein eindeutiges Krite-
rium fiir die authentische Kommuniongemein-
schaft und Glaubensiiberlieferung zu haben”
(93). Dieses Kriterium wire dann die Kirche
und der Bischof von Rom. Eine wichtige Fest-
stellung des Vf. ist die Aussage, daf die
Funktion des Bischofs von Rom wirksamer
ist, wenn er ins Konzil und in die Konzele-
bration integrierbar erscheint (94).

J. Vellian stellt eindrucksvoll ,die Kirche als
Braut in den ostsyrischen liturgischen Texten”
(95f) dar. Die Kirche wird von Christus
geeinigt (Verlobnis mit Christus 98 f) und
geheiligt, damit die Verm#hlung stattfinden
kann (100). Die Kirche erwartet weiberhin
ihre Verherrlichung im Himmel, deshalb muf3
sie auf Erden jhrem Briutigam treu bleiben
und ,jede Art von Gotzenanbetung und irri-
gen Lehren meiden” (104). E. P. Simon
erginzt diese Darstellungen. M. K. Krikorian
beschiftigt sich mit einem Thema, das fiir
den theologischen Dialog zwischen den or-
thodoxen und den altorientalischen Kirchen,
aber auch zwischen der orthodoxen und der
kath. Kirche von zentraler Bedeutung ist:
,Die Rezeption der Konzilien”, Er behandelt
sein Thema ,,von historischen, theologischen,
kirchenrechtlichen und Skumenischen Stand-
punkten aus” (110f).

In diesem Sammelwerk findet man die wich-
tigsten Kontroversfragen des theologischen
Dialogs. Die Autoren haben sich ernsthaft
und mit "theologischer Fundierung bemiiht,
diese Fragen einerseits klar und un-
geschminkt darzustellen und andererseits
neue Wege und neue Moglichkeiten anzubie-
ten. Wenn man auch nicht immer zu einem
klaren und konsequenten Ergebnis gekom-
men ist, so bilden diese Beitrdge doch wich-
tige und fruchtbare Uberlegungen zur For-
derung unseres wichtigen kumenischen An-
liegens.
Graz Georg Larentzakis
GERT OTTO (Hg), Praktisch-Theologisches
Handbuch. (657.) 2. neubearb. u. erg. Aufl.
Furche-V.,, Hamburg 1975. Ln. DM 78.—.

Das wissenschaftlich-rigoros gearbeitete Lexi-
kon ist nicht dkumenisch, atmet aber den
Geist der Okumene und des toleranten Ver-
stindnisses. Der evang. Ordinarius filir Prak-
tische Theologie (Mainz) wollte keine Agende
schreiben oder nur praktisch-konkrete Rat-
schlige und Anregungen bieten, sondern
sucht, seine Schemata aus dem Denken der
Zeit zu erarbeiten. Wie zu erwarten war, ist
der biblische Befund reichlich, an geschicht-
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lichen Riickblicken fehlt es nicht. Dem Katho-
liken bietet das Werk nicht nur interessante
Einblicke in evang. Denkansitze, sondern
auch tiefe Einsichten in Fragen allgemein
christlichen Interesses. Auch Negatives wird
nicht verschwiegen, gute Kritik kommt zu
Wort. Reiche Literaturverzeichnisse gewdhren
einen leichten Einstieg fiir weitere Forschung.
Obwohl die Vf. bemiiht sind, einen Mittel-
weg zu gehen, ist es zweifelhaft, ob auch alle
evang. Kreise mit allen Beitrdgen in gleicher
Weise einverstanden sind (z. B. mit den Aus-
fithrungen iiber die Taufe und iiber die
Trauung). Die 33 Artikel (Abendmahl, Theo-
logische Ausbildung, Beichte, Bestattung,
Denkschriften der EKD, Diakone, Erziehung,
Erziehungsinstitutionen, Erwachsenenbildung,
Gebet, Gemeinde, Gesellschaft, Gottesdienst,
Jugendarbeit, Kindergottesdienst, Kirche, Kir-
chenbau und kirchl. Kunst, Kirchenmusik,
Kirchenrecht, Kirchentag, Kommunikation,
Konfirmation und Konfirmandenunterricht,
Massenmedien, Mensch, Pfarrer, Predigt, Re-
ligion, Religionsunterricht, Seelsorge, Sprache,
Taufe, Trauung, Verstehen) sind durch-
schnittlich 10 bis 20 Seiten lang.

Linz Karl Bécklinger

MORALTHEOLOGIE

PFAMMATTER JOSEF /FURGER FRANZ
(Hg.), Theologische Berichte IV : Fragen christ-
licher Ethik. (245.) Benziger, Einsiedeln 1974.
Kart. lam. DM/sfr 33.80.

In der von der Theol. Hochschule Chur und
von der Theol. Fakultit Luzern hg. Reihe
befaBlt sich Bd. IV mit Themen, die in erster
Linie die christliche Sittenlehre betreffen.
E. Furger bietet in seinem Beitrag ,Zur
Begriindung eines christlichen Ethos — For-
schungstendenzen in der kath. Moraltheolo-
gie” einen umfangreichen, vorziiglich orien-
tierenden Uberblik iiber die einschldgigen
Publikationen seit dem II. Vatikanum. In die-
sem Bericht geht es vornehmlich darum, ,die
im Zug der geistesgeschichtlichen Entwicklun-
gen der letzten 15 Jahre erfolgte Reflexion
auf Begriindung und Grundlage einer christ-
lich motivierten Sittlichkeit kritisch und so-
weit moglich prospektiv zusammenzustellen”
(11). Der Schwerpunkt liegt also auf der
moraltheologischen Grundlagenforschung.
Folgende Themen werden ausfiihrlich bespro-
chen: christliche Ethik als theonome Autono-
mie; sozialethische Ausrichtung; Riickbesin-
nung auf die biblischen Quellen; Auseinan-
dersetzung mit der Naturrechtslehre; meta-
ethische Fragestellungen. Mit riesigem Fleif8
hat F. in seinem Uberblick eine Fiille repré-
sentativer Verdffentlichungen zu diesen Pro-
blemen zusammengestellt und gesichtet, wo-
fiir ihm die Moralwissenschaft zu groflem
Dank verpflichtet ist.

Die polnischen Theologen H. Juros und
T. Styczen informieren iiber ,Methodologi-



ey

sche Ansitze ethischen Denkens und ihre
Folgen fiir die theologische Ethik” unter
Bezugnahme auf moderne ethische und
moraltheologische Strdmungen in ihrem Land,
wo schon seit langem sowohl auf kath. wie
auf marxistischer Seite ein reges Interesse
an ethischen Problemen herrscht, das in zahl-
reichen Publikationen seinen Niederschlag
findet. Es ist begriifenswert, da8 dem west-
europdischen Leser ein Zugang zu diesen
beachtlichen geistigen Aktivititen erdffnet
wird. B. Schiiller setzt in seinem Artikel
,Neuere Beitrige zum Thema ,Begriindung
sittlicher Normen’“ seine kritische Sichtung
der Tragfihigkeit der sog. deontologischen
Moralbegriindung fort. Wenn man ihm auch
nicht in allem zuzustimmen vermag, liest
man dennoch seine scharfsinnigen Ausfith-
rungen mit grofem Interesse. Ob die Uber-
nahme der von angelsichsischen Ethikern ge-
prigten Bezeichnung ,teleologische” Normen
fiir die aus den Folgen des Handelns her-
geleiteten ratsam ist, mag dahingestellt blei-
ben, da die jahrhundertealte kath. Tradition
unter ,teleologisch” eher etwas versteht, das
man jetzt als ,, deontologisch” charakterisiert.
Den Abschluf bildet die Abhandlung von
cand. iur. H. U. Wili ,,Zur Zslibatspflicht des
Weltklerikers im kath. Kirchenrecht”, der
iiber die neuere Literatur zu diesem umstrit-
tenen Thema berichtet und schlieflich sogar
den Entwurf eines Modells fiir eine neue
Zilibatsgesetzgebung vorlegt, die mit einigen
Modifikationen auf der fiir die unierten Kir-
chen geltenden, also auch verheiratete Prie-
ster vorsehenden Regelung basiert. Von son-
stigen kritische Einwinde provozierenden
Auferungen abgesehen, halte ich vor allem
die Behauptung des Autors fiir verfehlt: die
bisher vom positiven Kirchenrecht den Majo-
risten auferlegte Zolibatsverpflichtung sei
naturrechtswidrig, da das Recht auf Ehe-
schlieBung ein unveriuBerliches Menschen-
recht sei, wie ja auch von Paul VI. betont
werde (Pop.prog.n. 37: ,Ohne das unab-
dingbare Recht auf Ehe und Zeugung gibt es
keine Wiirde des Menschen”, wiederholt in
Octoges. adv. n. 18). Nun ist sicher wahr,
daf die naturgegebenen Menschenrechte, so
swie sie allgemein giiltig und unverletzlich
sind”, auch ,,in keiner Weise veriduBert wer-
den kdnnen” (Pacem in terris n. 9). Das
bedeutet aber nicht, daf auf die Ausiibung
dieser Rechte (den usus iuris) nicht auch
verzichtet werden kénnte. Andernfalls wiirde
ja fiir jeden Menschen die Pflicht bestehen,
zu heiraten und Kinder zu zeugen, was
wohl schwerlich vertreten werden kann. Der
Verzicht auf das natiirliche Recht der Ehe-
schlieBung kann aus entsprechend wichtigen
Griinden auch als Bedingung fiir die Errei-
chung eines bestimmten Zieles von der fiir
dieses zustdndigen Instanz auferlegt werden,
wenn die Entscheidung fiir dieses Ziel einzig
und allein im freien Willensbereich des Be-

troffenen liegt. Anders wire es, wenn die
Auferlegung des Rechtsverzichtes auf die Ehe
an einen Umstand ankniipfte, der untrennbar
mit der Person des Betroffenen verbunden
ist, z. B. die Zugehdnigkeit zu einer bestimm-
ten Rasse, das Behaftetsein mit einer unheil-
baren Krankheit. In diesem Falle ist die Ver-
weigerung des Rechts auf EheschlieBung
identisch mit der MiBachtung eines Men-
schenrechtes, nicht aber in dem vorhergehen-
den Falle. Wer da keinen Unterschied sieht,
miifte ebenfalls behaupten, daf die Kirche
naturrechtswidrig handelt, wenn sie von den
Ordensleuten das Geliibde der Armut for-
dert, denn das Recht auf Privateigentum
(vgl. Mater et Magistra n. 108 f) ist nicht in
geringerem Mafle in der Natur des Menschen
begriindet als das Recht auf Ehe und Familie.
Mag also auch die Zslibatsverpflichtung aus
mancherlei Griinden problematisch sein, na-
turrechtswidrig ist sie jedenfalls nicht.

Graz Richard Bruch

STOECKLE BERNHARD, Grenzen der auto-
nomen Moral. (143.) K&sel, Miinchen 1974.
Paperback DM 16.—.

St. unterscheidet zwei Bedeutungen von auto-
nomer Moral: einmal die Moral des zur sitt-
lichen Selbstbestimmung reif gewordenen
Menschen und zum anderen die theoretische
Vermittlung einer Moral ohne ,Transzen-
denz”; er deutet auch den inneren Zusam-
menhang beider Bedeutungen an.

Nach einem kurzen geschichtlichen Riickblick
zur Ablosung der Ethik aus dem religitsen
Kontext und dem Anspruch des gbottlichen
Willens werden 3 Vertreter autonomer Moral
kurz referiert: G. Szczesnys Begriindung
einer Moral ohne Ideologie in einem Ich-
ideal (ein Begriff, unter dem Freud gerade die
Heteronomie menschlicher Moral aus tiefen-
psychologischer Dynamik darstellte), das Ele-
mente eines Naturrechts aus Verhaltensfor-
schung und eines Existentialismus in sich ver-
sammelt; W. Schulz, der die Mitte einer
autonomen Ethik im prometheischen Ideal
eines Selbsteinsatzes aus Freiheit sieht; J. Ha-
bermas, der die Chance einer Ethik in Nor-
men sieht, in denen sich verallgemeinerungs-
fihige Interessen, die rational eingesehen
werden konnen, niederschlagen. Dann wen-
det sich der Autor den Theologen einer auto-
nomen Moral zu, fiir die sich der konkrete
Inhalt der christlichen Sittlichkeit zur Ginze
als ein rational einsichtiges Humanum dar-
stellt, wobei das spezifisch Christliche in der
Intentionalitit oder Motivation des sittlichen
Lebens zum Tragen kommt; es wird ihnen
bescheinigt, da sie mit dem profanen neu-
zeitlichen, eben mit dem konkreten Menschen
von heute und seinem Selbstverstéindnis ope-
rieren. Fiir seine mutmafliche Absicht, auch
spezifisch christliche Gebotsinhalte anzufiih-
ren, bringt St. allerdings nur ein Beispiel
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(und das auch nur nebenbei), nimlich das
des Verzichts auf das Notwehrrecht in der
Bergpredigt Mt S, 39 ff (37). Ganz eindeutig
diirfte die Sache aber auch nicht sein (vgl.
dazu Hoffmann/Eid, Jesus von Nazareth und
eine christliche Moral 157 ff, wo versucht
wird, dieses Wort der Bergpredigt human
einsichtig zu machen). Insgesamt wird in den
Entwiirfen zu einer autonomen Moral fiir die
Praxis das Interesse zur Begriindung eines
Neoceudaimonismus (gliickliches Leben als
hédhster sittlicher Wert) vermutet.

Das 2. und 3. Kap. zeigen das Ringen um
die Begriindung einer autonomen Moral mit
seinen Aporien und Verdringungen von
Grenzsituationen. Im abschlieBenden 4. Teil
geht der Autor auf die Bedeutung der Wie-
derentdeckung der Transzendenz fiir das
christliche Ethos ein.

Es scheint, da auch St. keine inhaltlich kon-
krete christliche Norm aufzeigen kann, die
prinzipiell nicht auch einer vom Christentum
abstrahierenden humanen Ethik einsichtig zu
machen wire. In der Begriindung und Moti-
vation sittlichen Lebens wird das genuin
Christliche sichtbar wie bei den Theologen
einer autonomen Moral auch. Deutlich wird
Jesus als der den Menschen in seiner Gebro-
chenheit befreiende Erldser sichtbar, der wie
ein moralischer Superstar durch Uberforde-
rung erst recht wieder unterdriickt und
Freude nicht aufkommen Lift. ,Jesus ist mo-
ralisch nur als der Christus zu verkraften:
nicht als der Tugendhafte, sondern als der
Heilige” (143). So kommt die Grenze nicht
nur der autonomen, sondern jeglicher Moral
als etwas Vorletztes in Sicht.

Wien Giinter Virt

EICHER PETER, Solidarischer Glaube.

Schritte auf dem Weg der Freiheit. (156.)

g:dm“-l’aperbad() Diisseldorf 1975. Kart.
16.—.

In 4 relativ eigenstiindigen Abhandlungen
(das 5. Kap. ergiinzt das 1. spirituell und
schlieft die Klammer) gibt der Autor eine
Wegweisung zur VersShnung von Glauben-
den und Nicht-Glaubenden. Der Glidubige hat
sich auf die Griinde seiner Freiheit zu besin-
nen und diese in die gesellschaftlichen Pro-
zesse einzubringen. Die prignante Formel
fiir diesen Weg heifSt ,,Solidarischer Glaube”;
dabei entgeht E. nicht die Ambivalenz des
Begriffes Solidaritiit: einerseits ,Einverstan-
densein mit dem anderen” und andererseits
Sammlung einer Gruppe zur Durchsetzung
ihrer Interessen gegen die anderen.

Unter dem Titel ,,Abgrund der Freiheit” wird
zuniichst das Dilemma des weitgehend un-
fruchtbaren Nebeneinander eines Glaubens-
bewuBtseins, das sich bei aller Pluralitit im
einzelnen als Offenbarungsglaube versteht,
einerseits, und des offentlichen BewuSBtseins
andererseits, in dem der Mensch selbstindig
sich und seine Welt gestaltet und darin Gott
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weder braucht noch erfihrt, behandelt. Sehr
deutlich und aufschlufreich belegt wird eine
geschichtliche Linie nachgezeichnet, die zu
dieser Situation gefithrt hat. Gab es bis
zum Tridentinum die glaubende Vernunft, so
brechen in der Renaissance und der Reforma-
tion nach und nach und im Deismus offen
Bruchlinien zwischen dem Glauben, der sich
dngstlich verteidigt, und der emanzipatori-
schen Vernunft auf. Bei Lessing und im
deutschen Idealismus wird nochmals versucht,
die Einheit der Wahrheit, die sich in Glaube
und Vernunft auseinranderlegt und so gerade
die Eigenstiindigkeit des Menschen aus sei-
ner Gottesbeziehung begriindet, zur Sprache
zu bringen. Nichtsdestoweniger wurde in
der Reaktion gegen die Aufklirung Ende
des 18. Jh. das Christentum von Theologie
und Lehramt als eine autoritativ gesicherte
Offenbarungsreligion (Fiirwahrhalteglauben)
von oben gegen die Unvernunft von unten
dingstlich gesichert. Die Riickbesinnung auf
die Schrift zeigt, wie gerade Jesu Botschaft
und Existenz zur ,Offenbarung” geworden
sind durch ihre befreiende (emanzipatorische)
Qualitdt. Damit wird in Jesu weltlicher Rede
von Gott (Gleichnisse) der verbindende
Grund und Abgrund der Freiheit sichtbar,
der die tiefste Solidaritit zwischen neuzeit-
licher Emanzipationsbewegung und christli-
chem Glauben erméglicht und nahelegt.

Im 2. Kapitel resiimiert der Autor die
Zwiinge der gegenwirtigen Gesellschaft und
des Religionsbetriebes unter der Perspektive
des griechischen Sisyphosmythos (Verdrin-
gung des Todes, Wiederholungszwang, Ver-
geblichkeit). Gerade diese kritische Besin-
nung bringt Jesu Existenz als den Anti-
sisyphos zum Leuchten. Bringt sie sie auch in
der Gesellschaft zum Tragen? In der damit
gestellten Frage nach dem Wie des gesell-
schaftspolitischen Engagements des Christen
geht E. von den belastenden geschichtlichen
Konstellationen aus, in denen der Glaube
sich politisch etablierte oder im Gegenschlag
Politik zum quasi-religissen Glaubens-
bekenntnis wurde. Ebenso verderblich wirkte
sich der Riickzug der Gldubigen von der
politischen Verantwortung aus. Als Ausweg
aus dem Dilemma kommt fiir E. weder eine
nchristliche Partei” in Frage noch eine
,christliche Revolution”. ,Jesus verkiindet
nicht das Evangelium der Revolution, son-
dern ein revolutiondres Evangelium, die be-
freiende Botschaft von Gottes hereinbrechen-
der Wirklichkeit” (90), lautet seine These;
sJesus relativiert politisches Handeln als
etwas Vorletztes” (92). ,Das Leben aus Got-
tes Ankunft fiir die anderen kann politisch
nicht verwirklicht werden; im Kampf um die
Bedingungen der Freiheit zu solchem Dasein
ist der Christ jedoch solidarisch mit dem
nicht-glaubenden Politiker” (96). Man wird E.
recht geben, da christlicher Glaube sich
nicht unmittelbar in ein System allgemein
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giiltiger politischer Grundsitze ummiinzen
1iBt, man wird aber auch fragen miissen,
ob Solidaritit zwischen Christen und nicht-
glaubenden Politikern im Kampf um die
Bedingungen der Freiheit, die bisweilen jeder
anders versteht, nicht auch einmal politische
Naivitét sein kann; schlieSlich kommt einem
bei der Lektiire dieses Kap. die Frage, ob
die im Prinzip richtige Aussage, der Chnist
kénne und solle politisch plural, d.h. mit
Kooperationsfreiheit und freier Parteienwahl
(ohne Grenzen?) handeln, notwendigerweise
dazu fithren muB, daf nach dem Evangelium
W. Brandt am hidufigsten zitiert wird?

Im 4. Kap. werden am konkreten Testfall
Abtreibung nochmals die Positionen dar-
gestellt. Das Paradoxe in der gegenwirtigen
Problematik sieht der Autor darin, da8 ,die
christlichen Gemeinschaften die staatliche
Strafrechtspolitik nicht zum kritischen Ver-
gleich mit den Moglichkeiten der Bergpredigt,
sondern mit der theologischen Rechtfertigung
der Strafrechtsbestimmungen herausfordern”
(129). Zur Lésung des Dilemmas zwischen
Menschenrecht (Lebensrecht von Anbeginn
an) und Strafrecht (Vogelfreiheit in den
ersten drei Monaten oder unwirksame Sank-
tionsdrohung) kénnten die Kirchen dadurch
beitragen, daf8 sie in ihren eigenen Gemein-
den den Schwangeren und Kinderreichen so
beistehen, daf damit ein Zeichen der Hoff-
nung fiir die Welt gesetzt wird; das wire
das ,durchschlagendste politische Argument”
(135). Ein solch befreiendes Ethos kann aber
wohl nur in einer Pfarrgemeinde gelebt wer-
den, die wirklich Gemeinde und nicht — wie
weithin — volkskirchliches Revier ist.

Der Abschluf bringt das genuin christliche
Ethos nochmals zur Sprache, das sich gerade
nicht in eine zweckrationale Rechnung ein-
setzen liBt; erscheint doch in der abgriin-
digen Freiheit Gottes in Jesus Christus
gerade jener Sinn, der jeder Verzweckung
widersteht und letztlich allein die Wiirde des
Menschen begriinden kann.

In diesem fliissig geschriebenen Buch mit
seinem wohltuenden Verzicht auf theologi-
sches Parteichinesisch und der guten Uber-
sichtlichkeit (zusammenfassende Thesen im
Text) ist m. E. das 1. Kap. das fundierteste.
Wien Giinter Virt

KIRCHENRECHT

HEINEMANN H. / HERRMANN H. / MIKAT
P. (Hg.), Diaconia et lus. (FS. f. H. Flatten)
(XII u. 419.). Schéningh, Paderborn 1973.
Ln. DM 42.—.

Am 25. Janner 1972 hat H. Flatten, der in-
zwischen emeritierte Ordinarius fiir Kirchen-
recht an der Universitidt Bonn, das 65. Lebens-
jahr vollendet. Zu diesem Anlaf haben seine
Freunde und Schiiler eine Festschrift heraus-
gebracht, deren Titel schon die Blickrichtung
angibt, in der Flatten seine wissenschaftliche
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und praktische Beschiftigung mit dem Kir-
chenrecht immer verstanden hat: Als Dienst
an der Kirche. Das umfangreiche wissen-
schaftliche Werk, iiber das die beigegebene
Bibliographie Aufschluf8 gibt, weist auf, daf
es Flatten immer in erster Linie um den
Menschen geht, der mit diesem Recht kon-
frontiert wird. Als Vizeoffizial der Erzdiszese
Kéln konnte Flatten viele praktische Erfah-
rungen hinsichtlich der Anwendung des Kir-
chenrechts, insbesondere des Eherechts, sam-
meln; von daher kamen immer wieder die
Impulse fiir eine wissenschaftliche Befassung
mit dem Kirchenrecht. Wenn der Entwurf der
Codex-Kommission nunmehr auch der arg-
listigen Tduschung beim Eheabschluf die ihr
gebiihrende rechtliche Relevanz zuerkennt,
so ist das nicht zuletzt der wissenschaft-
lichen Aufbereitung dieses Fragenkomplexes
durch Flatten zu danken.

Die Festschrift ist in etwa ein Spiegelbild des
weiten Schaffensfeldes Flattens. Neben den
rechtshistorischen Abhandlungen von P. Mi-
kat (Zu den Voraussetzungen der Begegnung
von frinkischer und kirchlicher Eheauffassung
in Gallien), R. A. Strigl (Privatinitiative in
der organisierten kirchlichen Wohlfahrts-
titigkeit. Ein Vereinsreport aus dem 19. Jh.)
und F. Merzbacher (Gemeinsamkeiten und
Unterschiede von romischem und kanoni-
schem Redht), sind die meisten Beitriige dem
systematischen Kirchenrecht, insbesondere
dem Eherecht, gewidmet. Dem materiellen
Eherecht gelten die Beitrige von M. Kaiser
(Unaufloslichkeit und ,,Auflésung” der Ehe
nach kirchlichem Recht), H. Heinemann (Er-
wigungen zur Reform des Rechtes der Ehe-
hindernisse), R. Weigand (Gibt es eine
Heiratsmglichkeit trotz Vorliegens eines
trennenden - Ehehindernisses?), L. Késter
(Psychische Eheunfihigkeit als Nichtigkeits-
grund) und O. Heggelbacher (Kirchenrecht
und Psychoanalyse. Fragen um die Nichtig-
keit von Ehen). Der Beitrag von A. Scheuer-
mann (Die nova audientia in der Eherecht-
sprechung der S. Rota) ist dem formellen
Eherecht (Eheprozefrecht) gewidmet.
Verschiedenen Problemen des iibrigen kano-
nischen Rechts gelten die Beitrige von P.
Wesemann (Ad tuenda iura personarum. Zur
Planung einer kirchlichen Verwaltungs-
gerichtsbarkeit im Bereich der Deutschen
Bischofskonferenz), W. Aymans (Das Weihe-
sakrament im Lichte der Communicatio in
sacris), H. Schmitz (Der Pfarrverband. Kir-
chenrechtliche Fragen einer neuen Organisa-
tionsform, dargestellt an der Regelung im
Bistum Trier), G. May (Das Verhiltnis von
Pfarrgemeinderat und Pfarrer nach gemeinem
Recht und nach Mainzer Dibdzesanrecht), J.
Lederer (Pfarrer und Pfarrgemeinderat) und
H. Ewers (An extra Missam in sacris cele-
brationibus, ut homines laici sermones con-
scribant et habeant indulgendum sit?).

Mit der Problematik einer kiinftigen Gestal-
tung des Kirchenrechts befassen sich die Bei-
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trige von H. Herrmann (Uberlegungen zum
Auftrag einer nachkonziliaren Kodexrevi-
sion), C. Fiirst (Die kirchliche Gesetzgebung
seit 1958 oder zur Kunst der Gesetzgebung),
und A. Hollerbach (Kirche — Staat — Gesell-
schaft — Vélkergemeinschaft: Erwigungen
zum 3. Kapitel des Entwurfs einer Lex Ec-
clesiae Fundamentalis). SchlieBlich gelten dem
Staatskirchenrecht die Abhandlungen von H.
Eisenhofer (Die kirchenrechtliche Wiirdigung
eines Kirchenaustritts mit Zusatzerklirung),
L. Hofmann (Vom geistlichen Stand zum
kirchlichen Dienst. Eine konkordatsrechtliche
Untersuchung), E. Fischer (Das kirchliche Mit-
wirkungsrecht bei Ergidnzung des Lehrkor-
pers im katholisch-theologischen Fachbereich)
und U. Scheuner (Der Bestand staatlicher und
kommunaler Leistungspflichten an die Kir-
chen [Art. 138 Abs. 2 WRV]).

Linz Bruno Primetshofer

DOHERTY DENNIS ]., Divorce and Remar-
riage. Resolving a Catholic Dilemma (194.).
Abbey Press, St.Meinrad, Indiana (USA),
1974. Kunstleinen $ 8.50.

Der Untertitel des aus der Feder des Laien-
Moraltheologen der Marquette-Universitét in
den USA stammenden Buches gibt bereits
dessen Grundtendenz an: D. bezeichnet die
derzeitige Position der kath. Kirche in bezug
auf die Unaufldslichkeit der Ehe als ein
unhaltbares Dilemma. Ein Ausweg zeige sich
mit Hilfe eines vertieften Eingehens auf die
Theologie der Ehe, wobei besonders die Be-
griffe Sakramentalitit und Konsummation,
mit denen die Lehre von der Unauflslichkeit
der Ehe verkniipft ist, einer Priifung unter-
zogen werden miifiten. D. nimmt den automa-
tistischen Sakramentsbegriff der Ehe kritisch
unter die Lupe und will ihn durch einen dy-
namischeren ersetzen: Sakramentalitit sei
somit nicht etwas, das jeder giiltigen Ehe
von Chnisten ohne deren Mitwirkung ohne
weiteres zukomme, sondern recht verstandene
Sakramentalitit sei nur mit dem willentlichen
Zutun der Kontrahenten denkbar. Gleicher-
weise sei auch die derzeitige Vorstellung von
der , Konsummation” der Ehe zu revidieren,
da es sich nicht begriinden lasse, dafl der
geschlechtliche ,,Vollzug” und nur dieser die
Ehe von Christen unaufléslich werden lasse.
Diese Auffassung versinke letztlich in einen
hoffnungslosen und zutiefst unbiblischen
Physiologismus, der von der Lehre des
II. Vatikanums in keiner Weise gededkt sei.
Der Begriff der Konsummation, dessen
etymologische Bedeutung schon den Zustand
des Abgeschlossenen, Vollendeten zum
Ausdruck bringe, sei besser durch den die
Notwendigkeit eines dynamischen Prozesses
ausdriidkenden Begriff ,,Reifung” (mature) zu
ersetzen. D. trifft sich hier weitgehend mit
den Thesen, die J. Bernhard mit seiner Unter-
scheidung zwischen dem ,mariage instauré”
und dem ,mariage consacré” aufgestellt
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hatte, und von denen ausgehend er den der-
zeitigen statischen Konsummationsbegriff als
iiberholt und die gegenwirtige Ansicht iiber
die Unaufloslichkeit der Ehe als revisionsbe-
diirftig bezeichnet hatte (vgl. RDC 21/1971,
269).

D. versucht insbesondere, vom Standpunkt
des Moraltheologen, Ansitze fiir eine heute
von vielen geforderte Uberwindung des der-
zeitigen Standpunkts der kath. Kirche in der
Frage der Unaufl8slichkeit der Ehe zu geben.
Er weist nochmals darauf hin, daf diese
Position selbst Ergebnis eines im Mittel-
alter geschlossenen Kompromisses sei, daf
aber augenblicklich die Diskussion einge-
froren erscheine. Die Ergebnisse der seither
erfolgten kulturellen Entwicklung seien
doktrinell zu beriicksichtigen. Manches an
dem ,Dynamismus” des Vf. mutet freilich
etwas naiv an. So kann es mit dem Hinweis
auf die Notwendigkeit, bei der Aufstellung
von Moralnormen die kulturellen Entwick-
lungsstufen zu beriicksichtigen, wohl nicht
sein Bewenden haben, ohne daf man zu-
gleich den freilich nicht leichten Versuch
unternimmt, jene Grenzen festzulegen, bis
zu denen eine geoffenbarte Religion hierin
gehen kann, ohne sich selbst aufzugeben.
Das Buch ist ein verdienstvoller Versuch, in
einer immer dringender werdenden Frage
eine nicht nur brauchbare, sondern auch hin-
reichend begriindete und damit einleuchtende
L8sung zu bieten.

Linz Bruno Primetshofer

PASTORALTHEOLOGIE

ZULEHNER PAUL M., Kirche und Priester
zwischen dem Auftrag Jesu und den Erwar-
tungen der Menschen. Ergebnisse der Um-
frage des Instituts filr kirchliche Sozialfor-
schung, Wien, iiber ,Religion und Kirche in
UOsterreich” und Priester in Usterreich. Her-
der, Wien 1974.

Die Ergebnisse der ,Katholikenbefragungen”
und der Priesterbefragungen in der ,vor-
synodalen Phase” bleiben solange Papier, als
sie nicht interpretiert und pastoral verwertet
werden. Allerdings miissen zuvor zwei Bar-
rieren abgebaut werden: die soziologischen
Begriffe miissen verstindlich gemacht und
die Ergebnisse selbst miissen interpretiert
werden. Z. meistert diese beiden Aufgaben
in engagierter und allgemein verstéindlicher
Weise. Zudem ist sein Werk leicht und ohne
groBe Miihe zu lesen! Den ,Stabsstellen”
der Pastoral sowie dem praktischen Seel-
sorger vermag deshalb dieses Buch in glei-
cher Weise zu helfen. Den Mitgliedern der
Pastoralrite und den Priesterrdten sollte es
als Pflichtlektiire dienen.

Im 1. Teil geht es darum, die Situation des
heutigen Menschen in bezug auf Glaube und
Kirchlichkeit zu erheben und pastoral zu
interpretieren. Die grundsitzliche Offenheit
und Bereitschaft der Menschen fiir das

(]



Evangelium wird deutlich gemacht, ebenso
werden jene Bereiche aufgedeckt, in denen
wesentliche Verkiindigungsinhalte nicht oder
noch nicht angekommen sind. (Z. B. die Kern-
botschaft der Auferstehung). Z. begniigt sich
nicht mit der bloflen Aufzihlung der durch
die Umfragen erhobenen Sachverhalte, er
gibt zugleich — als Fachprofessor fiir Pa-
storaltheologie dazu legitimiert — die not-
wendigen pastoralen Mafnahmen an, nennt
die optimalen Ansatzpunkte und zeigt zu
vermeidende Gefahren auf. — Im 2. Teil
interpretiert Z. die Priesterbefragung. Die
sogenannte ,Priesterkrise”, die sich in Re-
signation, Amtsniederlegung und mangeln-
den Berufungen ausdriickt, zéhlt zweifellos
zu den schwierigsten Problemen der heuti-
gen Kirche. Sicherlich kann diese ,Krise”
nicht durch noch so gute MaBnahmen allein
gelost werden. Dennoch boten die Ergebnisse
der Priesterbefragung die Grundlage fiir eine
wesentliche Milderung dieser Probleme. Nicht
durch Reformen allein und ebenso nicht
durch Spiritualitit allein kdnnte geholfen
werden, sondern durch Reformen und Spiri-
tualitit! Welche Reformen und zu welcher
Zeit, dariiber kann Z. selbstverstindlich nur
die Grundlagen liefern, entscheiden miissen
dies die dafiir Verantwortlichen, und damit
sind nicht nur die Bischdfe gemeint, sondern
in gleicher Weise auch die mitverantwort-
lichen Rite und Gremien. Z'. Interpretationen
der Ergebnisse der Umfragen zeichnen sich
aus durch wohltuende Niichternheit, gesun-
den Optimismus und Unabhingigkeit von
polaren Standpunkten.

Linz Josef Wiener

MEYER HANS BERNHARD / STEINER JO-
SEF, Einzelbeichte — Generalabsolution —
Bupgottesdienst. Sinn und Praxis der neuen
BuBordnung. (121.) Tyrolia, Innsbruc 1975.
Kart. S 88.—, DM 12.80.

Es ist sicher eine besondere Begabung, wenn
ein Professor, der sonst vom Katheder herab
seine hohe Theologie doziert, in der Lage ist,
den gleichen Stoff auch schlicht und allgemein
verstiindlich zu sagen. H. B. Meyer, Nach-
folger Jungmanns auf dem Innsbrudker Litur-
gik-Lehrstuhl, war an der Erarbeitung des
neuen Ordo poenitentiae mafBgeblich betei-
ligt. Nun legt er, zusammen mit seinem
Assistenten ]. Steiner, ganz unpritentids und
ohne jede Polemik gegen irgendwen oder
irgendwas und ohne alle spiirbare Belastung
durch Geschichte und Fachdogmatik, die den
einzelnen Beichtwilligen ja doch nur wenig
weiterbringt, eine Handreichung vor, da88 er
etwas damit anfangen kann. Die drei Formen
der Bule werden nach jhrer theologischen
Bedeutung befragt und ihr Vollzug bis in
die praktischen Einzelheiten hinein gemein-
verstindlich vorgestellt. Selbst ein heute
anthropologisch und moraltheologisch ver-
tretbarer, unkasuistischer Gewissensspiegel

ist beigegeben. So ist der schmale Band auf
den ,kirchlichen Endverbraucher” hin konzi-
piert. Aber auch der Seelsorger wird das
Buch mit Gewinn lesen, um eine Anleitung
zu haben, wie man den Stoff der Gemeinde
gut erschliefen kann. Das Biichlein ist mehr
als empfehlenswert.

Wien Johannes H. Emminghaus
ZIEGENAUS ANTON, Umkehr — Verséh-
nung — Friede. Zu einer theologisch ver-

antworteten Praxis von Bufgottesdienst und
Beichte. (324.) Herder, Freiburg 1975. Kart.
lam. DM 35.—.

Dieses Buch ist eine auBerordentlich wert-
volle Neuerscheinung. H. Lais (Augsburg)
nennt sie — im Klappentext — ,,eine Summe
der BufBtheologie”: Dem wird man ohne be-
sonderen Vorbehalt zustimmen konnen. Das
Buch erscheint zudem im rechten Augenblick,
insofern es fiir den neuen Ordo poenitentiae
geradezu einen fundierten historischen und
systematischen Kommentar bietet bzw. des-
sen theologische und pastorale Tendenzen
wissenschaftlich begriindet.

Der 1. Teil ist dogmengeschichtlich orientiert.
Vieles davon kennt man aus Poschmann und
zahlreichen neueren Arbeiten: Den Weg von
der altchristlichen ExkommunikationsbufSe
(samt ihrer biblischen Begriindung) tiber das
iroschottische BuBwesen zum Tridentinum und
die neue ekklesiale Sicht, die vom Vatika-
num II. rezipiert wird. Aber manche Ge-
wichtung ist neu und der Bezug zur Gegen-
wartsproblematik klingt immer wieder durch.
So ist nicht Dogmengeschichte um ihrer selbst
willen geboten, sondern die gegenwirtige
Problemorientierung ist stets durchgehalten.
Der 2. Teil bringt dann die theologische
Ortsbestimmung der verschiedenen BufSfor-
men: der als kirchliches Gnadengericht inter-
pretierten Einzelbeichte, der sakramentalen
Generalabsolution, aber auch der anderen
Heilswege des BuBvorgangs, speziell der
Heilsmacht des Gebetes und der ,siinden-
zudeckenden Liebe”. Da Lehre und Praxis
der evang. Beichte und das BuRsakrament in
der Sicht der orientalischen Kirche beigezo-
gen werden, wird man begriien, weil so das
Spezifische der kath. BuBlehre genauer defi-
niert wird. Auch die Devotionsbeichte und
ihr Stellenwert ist beriicksichtigt. Besonders
im Schlukapitel wind die oft vorgetragene
Alternative Beichte oder Bufgottesdienst
nochmals ventiliert: Nicht ein Gegeneinander
sondern nur ein Miteinander beider Formen
des einen kirchlichen BuBvollzugs kénne
eine Losung der Gegenwartsproblematik
ohne Verkiirzungen oder Illusionen bringen.
Wer in der Gegenwartsdiskussion iiber die
Bufle ernsthaft mitreden will, kann an diesem
Buch nicht voriibergehen; er muB sich mit
dessen Angumenten ernsthaft auseinander-
setzen, besonders dort, wo er es ,billiger
haben méchte”.

Wien Johannes H. Emminghaus
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SCHULZ HEINZ-MANFRED, Damit Kirche
lebt. Eine Pfarrei wird zur Gemeinde. (123.)
Griinewald, Mainz 1975. Kart. lam. DM 13.50.

Die Kirche versucht durch die Gremien des
Pfarrgemeinderates, des Dekanatsrates und
diverser Fachausschiisse jene Strukturen zu
schaffen, welche die Verlebendigung der
Kirche im Geiste des Konzils und der Syno-
den erméglichen sollen. Dies ist wohl als
Zielsetzung unerldBlich. Auf diesem Weg
allein ist aber die notwendige Identifikation
schwer zu erreichen,

VE., Pfarrer in Eschborn bei Frankfurt, legt
einen Erfahrungsbericht iiber 7 Jahre Ge-
meindearbeit am Rande einer Grofstadt dar.
In 20 Gesprichskreisen konfrontieren die

Gemeindemitglieder ihr persénliches Leben, -

die Situation der Gemeinde und der Gesell-
schaft mit Leben und Auftrag Jesu. Aus die-
ser Spannung heraus entsteht Leben wvoll
Dynamik und Kraft. Dieser Dynamik ent-
springen alle Aktivititen. Alles ist gewach-
sen. Selbstverstindlich geht dies alles nicht
ohne Schwiernigkeiten. Eine Auseinander-
setzung mit diesem Erfahrungsbericht ist
sicher lohnend. Das Buch macht Mut, sich
dem Geist des Evangeliums zu &ffnen.
Leserkreis: Alle Christen, denen die Erneue-
rung der Kirche aus dem Geist des Evan-
geliums am Herzen liegt, besonders die in
der aktiven Arbeit einer Pfarre stehen.
Linz Anton Haider

FISCHER HELMUT, Thematischer Dialog-
Gottesdienst. (119.) Furche-V. Hamburg 1975.
Kart. DM 19.80.

H. Fischer, Pfarrer der evang. franzésisch-
reformierten Gemeinde in Frankfurt/M.,
gibt in diesem Bd. Rechenschaft von einem
Gottesdienst-Versuch, den er mit seinen
Mitarbeitern durch 7 Jahre hindurch erprobt
hat. Das Buch ist sehr ehrlich und konkret,
zeigt Erfolge und MiBerfolge ohne Schdn-
rednerei und Emphase, aber auch ohne jeden
Pessimismus auf. Es ist immer niitzlich, wenn
von solchen Experimenten sachlich berichtet
wird, damit andere daraus lernen. Zunichst
ist zu bemerken, dafl diese Versuche einer
reformierten Gemeinde nicht ohne weiteres
fiir den kath. Wortgottesdienst zu {iberneh-
men sind; die Theologie der Liturgie ist eben
doch sehr verschieden, die Lehramtlichkeit
der Kirche und die Unaufgebbarkeit der
Schrift fiir jeden Gottesdienst ist etwas un-
terspielt. Aber dennoch konnte der Versuch
fiir viele kath. Gemeindeleiter vorbildlich
und hilfreich sein, insofern das Angebot an
die Gemeinde sich bei uns ja nicht auf die
Meffeier allein beschrinken muf8 und darf.
Wie man solche Veranstaltungen dann be-
nennt, ob man sie als ,Gottesdienste” de-
klarieren soll oder nur als Moglichkeiten der
gemeindlichen  religidsen  Bildungsarbeit,
bleibt am Ende véllig gleich.
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Bei diesen thematischen Dialoggottesdiensten
handelt es sich letztlich um ein Podiums-
gesprich des Pfarrers mit einigen Fachleuten,
das in eine Plenumsdiskussion iibergeht. Das
ist nicht eigentlich neu. Das gleiche Schema
habe ich x-mal als Rektor der Dibézesan-
akademie von Essen ausprobiert: Statt eines
monologischen Einleitungsreferats geben drei
verschiedene Vortragende ihre statements
und diskutieren sie an, beziehen dann aber
bald alle Anwesenden ein. Das gelingt meist
leicht, bei Studenten, bei Frauen- und Miit-
terrunden, zwar unterschiedlich im Niveau,
aber immer didaktisch recht wirksam. Aber
wie das in Frankfurt gemacht worden ist, bei
einer ganz konkreten Gemeinde mit ganz
bestimmten soziologischen Voraussetzungen,
von ganz bestimmten Konzepten und Mit-
arbeitern her, mit welchen Vorbereitungs-
schritten und Vorarbeiten, mit — im Laufe
der Zeit etwas variierten — Strukturelemen-
ten der Veranstaltung, mit welchem zeit-
lichen Ansatz und von weldcher praktikablen
Dauer, in wie angeordneten Riumen und
mit welchen technischen Hilfsmitteln etc.,
das ist alles hichst eindrucksvoll geschildert.
Auch der Stellenwert dieser einmal im Monat
angebotenen Gottesdienste fiir das Ge-
meindeleben ist ehrlich reflektiert. Inter-
essant ist der vollstindige Themenkatalog
dieses siebenjihrigen und noch immer an-
dauernden Versuchs samt der Stellungnahme
einzelner Teilnehmer.

Ich empfehle die Lektiire jedem Gemeinde-
leiter und Pfarrer, wenn nicht primir als
Liturgen, so doch als Koordinator aller Ge-
meindeaktivititen. Der Versuch ist lehrreich
und gibt Anregungen fiir dhnliche allerorts
mdgliche Veranstaltungen.

Wien Johannes H. Emminghaus

SCHMIDTCHEN GERHARD (Hg.), Umfrage
unter Priesteramiskandidaten. Studien- und
Lebenssituation, Amtsverstindnis, Berufs-
motive, Einstellung zu Kirche und Gesell-
schaft. (Forschungsbernicht des Instituts fiir
Demoskopie Allensbach iiber eine im Auf-
trag der Deutschen Bischofskonferenz durch-
gefiihrte Erhebung.) (X u. 242.) Herder, Frei-
burg 1975. Kart. Lam. DM 45.—.

Die letzte der von der Kirche in West-
deutschland in Auftrag gegebenen Studien
(zuvor wurden die Katholiken und die Prie-
ster befragt) ist nicht die unwichtigste. Viel
hingt davon ab, ob es der Kirche gelingt, mit
ihrer Personalkrise fertig zu werden, d. h.
ob sich in Hinkunft geniigend junge Minner
fiir den Priesterberuf entscheiden. Die Aus-
kiinfte iiber die Herkunft der Priesteramts-
kandidaten (es kommen heute mehr aus der
unteren Mittelschicht) und die Entscheidung
zum Priesterberuf sind wertvoll. Auch wer-
den sich die Seminarvorsteher mit ihren
Gremien die Ergebnisse iiber die Studien-
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situation im Seminar ansehen miissen. Die
theologischen Fakultéten erfahren, was die
angehenden Priester an der Ausbildung in-
teressiert und wo sie unzufrieden sind: Pra-
xisorientierung und spirituelle Bildung domi-
nieren bei den (unabgedeckten) Wiinschen.
GroBes Interesse wurde der Studie auf Grund
des unter den Priestern beobachteten Trends
entgegengebracht: Werden die nachwachsen-
den Priester noch reformfreudiger, kritischer,
weltoffener sein als die junge Priester-Gene-
ration? Die diesbeziiglichen Ergebnisse sind
differenziert.

Das Kritikpotential ist nach wie vor erheb-
lich, Zugleich kann man aber eine gewisse
,,Tendenzwende” feststellen: hin zu einer
gemiBigteren Haltung hinsichtlich Reformen,
zugleich hin zu einem gréBeren Bedarf an
Spiritualitit. K. Forster hat diese , Tendenz-
wende” in seinem Nachwort (225—242) und
in einem Kommentar zur Studie in der Her-
korr. (29 [1975] 227—234) positiv inter-
pretiert. Unseres Erachtens zu schnell positiv:
Die Hinwendung zur Spiritualitit konnte
auch das vermehrte spirituelle Defizit anzei-
gen. Die ,gemiRBigtere Haltung’ und sinkende
Reformfreudigkeit kénnte eine Abwendung
von den tiefen Problemen zwischen Kirche
und Welt bekunden. Zudem sind die vorlie-
genden Ergebnisse mit Studien iiber jene
Kandidaten zu vergleichen, die zwar Prie-
ster werden wollten, von ihrem Vorhaben
jedoch aus vielfiltigen Griinden wieder ab-
gekommen sind (vgl. Berufsbild und Selbst-
verstindnis von Laientheologen, IKSE-88,
Essen 1975. — Laientheologen, IKS-124, Wien
1975). Dieser Vergleich zeitigt {iberraschende
Ergebnisse: Die Zahl der Interessenten fiir
den Beruf ist auch heute ungeschmiilert grof.
Im Verlauf des Studiums kommt es aber zu
einem dramatischen Selektionsvorgang. Eine
Gruppe (die kritischere und weltoffenere)
wird ,ausgefiltert’, die weniger Kritischen
bleiben. Als Filter scheint die Kirche in ihrem
restaurativen Verhilinis zur gegenwirtigen
Gesellschaft zu wirken. Ob daher die von
der Priesteramtskandidatenstudie entdeckte
Tendenzwende aus pastoraler Perspektive
mit ungetriibter Freude begriift werden
kann, bleibt eine offene Frage.

Passau Paul M. Zulehner

KATECHETIK/PADAGOGIK

RICKERS FOLKERT (Hg.), Religionsunter-
richt und politische Bildung. Unterrichtsent-
wiirfe im Uberschneidungsfeld. (RPP 15.)
(107.) Késel, Miinchen / Calwer, Stuttgart
1973. Paperback, DM 16.80.

Daff Christentum mit Gesellschaft und Poli-
tik zu tun hat, wird so weit einsichtig zu
machen sein, als jemand Politik nicht auf
ein Verstindnis von Parteipolitik einengt.
Die Forderung nach einem gesellschaftlichen

Wirksamwerden des Christentums schliet
legitim an das Reden und Handeln der Pro-
pheten an. Ein christlicher RU kann sich der
politischen Fragen nicht enthalten. Das Buch
setzt sich mit dieser Fragestellung ausein-
ander. Nach 2 grundsitzlichen Artikeln wird
an 3 Beispielen das Gemeinte in die Praxis
tibersetzt (Umweltschutz am Beispiel des
VEBA-Konfliktes, der Volkstrauertag in der
BRD, Sexualerziechung). Aus den abschlie-
fBenden Gesprichsnotizen und Problemstel-
lungen wird man entnehmen diirfen, daf8
vorliegende Studie eher als Diskussionsbei-
trag denn als abschlieBendes Ergebnis in
dieser Frage zu werten ist. Die vertretenen
Standpunkte lassen an Klarheit nichts zu
wiinschen iibrig und werden einerseits auf
Zustimmung, andererseits auf scharfe Ab-
lehnung stofen. Die Diskussion wird sich
bereits iiber die grundlegende These ent-
ziinden, nach der die Religionspidagogik
nicht nur eine politische Dimension hat, son-
dern primir politisch sein miisse (9).

Die Hg. haben sich ihre Arbeit nicht leicht
gemacht, kritische Bemerkungen sind dennoch
angebracht. Es stellt sich niimlich die Frage,
ob der hier aufgezeigte Ansatz tatsichlich
die notige Erneuerung mit sich bringt. Das
Kriterium dafiir kann nicht danin geschen
werden, daf jemand mutig und konsequent
gegen herrschende Meinungen auftritt und
sich dadurch unter Umstinden persénliche
Nachteile einhandelt, sondern ob er etwas zu
sagen hat, was tatsichlich weiterfiihrt und
zum Heil der Menschen beitréigt. Den Ver-
tretern einer politischen Theologie miiite
klar sein, da die Lésung nicht danin liegen
kann, gegen die Auffassung der Herrschen-
den zu polemisieren. Man miifte bereit und
gewillt sein, mit gleicher kritischer Haltung
Auffassungen zu begegnen, die erst im Un-
tergrund lebendig sind oder bei kleinen
Gruppen. Ein bedeutsames Kriterium fiir den
politischen Unterricht wird also darin zu
sehen sein, ob man mit gleichem Ernst, mit
dem die Interessen der ,Groflen” durch-
schaubar gemacht werden, auch die egoisti-
schen Interessen der Schwachen und die Pri-
vatinteressen des eigenen Herzens aufdeckt
und korrigiert.

Weiters stellt sich die Frage, ob man das
Christentum als gesellschaftspolitische Kraft
auffassen will, mit deren Hilfe man gewisse
Ziele verfolgt, oder ob man bereit ist, sich
auch in seinen politischen Anspriichen den
Forderungen der christlichen Botschaft zu
unterstellen. M. a. W.: Bedient man sich des
Christentums in der Verwirklichung der
eigenen Ziele oder ist man bereit, den vom
Christentum vertretenen Zielen zu dienen.
Sodann sei darauf hingewiesen, daff die
Probleme nicht so sehr in der theoretischen
Zielsetzung einer politischen Theologie HKe-
gen. Thre Ziele sind weitgehend ideal und
sympathisch; es fragt sich jedoch, ob mit den
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aufgezeigten Mitteln diese Ziele auch tat-
sdchlich erreicht werden und wie grof8 die
Gefahr ist, dal bei dem Bemithen, gewisse
Zwinge auszuschalten, sich andere Zwinge
einschleichen und die Verwirklichung des
angestrebten Zieles erschweren oder unmdg-
lich machen.

Die Schwierigkeit, die mit jedem politischen
Engagement zusammenhingt, sei nicht un-
terschitzt. Wer sich engagiert, ist in Gefahr,
einseitig zu werden und seine Sache fiir so
wichtig zu nehmen, da er dabei den ,escha-
tologischen Vorbehalt” vergit. Pladiert je-
doch jemand im Wissen um diese Gefahr fiir
weise Zuriickhaltung, so wird seine Weisheit
oft zum Dedkmantel fiir Unverbindlichkeit
oder eigene Bequemlichkeit. Die Lésung des
Problems, daf sich einzelne und Gruppen
engagieren und ihre Aktionen nicht zum
Tummelplatz ihrer eigenen Unreife werden,
liegt wohl in jedem Einzelfall in der Inte-
gritit der handelnden Personen. So steht
jeder, der politisch wirksam werden will, vor
der fatalen Alternative, da er einerseits
Ideologien ablehnt, weil sie ungerechtfertigte
Herrschaft iiber den Menschen bedeuten; an-
dererseits bleibt thm die Suche nach einem
festen Punkt nicht erspart, von dem er die
heutige Gesellschaft aus den Angeln heben
kénnte. Er bedarf eines Zieles, nach dem er
sein Handeln ausrichtet. Auf der Suche nach
einer derartigen Weltanschauung wird man
nicht etwas ganz Neues erwarten diirfen,
das nur die Zukunft zu bringen vermag, son-
dern man wird dabei auch zuriickfinden miis-
sen zu einer Haltung gliubiger Uberzeugung,
die immer in Gefahr ist, aufgrund mensch-
licher Schwiche und Bosheit in Ideologie
abzugleiten, die aber letztlich durch nichts
anderes ersetzt werden kann. So lLiegt die
Hoffnung darin, daf eine grofie Zahl von
Menschen eine solche Uberzeugung findet
und ehrlich danach zu leben vermag.

Linz Josef Janda

MERZ-WIDMER VRENI, Schon ist nahe der
Herr. Unterrichtsbeispiele zur Feier in der
Advents- und Weihnachtszeit (modelle
Bd. 12.) (184.) Curriculum RU 1. Schuljahr.
Vgralter, Olten 1974. Kart. Lam. DM 25.—,
sfr 29.—.

Aus einer Fiille von Mboglichkeiten bietet
das Buch reichlich Anregungen zur Gestal-
tung des RU in der Advents- und Weih-
nachtszeit. Die vielfach ihres urspriinglichen
christlichen Sinns entleerten (Weihnachts-)
Briduche aufgreifend, versucht Vf.,, sie in
sinnvollen Zusammenhingen von den Kin-
dern erleben zu lassen und auf das zentrale
Thema des Weihnachtsfestes hinzufiihren,
Das Buch bringt 5 ausgearbeitete Lektions-
reihen mit je 2—6 Lektionsskizzen. Grund-
sitzliche Fragen kliren die 3 Abschnitte:
1. eine Verhaltensdisposition mit einer knap-
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pen Formulierung des Globalzieles, 2. eine
theologische Vorbesinnung, 3. das Lern-
konzept selbst, das eine Darstellung des
Bildungsweges aufzeigt, wie er als taxonomi-
sche Reihe aufgebaut ist. Angefiigte metho-
dische Nachbesinnungen nehmen zu Proble-
men didaktischer Art Stellung (immanente
Krifteschulung, mittelbares oder unmittel-
bares Erleben, Verstehen klassischer Musik
in der Unterstufe, die Liedkatechese — um
nur einiges zu nennen). Als Voraussetzung,
mit diesen Modellen in der Klasse zu arbei-
ten, fiihrt die Vf. an: 1. Entfaltung der reli-
giosen Grundkrifte (Ehrfurcht, Begegnungs-
fihigkeit, Loben, Danken, Wartenkénnen
etc.); 2. Ansatzweise Anbahnung einer Va-
ter- und Jesusbeziechung; 3. Anfang einer
religibsen Haltungsschulung (miteinander
teilen, einander griifen; verschiedene Ge-
betshaltungen einiiben etc.). Im Sinne des
Curriculums werden diese Grundhaltungen
auf jeder Stufe in je neuen Dimensionen
gelernt und angewandt.

Der Schwerpunkt der Lektionen legt auf
dem Erleben und Handeln. Vf. geht es
hauptsichlich um ein erlebnishaftes Verarbei-
ten der Inhalte und nicht primir um ein
intellektuelles Erfassen. Hiefiir Lefert sie zu
den Lektionen eine reichhaltige Zusammen-
stellung aller Hilfsmittel fiir den Unterricht.
Im eigenen, titigen Umgang mit diesem
Matenial, soll das Kind fihig werden, zu
erleben und zu lernen. Vor allem begleiten
musische Elemente (Gesang, Tanz, Malen
etc) den Lernprozef. Der Religionslehrer
soll deshalb Bedingungen schaffen, daf der
Schiiler z. B. singend religidse Inhalte ver-
arbeiten kann. AuBlerdem weist die Vf. auf
die Notwendigkeit und Bedeutung des Er-
zihlens hin; sie bietet selbst Erzihlungen
sowie Hinweise fiir gutes Erzihlen an.

Der Inhalt dieses Bandes wird zwar nicht
iiberall und in gleicher Weise realisierbar
sein — besonders, was den Umgang mit den
Matenialien betrifft —, doch bieten gerade
diese modernen Unterrichtsbeispiele wert-
volle Impulse fiir die Kreativitat des Reli-
gionslehrers. Das Buch ist in diesem Sinn
sehr zu empfehlen.

Linz Fabiola Six

SCHRUDTER HERMANN, Die Religion der
Religionspidagogik, Untersuchung zu einem
vielgebrauchten Begriff und seiner Rolle fiir
die Praxis. (Religionspiddagogik — Theorie
und Praxis, hg. v. Stachel/Feifel/Paul, Bd. 29.)
(104.) Benziger, Einsiedeln 1975. Kart. lam.
DM/sfr 17.80.

Zu einer richtigen Selbstfindung der RP
innerhalb der anderen Humanwissenschaften
geht Sch. mit wissenschaftlichen Methoden
dem Begriff ,Religion” nach. Jeder mit der
Materie Vertraute weifs, wieviele Versuche
es gibt, diesen Begriff in etwa befriedigend
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zu umschreiben. Wo liegt die Schwierigkeit?
Einerseits soll ,Religion” als ,menschliches
Existential” zum Vorschein kommen, also
etwas, was unabdingbar zum Menschsein
gehdrt; anderseits soll nicht jede Verwirk-
lichung des Menschseins als ,religits” etiket-
tiert werden diirfen. Dadurch wiirde das
Wort ,Religion” zu einer beliebigen Leer-
formel werden. In der Regel wird die unab-
dingbare Sinnfrage als das Fundamentale der
Religion angesehen. Sinn dist gewiff ein an-
thropologischer Grundbegriff, aber man kann
ihn nicht mit Religion identifizieren; es gibt
zu viele innerweltliche L8sungsversuche.
Manche Autoren heben daher den Charakter
einer Letztheit in der Hinordnung auf ein
absolutes Sein hervor. Hier kommt etwas
eminent Wichtiges zum Vorschein: der
Transzendenzbezug. Wenn man mit K. Rah-
ner das ,echte Verhiltnis zu Gott, dem ab-
soluten und alles bergenden Geheimnis des
Daseins” als Religionsbegriff ansieht, dann
hat man meines Erachtens schon mehr den
Begriff ,Glauben” getroffen. Religion und
‘(i;laube mufl aber wohl unterschieden wer-
en.

Sch. schligt folgende Religions-bestimmung
vor: ,Unter ,Religion’ verstehen wir die Ge-
samtheit der Erscheinungen, in denen Men-
schen das Bewuftsein der radikalen End-
lichkeit ihrer Existenz und deren reale Uber-
windung ausdriicken” (83). Diese Definition
scheint beide Wesenskomponenten des Be-
griffes Religion zu enthalten: Die ganze
Wirklichkeit des menschlichen Lebens und
den Transzendenzbezug. Ob man aber mit
dieser Definition praktisch arbeiten kann?
Verlangt sie nicht zuviel Erklirung? Mir
scheint die Begriffsumschreibung praktikab-
ler zu sein, die man aus dem Handbuch
piddagogischer Grundbegriffe erheben konnte
(I 544, Kosel-Verlag 1970): ,Religion, die
den Menschen im ganzen angehende Wirk-
lichkeit, die eine (letzte) Antwort auf die
Frage nach Grund und Ziel seines Lebens
einschliet.” Aber das ist eine Ermessens-
frage.

Das Buch enthilt sehr viel Wissenswertes
fiir den, der sich beruflich mit dem Phino-
men ,Religion” auseinandersetzen mufl. Es
ist keine leichte Lektiire und daher kein
Schulbuch, und es kdnnte sich nur iiber die
Lektiire derer, die fiir das breite Publikum
schreiben, auf die Praxis auswirken — so
Giinter Stachel im Vorwort.

Linz Sylvester Birngruber

SPIRITUALITAT

ANTES PETER/UHDE BERNHARD, Auf-
bruch zur Ruhe. Texte und Gedanken iiber
Meditation in Hinduismus, Buddhismus, Is-
lam. (Topos-Taschenbiicher 27.) (155.) Griine-
wald, Mainz 1974. Kart,, DM 6.80.

Einleitend gehen die Vf. der Begriffsent-
wicklung von Meditation im abendlindischen

Bereich nach. ,,Vom ,Bedenken’, das sich auf
den gottlichen Willen im gottlichen Gesetz
bezog und das durch das Studium der
HI. Schrift angeregt wurde, kam es zu einer
eigenstindigen religitsen Ubung, die als Weg
zur Wahrheitserkenntnis fithren kann” (16).
Wesentlich zur Meditation gehért die Ver-
gegenwirtigung eines Zieles, das auBlerhalb
der sichtbaren Welt liegt. ,,Weil das Ver-
gegenwirtigen eines nicht unmittelbar ge-
genwirtigen Vorhandenen ein Tilgen des
riumlichen und zeitlichen Abstandes voraus-
setzt, der die unmittelbare Anwesenheit ver-
hinderte, mu8 der Meditierende die &ufBer-
lichen Wirkungen von rdumlicher Geschie-
denheit und zeitlichem Ubergang aufer Kraft
zu setzen suchen. Er mufl die Unruhe dieser
Bewegungen iibersteigen, indem er selbst
zur Ruhe kommt” (17). ,Gemif der Ver-
schiedenheit der . .. Religionen muf das Ziel,
auf das die Meditation ausgerichtet ist, un-
terschiedlich sein. Es ergibt sich aus dem
gesamten Eigenverstindnis der jeweiligen
Religion, wie es sich im einzelnen Meditie-
renden spiegelt. Deshalb ist die Kenntnis
dieser Religion Voraussetzung fiir die rich-
tige Einschdtzung der Meditation des Medi-
tierenden, soweit Meditation als religitser
Begriff erfafft werden soll. Das aber ist die
urspriingliche Bedeutung von Meditation...”
(18). So ist das Buch zugleich eine gute
Information iiber Grundziige des Hinduis-
mus, des Buddhismus und des Islam.

Die Vf. fassen das Ergebnis ihrer Unter-
suchungen iiber die Bedeutung der Medita-
tion in den drei groBen auerchristlichen Re-
ligionen so zusammen: ,Das Bewiiltigen
von Schwierigkeiten im Umgang mit der
Umwelt oder mit sich selbst steht in keiner
der groflen Religionen zur Frage, wenn von
Meditation die Rede ist. Im Hinduismus ging
es um eine Erkenntnis, die es zu vergegen-
wirtigen galt, oder um Liebe, die zu erleben
war: In beiden Wegen aber geht das indi-
viduelle Ich unter, indem es sich mit dem
Ziel seines Strebens vereinigt und auflost.
Im Buddhismus zeigte sich durch die Medi-
tation und die dadurch geschaffene Mog-
lichkeit der Erkenntis, da@ Wahnvorstellun-
gen den Blik auf die wahren Verhilinisse
verschleiern: Das ,Ich’ ist nicht allein AnlaB
zu dieser Vorstellung, sondern auch Gegen-
stand derselben. Gerade dieses ,Ich’ gilt es
zu durchschauen. Im Islam gibt es auf der
hohen Stufe der Gottesliebe keine Unter-
scheidung mehr zwischen Ich und Er, zwi-
schen einzelnem und Gott. In all diesen Re-
ligionen ist das Aufgeben des eigenen Wol-
lens im Sinne der Ichhaftigkeit und aller
damit verbundenen Wiinsche Voraussetzung
flir den Aufbruch zu der Ruhe, die das
Vergegenwiirtigen der Meditation bewirkt”
(146 f). Ein Buch mit grofler Sachkenntnis.

Linz Eduard Réthlin
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MORDSTEIN HELGA (Hg.), Gebete gestern
und heute. (79.) Kaffke, Bergen-Enkheim
0. ]. Plastik. DM 7.90.

Mit dieser Sammlung von Gebeten soll dem
heutigen Menschen eine Méglichkeit gebo-
ten werden, sich in seiner Abgespanntheit
und Gehetztheit eine Atmosphiire zu schaf-
, die seiner Fihigkeit zum individuell-
personlichen Gebet zum Durdchbruch verhilft.
Diesem Ziel wird das schmale, aber deshalb
nicht weniger wertvolle Biichlein voll gerecht,
indem es uns Gebete groSer Menschen und
Beter nahebringt und deren Gedankengut in
uns entfaltet. Sowohl die Auswahl thema-
tischer Schwerpunkte als auch die Selektion
aus der Vielfalt uns {iberlieferter Gebete
sprechen fiir Stil und Geschmack der Auto-
rin. Den immer giiltigen Themenkreis erdff-
nen Gedanken iiber Gotteslob, Tagbeginn,
Sinn und Ziel menschlichen Lebens, Weis-
heit, Werktitigkeit; wichtige Daseinsvoll-
ziige wie Glaube, Hoffnung und Liebe schlie-
Ben sich an; nicht vergessen werden auch
menschliche Qualititen wie z. B. der Humor.
Gedanken iiber den Abend des Tages, den
Ag;end des Lebens, runden die Betrachtungen
ab.
Die Auswahl der Gebete erstreckt sich von
atl Texten iiber Texte der Essener von
Qumran, der Kirchenviiter, groBer Heiligen
und Philosophen bis zu Texben zeitgen®ssi-
scher Dichter und Denker — kurz: von
Menschen unterwegs, die den Mut und die
Kraft aufbrachten, mit dem jenseitigen, dem
grofen Du, oder welchen Namen dimmer
man Gott geben mag, ins Gesprich zu kom-
men. Die Sammlung dieses Biichleins erspart
Leser ein miihevolles Zusammensuchen
anspruchsvoller Texte und vermag tatséch-
lich die Denkanstéfe und Einitbungsmdg-
lichkeiten zu geben, die es verspricht.
Braunau Peter Schendl

WALDENFELS HANS, Meditationen — Ost
und West. (Theol. Meditationen, hg. v. H.
Kiing, 37.) (88.) Benziger, Einsiedeln 1975.
Brosch. DM/sfr 6.80.

Die Abhandlung ist keine unmittelbare An-
leitung zur Meditation, sondern der Ver-
such einer Zusammenschau &stlicher und
westlicher meditativer Erfahrung. Vf. will
zundchst bewuBit die ,starken Seiten” der
asiatischen Meditation erfassen und aufzei-
gen. Welchen Bediirfnissen des westlichen
Menschen kommt die 8stliche Art entgegen?
,Im Vordergrund steht nicht die Reflexion,
sondern das Verlangen nach unverstellter
Erfahrung, nach Erleben. Der Mensch méchte
wieder unmittelbar er selbst sein... Erst in
der letzten Spitze der Erfahrung, wenn der
Mensch in neuer Weise die Tiefe seines
eigenen Selbst erlebt, wird ihm vielleicht
auch offenbar, da er nicht aus sich heraus,
sondern von woandersher lebt: Er verliert
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sein falsches Ich, und die tragende Weite
und Tiefe des Sinngrunds — gleichgiiltig, ob
er nun Gott genannt wird oder nicht —
wird spiirbar” (11/12).

Vom Vf. werden die Briicken der Verstindi-
gung zunidchst iiberzeugend dargestellt. Er
will dann weibterfithrend dem westlichen
Menschen einen Weg zur Mystik zeigen,
von dem K. Rahner spricht: ,Der Fromme
von morgen wird ein Mystiker’ sein, einer,
der etwas ,erfahren’ hat, oder er wird nicht
mehr sein” (zit. 78). Die erhoffte Synthese
zwischen Ost und West lautet: ,Erleuchtung,
die Liebe ausstrahlt, und Liebe, die erleuch-
tet und erwidrmt, miiten die Frucht gemein-
samen Miihens in der Meditation sein.” Die
Lektiire dieses Biichleins dst fiir alle emp-
fehlenswert, die sich nicht blind einer be-
stimmten Richtung der Meditation anver-
trauen wollen.

Linz Eduard Réthlin

SPLETT JORG, Wagnis der Freude. Medi-
tationen zu Worten der Schrift und Zeichen
der Kunst. (148.) 2. Aufl. Knecht, Frankfurt/
M. 1975. Efalin, DM 19.80.

Vf. zeichnet das Anliegen des Buches mit
folgenden Sitzen: ,So versuchen auch die
Betrachtungen dieses Buches von der Freude
zu sprechen, oder besser: durch die Worte
hindurch verstummend auf ihr Leuchten zu
weisen. Sie haben einen doppelten Einsatz
gewihlt: zunichst in der Botschaft der
Schrift, dann (unter den vielen Gestalten
irdischen Gliicks) in der Erfahrung des Schi-
nen und der Kunst, in deren Glanz sich —
wenn auch oftmals ungekannt — doch der-
selbe bezeugt wie in den Worten und Bil-
dern der Schrift. Der Schlufiteil bindet dann
beides zusammen: Der An-Blick des Kunst-
werks erfiillt sich im lebendigen Antlitz des
Menschen, und der Mensch erfihrt, sobald
sein Ich die Augen aufschldgt, jenen Blidk,
mit dem sein Schdpfer ihn allmichtig und
beseligend umfingt” (14 f).

Der Abschnitt gibt zugleich eine Kostprobe
von der dichten Sprache. Sie erschlieBt sich
nicht dem oberflichlichen Leser, sondern ver-
langt das besinnliche, auch geduldige Wir-
kenlassen. Fiir den meditativen Leser ist das
Buch ein Gewinn.

SPAEMANN HEINRICH, Das Holzpferd
oder Schritte zur Wirklichkeit. Meditations-
notizen. (Reihe Doppelunkt.) (68.) Kbésel,
Miinchen 1975. Kart, lam. DM 8.—.

Gedruckte Predigten und niedergeschriebene
Meditationen sind eine schwierige literarische
Gattung. Sie leben zu sehr von der bestimm-
ten Atmosphire einer Gruppe oder der sub-
jektiven Einstellung eines Meditierenden.
Was jemand bewegt und was jemand sub-
jektiv gerade braucht, 148t sich iiber das Pa-
pier schwer vermitteln. Vf. nennt seine An-
regungen zwar Meditationsnotizen, dennoch
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werden sie nicht jedermann ansprechen und
anregen.

GOLDBRUNNER JOSEF, Zeit fiir Gespriiche.
Schpferische Schritte auf dem Weg zu sich
selbst. (127.) Herder, Freiburg 1975. Kart.
lam. DM 13.80.

Es geht in dem Buch um Fragen des Men-
schen und der Kirche von heute. Der 1. Ab-
schnitt ist der Versuch einer Hinfiihrung zum
Glauben, die von der personlichen mensch-
lichen Erfahrung ausgeht. Die Sorge um die
Entwicklung in der heutigen Kirche spricht
aus dem 2. Abschnitt. Man spiirt den Ernst
des Vf., der sich aber den Glaubensoptimis-
mus bewahrt. Eine Auseinandersetzung mit
einem Humanisten, Gott und Welt, Aktion
und Kontemplation, Freiheit und Hingabe
sind weitere Themen.

Das Buch ist in der Form des Gespriches
geschrieben, wobei es nicht so sehr um ein
intellektuelles Argumentieren geht, sondern
um ,,Realisieren”. ,, Dafl eine Anregung nicht
nur verstanden, gepriift, abgelehnt oder an-
genommen wird, sondern daB dies alles sich
auswirkt und den Partner verindert — das
erst ist Realisieren, Verwirklichen. Das ver-
langt dauernd den Appell an die Freiheit
und Verantwortung des Partners” (6). Sol-
che Anregungen zur Realisation kénnen wohl
nicht durch das Lesen vermittelt werden,
sondern verlangen das persdnliche Zeugnis
und das lebendige Gesprich, zu dem das
Buch eine Hilfe sein will.

Linz Eduard Réthlin

REPGES WALTER, Jesus: Christus, Gottes-
sohn. Gebete zu dem, den Markus verkiin-
dete. (168.) Patmos, Diisseldorf 1975. Kart.
Snolin. DM 14.80.

Hiufig hort man Klagen iiber Schwienigkei-
ten im Umgang mit der Hl. Sdhrift. In
klosterlichen Gemeinschaften vollzieht sich

der Umstieg von aszetischer Spiritualitit auf
ein Leben nach und aus dem Evangelium nur
mithsam. Es fehlen praktische Handreichun-
gen. Dieses Meditations- und Gebetbuch zum
§esamten Text des Mk-Ev kann eine emp-
ehlenswerte Anregung sein. Der Autor stellt
uns seine Gebetserfahrungen mit dem Evan-
gelium zur Verfiigung. Uber die hiufig wie-
derkehrende und einfache Frage: ,Wie soll
ich dich, Jesus, verstehen?” gelangen wir im
Nachvollzug der Gebete in unmittelbare
Christusnihe. Liebe und Anhénglichkeit
kennzeichnen das Verhiltnis des Autors zu
Jesus Christus. Immer wieder sagt er uns,
daB Gott anders ist, als wir ihn haben
mdchten. Wir miissen darauf gefaBt sein,
daf Gott auch unsere klischeehaften Glau-
bens- und Frémmigkeitsvorstellungen zer-
stort, wenn sie den Zugang zum Gott der
Offenbarung verstellen. Am Ende der Me-
ditation steht hiufig eine behutsame Auf-
forderung zur Christusnachfolge. Kurze Hin-
weise beleuchten wie Blitzlichter, da8 Evan-
gelium niedergeschriebene tradierte Christus-
verkiindigung ist, daf der Evangelist ord-
nend und gestaltend Hand anlegte, daf
Christus aus nachdsterlicher Sicht verkiindet
wird und gelegentlich erst die Kenntnis der
Literaturgattung einen Text verstehen lit.

Soweit gewifl ein wertvolles Werk. Einige
Einschrinkungen scheinen jedoch angebracht.
Jedes Gebet wirkt leer, wenn der Ort, wo
Liebe zu Gott gelebt werden kann und Tat
werden soll, iibersechen wird. Dies scheint
hier durchwegs der Fall zu sein. Hier wird
Christusnihe ohne Weltnihe und Welt-
gestaltung verkiindet. So vermiffit man auch
die gemeinschafts- und kirchenstiftende Wir-
kung evangelischer Frémmigkeit. Fragwiirdig
erscheint auBerdem die Deutung des Leids
und des Kreuzes, da zu wenig deutlich wird,
daB ihnen nicht automatisch erlésende Kraft
zukommt, sondern nur insofern, als sich in
deren Bewiltigung Liebe duflert.

Linz Alois Leitner

Fideflis-
Druclkerei

Buchdruck — Offsetdruck

Linz/Donau,
KapuzinerstraBBe 38, Tel. 77 4 87

Druck und Versand der kirchlichen
Drucksorten des Bischéflichen Ordina-
riates Linz.

Wir empfehlen uns den hochw. Pfarr-
amtern zur Herstellung aller Druck-
arbeiten fur kirchliche und auBerkirch-
liche Feiern.

Prompte Bedienung ~
Saubere Ausfiihrung
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Universitatsveriag
Anton Pustet

Salzburg und Miinchen

Aus unserer Produktion 1974/1975

M. Roesle, A. Paus, Z. Bucher (Hrsg.):

Salzburger Jahrbuch fiir Philosophie — Band XIX/1974
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JOSEF LENZENWEGER

Die ,,Relevanz‘ der Kirchengeschichte fiir die Beurteilung der
heutigen kirchlichen Situation

Das Wort Relevanz! ist aus dem Lateinischen iiber das Franzosische zu uns gekommen. Es Lift
noch das alte Adjektiv ,levis” erkennen, von dem das Verbum ,levare” = ,leichtmachen,
aufheben” kommt, das mit dem Prifix ,re” versehen wurde. Dieses ,re” kann Repetition wie
Verstirkung bedeuten. Darum die Ubersetzung fiir ,relevare” = ,wiederaufheben, erleich-
tern”, im weiteren Sinne ,,mildern, befreien”. Im franzésischen ,relever” begegnet daher auch
die Bedeutung ,wiederaufheben, in die Hohe richten”; ,la moustache relever” heifit ,den
Schnurrbart hinaufdrehen, aufzwirbeln”. In einer weiteren Entwicklung hat das Wort ,relever”
sogar folgende Bedeutungen erlangt: ,tadeln, bekanntmachen, schirferen Geschmack geben”,
aber auch ,hervorheben, herausstreichen, rithmen”. Das Partizip ,relevant” wird im Deutschen
mit ,erheblich” wiedergegeben und bedeutet u. a. ,schwer genug, um die andere Waagschale
zu heben2,

Wenn wir die ,Relevanz” der Kirchengeschichte fiir die Beurteilung der heutigen
kirchlichen Situation in Betracht ziehen wollen, ist es sicher zweckmifig, zunichst den
Versuch zu unternehmen, die heutige kirchliche Situation innerhalb unserer katholi-
schen Glaubensgemeinschaft in den Blick zu bekommen. Ein solches Unternehmen ist
allerdings fiir den Historiker gefihrlich. Er begibt sich damit auf ein Parkett, auf dem
zu tanzen, er nicht besonders gut gelernt hat.

Wie sieht man an der Spitze der Kirche die Situation? Papst Paul VI. kommt immer
wieder auf die Krise zu sprechen, in der sich die Kirche heute befindet; sie bedeutet
ihm eine tiefe und ungeheuchelte Sorge. Man hat den Eindruck, dal er von der grofien
Verantwortung in dieser schweren Lage oft sehr bedriickt ist3. Sein Vorginger Johan-
nes XXIII. ZuBerte sich innerhalb der Erdffnungsansprache des Vaticanum II am
11. Oktober 1962:

,In der tiglichen Ausiibung Unseres apostolischen Hirtenamtes geschieht es oft, daf bisweilen
Stimmen solcher Personen unser Ohr betriiben, die zwar von religiosem Eifer brennen, aber
nicht geniigend Sinn fiir die rechte Beurteilung der Dinge, noch ein kluges Urteil walten
lassen. Sie meinen nimlich, in den heutigen Verhiltnissen der menschlichen Gesellschaft nur
Untergang und Unheil zu erkennen. Sie reden unablissig davon, da unsere Zeit im Vergleich
zur Vergangenheit dauernd zum Schlechteren abgeglitten sei. Sie benehmen sich so, als hitten
sie nichts aus der Geschichte gelernt, die eine Lehrmeisterin des Lebens ist, und als sei in den
Zeiten fritherer Konzilien, was die christliche Lehre, die Sitten und die Freiheit der Kirche
betrifft, alles sauber und recht zugegangen.

Wir aber sind véllig anderer Meinung als diese Ungliickspropheten, die immer das Unheil
voraussehen, als ob die Welt vor dem Untergang stiinde. In der gegenwirtigen Entwicklung
der mensdhlichen Ereignisse, durch welche die Menschheit in eine neue Ordnung einzutreten
scheint, muff man viel eher einen verborgenen Plan der gottlichen Vorsehung erkennen.
Dieser verfolgt mit dem Ablauf der Zeiten, durch die Werke der Menschen und meistens iiber
die Erwartungen hinaus sein eigenes Ziel, und alles, auch die entgegengesetzten menschlichen
Interessen, lenkt er weise zum Heil der Kirche"4,

Tatsichlich leben wir in einer Periode eines ungeheuren Umbruchs, wohl des grofiten
seit der Reformation. Er wurde durch das Vaticanum II eingeleitet. Wiren die Schleu-
sen auf dem Konzil nicht gedffnet worden, hitte es vielleicht zu einem noch viel

! Fiir den Hinweis auf die sprachlichen Zusammenhinge bin ich besonders Herrn Prof.
Dr. Robert Schroeter, Bochum, von der Abt. fiir Philologie verpflichtet.

2 S, Friedrich Kluge / Walter Mitzka, Etymologisches Worterbuch der deutschen Sprache
(Berlin 1%1963), 171; fiir den Hinweis auf die Bedeutung dieses Wortes, den mir Herr
Prof. Dr. Richard Schaeffler, Bochum, gegeben hat, bin ich besonders dankbar.

2 Bei vielen Gelegenheiten sprach der Papst davon. Eine solche Auferung fiel z. B. auch
anlidBlich einer Ansprache an die Bischéfe und Dechanten der Ditzese Linz am 25. April
1973, an der ich selber teilnahm.

4 Mario von Galli / Bernhard Moosbrugger, Das Konzil und seine Folgen (Frankfurt 1966),
25. Vgl. auch ,,Humor und Weisheit Johannes des Guten”, gesammelt von Henri Fresquet
(Frankfurt 1965), 93.
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gefihrlicheren Dammbruch kommen konnen. Die Kirche erntete fiir ihr mutiges Vor-
gehen auf dem Konzil von mancher Seite Lob und Tadel. Die negativen Stimmen
bedienen sich immer einer gréferen Lautstirke als die positiven. Zwei Gruppen von
Kritikern stehen sich extrem gegeniiber. Den einen geht der Anpassungsprozef viel zu
langsam, und die anderen befiirchten, es konne alles in Zweifel gezogen werden und
dann zusammenbrechen. Vereinzelt — gar nicht selten von solchen, die auBerhalb der
Kirche stehen — wird sie auch gelobt, weil sie, wie man sagt, nichts iiberstiirzt und so
zum allgemeinen Wohlbefinden der Menschheit durch ihr heute vielerorts erkennbares
Bemiihen um den Weltfrieden maf8geblich mitbeitrigt.

Was sagt dazu die Kirchengeschichte? Sie kann tatsichlich in dieser Lage Hilfen an-
bieten, und zwar ganz im Sinne des Wortes ,,relever”, indem sie

1. aufrichtet und stiitzt,

2. noch immer vorhandene Schwichen aufzeigt und

3. ehrliches Bemiihen anerkennt.

Die Kirchengeschichte befindet sich dabei in einer besonderen Lage. Sie ist ndmlich
einerseits theologisches Fach und andererseits historische Wissenschaft. Sie ist in der
Theologie sozusagen das , Fenster zur Wirklichkeit, zur Welt”. In der systematischen
Theologie wird uns Wissen dariiber verabreicht, wie alles sein sollte. In der Kirchen-
geschichte erfahren wir — allerdings auch nur in Anniherungswerten —, wie es wirk-
lich gewesen ist. Sie hat die Aufgabe, zusammen mit der Bibelwissenschaft aufzu-
zeigen, wie Christi Lehre in der Zeit verwirklicht wurde. Damit gewinnt sie auch eine
kritische Funktion. Im Sinne des Galaterbriefes (bes. 5,6) hilft sie uns niimlich zu
unterscheiden zwischen sdayyéhov und negirops, zwischen der Frohbotschaft und
der Beschneidung, die aus menschlicher Uberlieferung kommt. Dabei wird gerade die
Kirchengeschichte fiir Tradition ein besonderes Verstindnis haben kénnen und miissen;
bei aller Hochschitzung der Uberlieferung aber auch immer zugeben, daf Tradition
iiberpriifbar und aufhebbar ist. Fiir die Kirchengeschichte gilt das gleiche wie fiir die
Historie im allgemeinen, iiber deren Bedeutung sich Friedrich Nietzsche im Vorwort
zum 2, Stiick der ,,Unzeitgemifen Betrachtung” duflerte: , Gewif}, wir brauchen Histo-
rie, aber brauchen sie anders als der verwdhnte MiiBiggénger im Garten des Wissens
sie braucht, mag derselbe auch vornehm auf unsere derben und anmutslosen Bediirf-
nisse und Note herabsehen, d. h. wir brauchen sie zum Leben und zur Tat, nicht zur
bequemen Abkehr vom Leben und von der Tat oder gar zur Beschénigung des selbst-
siichtigen Lebens und der feigen und schlechten Tat’.

Weil der Gegenstand der Kirchengeschichte die von Christus gestiftete Kirche ist —
also eine sichtbare geschichtliche Gréfle —, die nicht blof aus den wahrhaft Gliubigen
und Pridestinierten besteht, weil die Kirchengeschichte das ,Divinum” und das
,JHumanum” in der Kirche aufzeigt, genauer im ,,Humanum’ das ,Divinum”, ist ihre
theologische Komponente klar erkennbar. Da die Kirchengeschichte sich der historisch-
kritischen Methode bedient und daher vor allem an die Quellen gebunden erscheint,
handelt es sich bei ihr auch um Geschichtswissenschaft im engeren Sinne des Wortes.
Jenseits der Quellen beginnt nimlich der Roman®. Auch die Kirchengeschichte mufl
sich daher zunichst mit der gewissenhaften und genauen Erhebung der Tatsachen
beschiftigen und muB sich anschlieBend den Sinnzusammenhingen zuwenden, d. h.
die Ideen, die hinter dem Geschehen stehen, aufzudecken versuchen. Der umgekehrte
Weg wire Geschichtskonstruktion, nicht Geschichtsforschung.

8 Vom Nutzen und Nachteil der Historie fiir das Leben (erstmals erschienen Leipzig 1874),
jetzt zugiinglich in Friedrich Nietzsche, Werke, Kritische Gesamtausgabe, 3. Abt., I. Bd,,
hg. v. Giorgio Colli / Mazzino Montinari (Berlin - New York 1972), 241.

8 Vgl. Hubert Jedin in seiner Gastvorlesung an der Herz-Jesu-Universitit in Mailand am
5. April 1967; verdffentlicht in ,Kirchengeschichte heute”, hg. von Raymund Kottje (Trier

1970), 81.
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1. In dieser Zeit der Krise kann also unsere Wissenschaft tadelnde, aber auch aner-
kennende Beitrige leisten. Unsere Disziplin vermag der Kirche, wenn sie sich ange-
schlagen fiihlt, Hilfe zu bieten, damit sie sich immer tapfer in die Hohe richtet, neuen
Mut faSt und frohen Herzens ihre Blicke in die Zukunft wendet. Nach dem hohen
Ansehen, das die Kirche in der unmittelbaren Nachkriegszeit hierzulande genossen
hat, setzte eine riickldufige Bewegung ein, die z. B. in der abnehmenden Zahl der
Kirchenbesucher Ausdruck findet, wenn wir auch bemerken miissen, daf8 derartige
Beobachtungen sicherlich noch kein letztes Auskunftsmittel iiber den wirklichen Grad
der Religiositit sind. Die Kirche wird heute wieder offen angefeindet, ihre Privati-
sierung, ja Abschaffung verlangt, ihre Auferungen zu aktuellen Fragen der Sittlich-
keit in der Offentlichkeit werden hiufig abgelehnt. Sie wird beschimpft und ver-
spottet. Wenn der katholische Geistliche Shtjefen Kurti in Albanien wegen Spendung
der Taufe zum Tode verurteilt wird, 18st das keineswegs allgemeine Entriistung wegen
Verletzung der Religionsfreiheit aus. Man nimmt davon kaum Notiz. Wer am Roten
Platz in Moskau Bibeln verteilt, wird verhaftet, allerdings — wie die Zeitungen berich-
ten — nur voriibergehend. Die Gewissensfreiheit wird in nicht wenigen Lindern grau-
sam unterdriickt. Kaum jemand regt sich dariiber auf. Man darf sich keinen Tduschun-
gen hingeben: das &ffentliche Ansehen der Kirche war schon groBer. Was sagt dazu
die Kirchengeschichte?

Perioden der Verfolgung und Unterdriickung haben der Kirche aufs Ganze gesehen
manchmal besser getan als solche der Ruhe, des damit verbundenen Wohlstandes und
der Versuchung zur Macht. In der Auseinandersetzung mit der griechischen Philosophie
war die junge Kirche der Sklaven und Ungebildeten lebensgefdhrlich bedroht. Aus
diesem Kampf entstand jedoch eine Begegnung, der wir die theologische Reflexion der
zum Teil geistig sehr bedeutenden Kirchenviter verdanken. Die zeitweise blutigen
Verfolgungen im Romischen Reich fithrten der Kirche in der Folgezeit im allgemeinen
bessere Anhiinger zu als die Zeit nach der Konstantinischen Wende, die das Einstrs-
men vieler Opportunisten zur Folge hatte.

Die harte Bedringnis, die u. a. die Iren durch die Englinder seit der Reformation,
die man ihnen aufzwingen wollte, erlebten, hatte auch ihre guten Wirkungen. Viele
Auswanderer nach Ubersee, die irischer Herkunft waren, haben vor allem in Nord-
amerika den Boden fiir die katholische Kirche bereitet.

Die Franzdsische Revolution forderte der Kirche viele Opfer ab. Nicht wenige ihrer
Vertreter mufiten in die Verbannung gehen oder wurden guillotiniert. Man denke an
die schredklichen Septembermorde des Jahres 1792. Die Revolution fraf schlieflich
auch ihre eigenen Kinder auf. Jean Baptiste Gobel, der aus dem Elsafl stammende und
im Germanikum ausgebildete Bischof von Paris, war einer der ersten Geistlichen,
der den Eid auf die Zivilkonstitution leistete. Er erschien am 7. September 1793 im
Konvent, legte Sffentlich seine geistlichen Abzeichen nieder und nahm drei Tage
spiter in Notre-Dame am Fest der Géttin Vernunft teil. Als Robespierre wieder die
Existenz eines hochsten Wesens und die Unsterblichkeit der Seele beschliefen lief,
wurde der gewesene Bischof wegen Atheismus zum Tode verurteilt und am 13. April
1794 hingerichtet. Er hat allerdings auf dem Weg zu seiner Exekution an der Pforte
des Gefingnishofes reumiitig die Absolution erbeten’. Die Franzosische Revolution
hat aber andererseits geholfen, daf das franzdsische Staatskirchentum iiberwunden
wurde und da8 das Ideal der Freiheit, auch der Religionsfreiheit, sich selbst in nicht-
katholischen Lindern durchgesetzt hat.

Wir diirfen also hoffen, dal auch unsere Zeit eine Klirung herbeifiihrt, die uns reifer
macht und unseren Blick schirft fiir die Unterscheidung zwischen dem edayyéiiov
und der megirops). Solange in der innerkirchlichen Auseinandersetzung die Botschaft

7 Vgl. Andreas Steinhuber, Geschichte des Kollegium Germanikum-Hungarikum in Rom,
II. Bd. (Freiburg i. Br. 21906), 230—232.
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des Herrn im vollen Umfang bejaht wird, braucht uns nicht bange zu sein, im Gegen-
teil, der Herr ruft uns wie den Aposteln im Schiff wihrend des Sturmes am See
Genesareth zu: ,Was seid ihr so furchtsam, habt ihr noch keinen Glauben?” (vgl.
Mk 4, 40, Mt 8, 25 u. Lk 8, 25). Wir haben uns seit der Reformation in der Theologie
weithin auf die Bewahrung des ererbten Glaubens vielfach in der Sicht von damals
beschrinkt, die Mauern befestigt, den Besitzstand gesichert. Oberster Grundsatz
schien zu sein: ,,nihil innovetur”.

Natiirlich hat die Tradition ihren Wert. Wir diirfen sie nicht einfach iiber Bord wer-
fen, aber es besteht kein AnlaB, sich aufzuregen, wenn von Zeit zu Zeit alte Zopfe
abgeschnitten werden, damit nicht durch allzuviel Tradition die Botschaft Christi
iiberwuchert wird. Die Kirchengeschichte vermag uns Hilfen zu bieten, so da wir das
Zeitbedingte an der Kirche zu erkennen vermdgen, es dort, wo es zweckmiBig ist,
anerkennen, aber auch rechtzeitig die Kraft haben, davon abzusehen. Die Kirchen-
geschichte zeigt uns, dafl sich die Kirche wiederholt im Verlauf ihrer Geschichte recht-
zeitig an der Botschaft Christi selber aufrichten konnte.

Ambrosius von Mailand sah es als selbstverstindlich an, da8 Germanen, die Christen
geworden waren, auch den Anschluf an das Imperium Romanum suchen sollten.
Darum ermunterte er die Markomannenkénigin Frigitil, die sich zum Christentum
bekehren wollte, ihren Gemahl zu iiberreden, er mége mit den Romern Frieden schlie-
en, wie uns Paulinus im 36. Kapitel der Biographie des Ambrosius berichtet8,

Hundert Jahre spater hat die Kirche bereits Anschluf8 an die jungen Germanen gefun-
den. Chlodwig lieB sich taufen (498 Reims). Odoaker verabschiedete sich von Severin
(476) und zeigte damit seine Verbundenheit mit der Kirche. Die Symbiose von Chri-
stentum und Germanentum hat zu jener Ausformung der Kirche gefiihrt, die sich
bald darauf im ,Heliand” offenbarte. Das sicherte ihr lange Zeit auch den Zugang
zum Gemiite ihrer Gliubigen. Freilich hatte dies auch eine Verquickung mit der Welt
von damals zur Folge, die bald darauf den Protest weiter Kreise hervorrief. Man denke
an die aus der Kirche hinausgewachsenen Bewegungen der Katharer und Waldenser,
vergesse aber auch nicht Franz von Assisi, Klara, Anton von Padua und Bonaventura,
die sich bemiihten, den Geist der Armut und Gewaltlosigkeit in der Kirche lebendig
zu erhalten. Die Riickbesinnung auf die Botschaft Christi hat auch in dieser Zeit viele
Nichtchristen dazu befihigt, von der Macht inneren Abstand zu bewahren. Selbst in
der neueren Zeit haben wir solche Beispiele erlebt. Im nachhinein erkennen wir z. B.
Klar, daf der Kirchenstaat im Umfang von 1815 der Kirche heute mehr Belastung als
Hilfe wire; daf das Niichternheitsgebot vor der hl. Kommunion zwar ein Zeichen
tiefer Ehrfurcht, aber nicht géottlicher Einsetzung war — die Beispiele lassen sich leicht
vermehren.

2, Das Wort ,relever” bedeutet auch ,,sich kritisch duBern”, ja ,tadeln”. Wenn wir uns
eine offene Sprache erlauben, die aber keineswegs verletzen will, so folgen wir damit
u. a. Joseph Lortz, der bei seinem ersten Vortrag im Dienste der Una Sancta nach dem
zweiten Weltkrieg im Zusammenhang mit den Ursachen der Reformation #uflerte:
»Wir iiben die Kritik wohl an der Kirche, aber wir sprechen sie nicht aus gegen die
Kirche, sondern fiir sie, die unsere Mutter ist, aus der wir leben, beten und opfern”®.

8 Migne, PL 14 (Parisiis 1882), 42; vgl. Jean Mesot, Die Heidenbekehrung bei Ambrosius
von Mailand (= Bd. VII der Supplemente der Reihe NZM) (Schéned</Beckenried 1958), 55.

% Die Reformation als religitses Anliegen heute, 4 Vortrige im Dienste der Una sancta
(Trier 1948), 34; vgl. in der jiingsten Zeit eine durch die kath. Nachrichtenagentur , Prensa
Asociada” von Spanien verdffentlichte Predigt des Bischofs Gabino Diaz-Merchan von
Oviedo, in der dieser sagte: ,Eine konstruktive Kritik der Glidubigen an ihrer Kirche ist
notwendig und das Fehlen einer innerkirchlichen Kritik kann ein Zeichen fehlender Liebe
zu Christus und der Kirche sein” (Kath.-Press, Nr. 107, v. 9. 5. 1973, 6).
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Die so hartnickig festgehaltenen Strukturen der Kirche stéren nicht wenige Gemeinde-
mitglieder. Am Vaticanum II waren deutlich zwei entgegengesetzte Stromungen
spiirbar. Die eine wird durch das Dekret ,,Apostolicam actuositatem” iiber das Aposto-
lat der Laien vertreten, fiir das Bischof Franz Hengsbach (Essen) dreimal als Bericht-
erstatter beim Konzil aufgetreten ist. Es steht fest, daf alle Glieder der Kirche zum
Apostolat berufen sind. Freilich muff dieses Apostolat der Gesamtkirche eingeordnet
sein. Daher ist diese Zusammenarbeit zwischen den verschiedenen Apostolatsunter-
nehmungen in geeigneter Weise von der Hierarchie zu regeln!®. Die andere Tendenz
zeigt eine episkopalistische Ausrichtung. Die Bischéfe empfanden ihre ,,potestas colle-
gialis una cum papa” als gebiihrenden Machtzuwachs!!, ebenso wie die Abschaffung
der Unterscheidung zwischen absetzbaren und unabsetzbaren Pfarrernt®. Eine Verinde-
rung der Strukturen ist also zum Teil erfolgt, aber nur auf der unteren Ebene. Erhal-
ten geblieben ist klar der Zentralismus. Wenn auch bescheidene, nur in einer bestimm-
ten Hinsicht klar gezielte Ansiitze zur Internationalisierung der Kurie nicht zu ver-
kennen sind, zeigen doch z. B. die in jiingster Zeit verdffentlichten Normen fiir die
Bestellung der Bischfe!3, wie man in Zukunft verfahren will. Die Schliisselstellung
des oft zu wenig informierten, der Landessprache nicht immer in ausreichendem Mafe
michtigen Nuntius wurde zementiert.

Warum die Angst vor einer breiteren Streuung des Wahlrechtes, wie sie schon z. B.
Bischof Josef Strofmayer beim Vaticanum I gefordert hat'4? Offenkundige Mibriuche
sollten von vornherein durch geeignete Bestimmungen ausgeschlossen werden. So
miifite u. a. das Eingreifen des Staates, vor allem diktatorischer Systeme nicht nur des
Westens, sondern auch des Ostens, verhindert werden oder die Wahl eines Mannes,
dessen guter Ruf nicht iiber jeden Zweifel erhaben ist. Warum sollte man nicht bei der
Beurteilung der Kandidaten von jenen Eigenschaften ausgehen, die schon in Tit 1,
5-9 und 1 Tim 3, 1-7 genannt werden? Wieso setzt iiberhaupt hier eine solche Ver-
geBlichkeit ein? Die Kirchengeschichte kénnte bei einer Umgestaltung des Systems
tatsichlich wertvolle Hinweise bieten.

Im 1. Jahrtausend erfolgte die Wahl der Bischéfe und auch der Pipste durch Klerus
und Volk!5, War es nicht ein guter Griff, als der Katechumene Ambrosius in Mailand
(374) oder der frithere Manichder Augustinus in Hippo (395) oder der verheiratete
Synesius von Kyrene in der Ptolemais (410) gewihlt wurden? Die meisten hl. Bischéfe,
die jetzt im Kalendarium der Kirche stehen, stammen aus dem 1. Jahrtausend, u. a.
Ulrich von Augsburg, der erste pépstlich kanonisierte Heilige. Gewif8, Mibriuche bei
der Wahl haben vor allem in der Westkirche zu einer Beschrinkung des Wahlrechts

10 Art. 23—26, verdffentlicht in: Das II. Vatikanische Konzil, Konstitutionen, Dekrete und
Erlduterungen, lateinisch und deutsch, Teil II. Erginzungsband zum LThK® (Freiburg
1967), 668—685; vgl. dazu auch Einleitung und Kommentar von Ferdinand Klostermann,
ebd., 585—701.

11 Art. 4, Decretum de pastorali episcoporum munere in ecclesia, vielfach nach den Anfangs-
worten ,,Christus Dominus” zitiert, ebd. 152 f.

12 Art. 31, ebd. 212—215; vgl. zu diesem und dem Vorhergehenden Einleitung und Kom-
mentar von Klaus Mérsdorf, ebd. 127—247.

13 Normae de promovendis ad episcopale ministerium in ecclesia Latina, verdffentlicht in:
AAS 64 (1972), 386—391.

14 Bei der Generalkongregation am 24. Jidnner 1870 gelegentlich der Besprechung des Schemas
de episcopis; vgl. Johann Friedrich, Geschichte des Vatikanischen Konzils III (Bonn 1887),
463, und Theodor Granderath / Konrad Kirch, Geschichte des Vatikanischen Konzils II
(Freiburg 1903), 173—175; vgl. dazu die Beitrige von Heribert Schmitz, in TThZ 79 (1970),
230—249, und Giuseppe Alberigo, Rudolf Schnadcenburg, Hervé-Maria Legrand, Anton
Weiler in: Concilium 8 (1972), 477—489, 494—500, 528—532, sowie z. B. Franz Nikolasch,
Bischofswahl durch alle, Konkrete Vorschlige (Graz 1973).

15 Vgl. den jlingsten Aufsatz von R[oger] Gryson ,Les élections ecclésiastiques au Ille
siecle” in: RHE 68 (1973), 353—404.
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auf den hoheren Klerus gefiihrt. Die Kardinile iibernahmen die Papstwahl!® und die
Domkapitulare die Besetzung der Bischofsstiihle!”, soweit sich das der Papst nicht
selbst vorbehalten hatte!8,

Das von Christus grundgelegte und schon seit der Zeit der Apostel vorhandene Amt
der Vorsteher in der Kirche hat erst allmihlich seine Entfaltung erfahren, und zwar
nicht zuletzt in Nachahmung weltlicher Herrschaftsformen®®. Es wire gewif ein
Unrecht anzunehmen, nur der Machthunger habe zur Machtentfaltung beigetragen.
Die Verkiindigung des Evangeliums zu sichern, war das urspriingliche Bestreben. Im
Laufe der Zeit aber lieB man sich doch auch von den Kindern dieser Welt in nicht
geringem Maf8 anstecken. Weil die weltlichen Herrscher auf Lebenszeit ihr Amt aus-
iibten, wurde diese Auffassung auch ins Kirchenrecht iibernommen. Paul VI. hat zwar
fiir sich selbst eine Altersgrenze auf Grund eines eingeforderten Votums abgelehnt??,
aber doch den Bischéfen?® und Kardinilen Altersgrenzen gesetzt??, die vielfach die
Bischéfe dann auch ihren Pfarrern vorschrieben?s,

Spriche nicht manches dafiir, kirchliche Vorsteher nur auf Zeit zu wihlen? Freilich
sollte es eine Periode sein, in der der Erwihlte ein Programm entwickeln kann und
nicht von der Gunst seiner Wihler abhiingig ist. Meiner unmafigeblichen Meinung
nach wire an etwa 10 bis 12 Jahre zu denken. Das hiitte nicht nur den Vorteil, da

16 Njkolaus II. iibertrug auf der Lateransynode im April 1059 den Kardinalbischifen das
Vorschlagsrecht, anschlieSend sollten die ,,clerici cardinales” beigezogen werden, ,reliquus
clerus et populus ad consensum novae electionis accedant”’; s. Quellen zur Geschichte des
Papsttums und des rémischen Katholizismus, hg. v. Carl Mirbt/Kurt Aland I (Tiibin-
gen %1967), 278—280, Nr. 540; MG, LL Sect. IV, Constitutiones imperatorum (Bero-
lini 1897), 382, bzw. Mansi XIX (Firenze 1774, Nachdrudk Graz 1960), 903; vgl. Hans
Georg Krause, Das Papstwahldekret von 1059 und seine Rolle im Investiturstreit (= Studi
Gregoriani VII, Roma 1960); im Kanon ,Licet de vitanda” wurde unter Alexander III.
auf der 3. Lateransynode 1179 die 2/3-Majoritit der Kardindle festgelegt, von den ande-
ren Wihlern war nicht mehr die Rede, siche Mirbt/Aland, 305, Nr. 590; Decreta Con-
ciliorum oecumenicorum ed. Josephus Alberigo, Perikles - G. Joannou, Claudius Leonardi,
Paulus Prodi, Hubertus Jedin (Basileae 1962), 187; Corpus iuris canonici ed. Emilius
Friedberg 11 (Leipzig 1879, Nachdrudk Graz 1955), 51; Mansi XXII (Firenze 1770, Nach-
drudk Graz 1961), 217 s.; Gregor X. hat auf dem II. Konzil von Lyon (1274) durch die
Dekretale ,Ubi periculum maius” die Papstwahl im Konklave angeordnet: siche Mirbt/
Aland, 455 f, Nr. 744; Alberigo, 290—293; Friedberg, II, 946—949; Mansi XXIV (Firenze
1780, Graz 1961), 82—86; vgl. zum Ganzen vor allem Pldchl I (Wien 21960), 134—138,
312—317, und IIf (Wien 1959), 113—125.

17 Alberigo, 179, u. Mansi XXI (Firenze 1776, Nachdruck Graz 1961), 533.

18 Klemens VI. reservierte sich z. B. am 5. Mai 1343 alle Bistiimer und eintriglicheren
Abteien: Acta Pataviensia Austriaca I, hg. v. Josef Lenzenweger (Wien 1974) 212; Ber-
nard Guillemain, La cour pontificale d’Avignon 1309—1376 (Paris 21966), 104—107 u.
Gluillaume] Mollat, Les papes d’Avignon (1305—1378) (Paris 1°1964), 42; Clement VI.
(1342—1352), Lettres closes, patentes et curiales, publ. par Eugéne Déprez I/1 (= Biblio-
théque des Ecoles frangaises d’Athénes et de Rome, 3, serie, III/1), (Paris 1901), 39, n. 173.

19 Bernhard v. Clairvaux ermahnte in , De Consideratione” Papst Eugen IIl. und warnte ihn
vor der Macht. Wenn er diese wahrnehme, dann miisse er ihm zurufen: ,In his successisti
non Petro, sed Constantino”: Mirbt/Aland, 302, Nr. 584, u. PL 182 (Parisiis 1862), 776.

20 Wenn die ,,periti” jedoch die Befiirchtung aussprachen, eine Resignation des Papstes kdnne
zum Schisma fiihren, haben sie doch auch — natiirlich ohne es zu wollen — ein gewisses
Miftrauen gegeniiber dem eventuell zuriicktretenden Papst zum Ausdruck gebracht, denn
f,s Bhinge ja nur von diesem ab, ob er sich zu einer schismatischen Aktion mifbrauchen
iefe.

21 Die zunichst beim Konzil im Art. 21 des Dekretes iiber die Hirtenaufgabe der Bischéfe
in der Kirche ,,Christus dominus” (veréffentlicht in: LThK, Das II. Vatikanische Konzil,
Dokumente und Kommentare, Teil II [Freiburg 1967], 187) in noch unbestimmter Weise
angedeutete Altersgrenze wurde durch das Motu proprio ,Ecclesiae sanctae” vom 6. Aug.
1966, Art. 11, auf 75 Jahre festgelegt: AAS 58 (1966), 762.

22 Motu proprio ,Ingravescentem aetatem” vom 21. Nov. 1970: AAS 62 (1970), 810—813.

2 Z, B. fiir die Erzdizese Paderborn mit einer Verfligung vom 1. Mirz 1971: Kirchliches
Amtsblatt fiir die Erzdiézese Paderborn, Jg. 114 (1971), Stiick 5, Nr. 72/1V.
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man Vorsteher, die sich als ungeeignet entwickelten, wieder verabschieden konnte,
sondern daf# auch Amtstriiger, die schwer unter der Last ihrer Verantwortung tragen,
sich mit Anstand zuriickziechen konnten, wenn sie sich der Sache nicht mehr gewachsen
fithlten. Kalamititen, wie sie z. B. der halsstarrige Papst Urban VI. (1378—1389) der °
Kirche in besonders schwerer Zeit bereitet hat, so da ihm alle Kardinile davongelau-
fen sind und er fiinf von ihm neu ernannte glaubte hinrichten lassen zu miissen, weil
sie ihn unter Kuratel stellen wollten?, wiren vielleicht der Kirche erspart geblieben.
GewiB3, iibereilte Verinderungen herbeizufiihren, wire nicht klug und der Kirche, die
in Jahrhunderten denkt, nicht zuzumuten.

In den meisten Lindern Europas ist aber schon mehr als 50 Jahre die republikanische
Staatsform eingefiihrt, und die geistlichen Fiirstentiimer in Deutschland sind bereits
170 Jahre — nicht sehr zum Verdruf der romischen Kurie — sikularisiert. Es wire also
an der Zeit, alle herrscherlichen Formen der Ausiibung des Hirtenamtes einer Uber-
priifung zu unterzichen.

Natiirlich ist hinsichtlich der Verkiindigung der Frohbotschaft immer wieder eine
Anpassung der Form an die gegebenen Verhiltnisse erforderlich. Sie erfolgt in unserer
Zeit jedoch sehr zégernd. Bei aller Hochschitzung der scholastischen Philosophie, der
wir beachtliche Denkleistungen und die Erklirung vieler mit Theologie zusammen-
hiingender Begriffe und Probleme verdanken, muf zugegeben werden, daf8 die Men-
schen unserer Tage nicht mehr in solchen Kategorien denken. Ist es also wirklich so
verwerflich, wenn z. B. fiir den Vorgang, den das Lateranense IV durch die adjek-
tivisch-partizipielle Form von ,transsubstantiatio” wiedergibt®® unter der Aufrecht-
erhaltung des gleichen Inhaltes, ein anderes Wort gesucht wird, das den Menschen
unserer Tage den Zugang zu diesem Geheimnis erleichtert? Wolfgang Beinert fragt
z. B., ob man nicht dafiir , transsignificatio” sagen kénnte2,

Fachausdriicke oder historische Feststellungen von Konzilien sind nicht direkt Gegen-
stand dogmatischer Definition. Das Konzil von Trient erklirte in seiner 14. Sitzung
u. a. ilber das Buflsakrament: Die geheime sakramentale Beichte wurde von den
heiligen und altehrwiirdigen Vitern mit grofler Ubereinstimmung empfohlen; sie
wurde von Anfang an in der Kirche geiibt?”. Bernhard Poschmann konnte nachwei-
sen, daB8 in der Kirche der ersten Jahrhunderte die Privatbeichte keineswegs als gebo-
ten angesehen wurde?8, Es ist also wiinschenswert, daff wir in Zukunft noch mehr
Krifte dafiir einsetzen, die Botschaft Christi in einer unserer Zeit verstindlichen
Sprechweise darzubieten. Hiitte man z. B. dem , Hollindischen Katechismus” trotz zu-
gegebener Mingel nicht doch eine positivere Einstellung fiir dieses der Sprache unserer
Tage so entsprechende Glaubensbuch entgegenbringen konnen2?? War es noch nicht

* Franz X. Seppelt / Georg Schwaiger, Das Papsttum im Spitmittelalter und in der Renais-
sance (= Franz X. Seppelt, Geschichte der Pipste IV) (Miinchen 21957), 191—193 u. 204.

% Cap. 1: ,Jesus Christus, cuius corpus et sanguis in sacramento altaris sub speciebus panis
et vini veraciter continentur transubstantiatis, pane in corpus, et vino in sanguinem”:
Mirbt/Aland 312, Nr. 602; Alberigo 206 u. Mansi 22, 981 s.

2 Neue Deutungsversuche der Eucharistielehre und das Konzil von Trient (mit ausgezeich-
neten tabellarischen Zusammenstellungen), in: Theologie und Philosophie, Jg. 46 (1971),
342—363; Zum Beispiel Transsignifikation, Skizze iiber die Méglichkeit und Notwendigkeit
dogmatischer Neuinterpretation, in: ThPQ 118 (1970), 313—326, und Die Enzyklika , Myste-
rium fidei” sowie neue Auffassungen iiber die Eudharistie, in: ThQ 147 (1967), 159—176.

27 Cap. 5: Ceterum, quoad modum confitendi secreto... a sanctissimis et antiquissimis
Patribus magno unanimique consensu secreta confessio sacramentalis, qua ab initio
ecclesia sancta, usa est, fuerit semper commendata.” Alberigo 682, und Concilium Tri-
dentinum, ed. Societas Goerresiana (Friburgi 1961), VII/1, 349 s. _

28 Zuletzt Poenitentia secunda (Bonn 1940, Neudruck 1964); darauf hat H. Jedin in der
bereits erwihnten Gastvorlesung (s. Anm. 6) 42, bes. hingewiesen.

% S, Erklirung der Kardinalskommission iiber den ,neuen” Katechismus vom 15. Oktober
1968: Erginzung zur Glaubensverkiindigung fiir Erwachsene, Deutsche Ausgabe des
Holldndischen Katechismus (Freiburg 1969), 5—14.
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genug, daB Hermann Schell in Wiirzburg? mit seinen bahnbrechenden Veroffent-
lichungen ebenso wie Nivard Schl6gl** und Anton Giinther von Wien auf den , Index
librorum prohibitorum” gekommen sind®® und Galileo Galilei nach seinem Widerruf
zu lebenslanger Konfinierung verurteilt wurde33, um von Beispielen aus dem Mittel-
alter nicht zu reden? Gott sei Dank ist heute der Typ des allwissenden Theologen im
Absterben begriffen34,

3. Nicht nur kritische Stellungnahme kennt die Kirchengeschichte, nein auch dankbar-
anerkennende und lobende.

Hinsichtlich der Beurteilung der Reformation sind wir in unseren Tagen doch einen
bedeutenden Schritt vorwirts gekommen. Augustin Bea, der nach seinem Riicktritt
als Rektor des Romischen Bibelinstituts auch zur Uberraschung des Jesuiten-Generals
noch zum Prisidenten des Sekretariats zur Férderung der Einheit der Christen und
zum Kardinal erhoben wurdes, und im deutschen Sprachgebiet Josef Lortz haben in
dieser Hinsicht Verdienste erworben3, die nicht immer gentigend anerkannt wurden.

Nach 400 Jahren ist das Gesprich zwischen den christlichen Konfessionen des Abend-
landes, nach 900 Jahren das mit christlichen Konfessionen des Morgenlandes wieder
in Gang gekommen. Die Erkenntnis, da8 1054 beim endgiiltigen Sichtbarwerden des
Bruches mit der morgenlindischen Kirche beide Teile Schuld auf sich geladen haben,

3¢ Mit Dekret vom 15. Dezember 1898 wurden folgende Biicher zensuriert: ,Die Katholische
Dogmatik in 6 Biichern”; ,Der Katholizismus als Princip des Fortschritts”; , Die mog-
liche Wahrheit des Christentums in 4 Biichern” sowie ,Die Neue Zeit und der alte
Glaube, eine culturgeschichtliche Studie (Index librorum prohibitorum, hg. im Auftrage
Pius XII. [1948], 431).

31 Mit Dekret vom 16. November 1921 bzw. 17. Mai 1922 wurden die Werke zensuriert:
»Die heiligen Schriften des neuen Bundes” und ,Die heiligen Schriften des alten Bundes”,
1. Bd.: (ebd. 432).

32 Mit Dekret vom 8. Jidnner 1857 wurden folgende Werke indiziert: ,,Euristheus und Hera-
cles, metalogische Kritiken und Meditationen”; ,,Die Juste-Milieus in der deutschen Philo-
sophie gegenwirtiger Zeit”; ,Peregrin’s Gastmahl, ein Idylle in eilf Octaven aus dem
deutschen wissenschaftlichen Volksleben mit Beitrdgen zur Charakteristik europdischer
Philosophie in alter und neuerer Zeit”; ,Siid- und Nordlichter am Horizont speculativer
Theologie, Fragment eines evangelischen Briefwechsels”; ,Der letzte Symboliker, eine
durch die symbolischen Werke nach J. A. Mohler's und F. C. Beur’s veranlalite Schrift,
in Briefen”; ,Thomas a Sucrupulis, zur Transfiguration der Personlichkeits-Pantheis-
men neuester Zeit”; ,Vorschule zur speculativen Theologie des positiven Christen-
thums und Briefe, 1. Abtheilung: Die Creationstheorie; 2. Abtheilung: Die Incarnations-
theorie”; ,Janus-K&pfe, fiir Philosophie und Theologie” (zusammen mit Johann Heinrich
Pabst herausgegeben) und ,Lydia, philosophisches Taschenbuch als Seitenstiick zu A.
Ruge’s ,Akademie’” (zusammen mit Johann Emanuel Veith herausgegeben); vgl. dazu
Eduard und Maria Winter, Domprediger Johann Emanuel Veith und Kardinal Friedrich
Schwarzenberg. Der Giintherprozef in unverdffentlichten Briefen und Akten (Wien 1972)
(= Usterr. Akademie der Wissenschaften Phil. Hist. Klasse, Sonderband 282/2); vgl.
Index, 207; Joseph Pritz, Glauben und Wissen bei Anton Giinther (= Wiener Beitrige
zur Theologie IV), Wien 1963, u. ders., Wegweisung zur Theologie, Briefe Anton Giinthers
an Johann Nepomuk Ehrich mit einer Einleitung (= Wiener Beitrige zur Theologie,
XXXVII), Wien 1971.

38 Friedrich Dessauer, Der Fall Galilei und wir — Abendlindische Tragtdie (Frankfurt* 1957).

3¢ Man fiihlt sich an solche bei der Lektiire des Tagebuches von Anne Frank (Frankfurt
341972, 83) erinnert; sie schildert Frau von Daan, eine arme jiidische Mitgefangene: ,Die
gnidige Frau . . . redet . . . ohne Punkt und Komma, ob jemand zuhort oder nicht,
dafiir interessiert sie sich nicht, darauf kommt es nicht an. Sie ist iiberzeugt, dafl ihre
goldenen Worte fiir jeden ein Vergniigen sind.”

35 14, Dezember 1959: AAS 52 (1960), 11.

38 Besonders durch seine Geschichte der Reformation, die in 1. Auflage 1939/40 in Miinster
erschienen ist und deren 4. erst nach lingerem, durch kuriale Stellen verursachtem Zégern,
1948 erscheinen durfte; die 5. Auflage ist 1962 herausgekommen.
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ist heute ebenso deutlich?? wie die andere, daf das religitse Anliegen der Reformation
zu wenig anerkannt wurde%. Gegenseitige Verketzerung ist heute Gott sei Dank
nicht meht an der Tagesordnung. Hier hat die Kirchengeschichte einen bedeutenden
Beitrag zur Verstindigung geleistet. Die Tiibinger Schule hat ein Verdienst, das nicht
iibersehen werden kann3®®, Damit wurde jene Haltung iiberwunden, die sich noch lange
nach der Glaubensspaltung z. B. in der Verdffentlichung der ,Magdeburger Centurio-
nen” auf evangelischer Seite® und auf katholischer durch die ,,Annales ecclesiastici”
offenbarte?!.

Ein weiterer Pluspunkt: Auch in der Frage der Volkssprache beim Gottesdienst sind
wir ein gutes Stiick vorangekommen, wenn wir jetzt auch deutlich erkennen, daB der
Zugang zu Texten, die einer ganz anderen Mentalitit entstammen, auf diese Weise
noch nicht automatisch gesichert ist. Wer hiitte aber z. B. vor Jahren gedacht, daf der
Kanon der hl. Messe einmal in der Landessprache gebetet werden diirfte? Gerade auf
diesem Gebiet der Volkssprache hat sich eben klar die Kenntnis durchgesetzt, daf
Christus zu diesem Zwedk keine spezielle Sprache vorgeschrieben hat. Zu bedauern ist
nur, da8 man sich erst so spit zu dieser Erkenntnis durchgerungen hat, daB man erst
so spit auf die Kirchengeschichte gehért hat. Zur Zeit der Reformation wire das eine
Hilfe Ffiir die von beiden Seiten gewiinschte Einheit gewesen42.

Oder denken wir an den Akkommodations- und Ritenstreit in Indien und China. Beim
Jiingsten Gericht médhte ich nicht in der Haut des in den Fernen Osten entsandten
pépstlichen Legaten Charles Thomas Maillard de Tournon stecken?s. Wenn es damals
gelungen wire, diese Vilker fiir das Christentum zu gewinnen, wie ganz anders kénnte
die Situation der Kirche im Fernen Osten sein!

Die Beschiftigung mit der Mission liBt uns einen weiteren Fortschritt erkennen. Die
Kirche glaubte lange Zeit, sich bei der Evangelisation auf die Unterstiitzung weltlicher
Miéchte verlassen zu miissen. Die Férderung der Mission durch Charles Richelieu sollte
vor allem den Interessen der ,grande nation” dienen. Die Titigkeit der Kirche in
Zentral- und Siidamerika unter dem Patronat Spaniens und Portugals war #hnlichen
Gefahren ausgesetzt; dort wurden z. B. Einheimische zum Teil nicht zum Priestertum
zugelassen®®. Das hat sich inzwischen geiindert. Gerade Pius XI. war es, der sehr
energisch fiir die Heranbildung eines einheimischen Klerus eingetreten ist. In unserem

376, z. B. die Begegnung zwischen Papst Paul VI. und Patriarch Athenagoras in Jerusalem
wihrend ihrer Pilgerfahrt vom 4. bis 6. Jinner 1964 ins Heilige Land, und die gegen-
seitige Aufhebung des Bannes vor 10 Jahren.

*8 Vgl. das schon in Anm. 9 zitierte Buch von Joseph Lortz.

3 S, Peter Stodkmeier, Kirchengeschichte in der katholischen Tiibinger Schule, in: Kirchen-
geschichte heute, 95—111.

40 Dje ersten 8 Bde. behandelten die Zeit bis 1460 und erschienen in Basel 1559—1574.

41 Caesar Baronius behandelte die Zeit bis 1198 in 12 Bdn, die zwischen 1588 und 1607 in
Rom erschienen; Oderico Raynaldi behandelte den Zeitraum von 1198 bis 1566 in 9 Bdn.
(Romae 1646—1677), den Giacomo Laderchi bis zum Jahre 1571 (Romae 1728—1737)
weiterfiihrte; Augustin Theiner fiihrte in 3 Bdn. die Darstellung der Jahre 1572—1585
(Romae 1856) hinzu und gab dann das bisherige Werk vom Jahre 1—1571 in 37 Bdn.
neu heraus (Parisiis 1864—1883), das vorher u. a. schon Giovanni Domenico Mansi in
38 Bdn. verbffentlicht hatte (Lucca 1738—1759).

42 Luther forderte die Volkssprache z. B. im ,Sermon von dem neuen Testament, das ist
von der heiligen Messe” (1520): WA VI, 362 (= Luthers Werke in Auswahl, hg. von
Otto Clemen, 1, Berlin °1959, 308) und in ,De captivitate Babylonica ecclesiae”
(1520): ebd., 524 (= Clemen, aaO., 457); Luther wurde dann aber wegen der Schwarm-
geister, die ungestiim die Volkssprache verlangten, etwas zuriidkhaltender (fiir diese Hin-
weise bin ich Herrn Prof. Dr. Johannes Wallmann, Bochum, verpflichtet).

4 Francis A. Rouleau, Maillard de Tournon, Papal Legate at the Court of Peking, in:
AHSI 31 (1962), 264—323.

446, Josef Glazik, Der Missionsfriihling zu Beginn der Neuzeit, in: Reformation, Katholische
Reform und Gegenreformation (= Handbuch der Kirchengeschichte, hg. v. Hubert Jedin,
Bd. 4). (Freiburg 1967), 605—649.
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Jahrhundert hat sich die Mission von den kolonialen Michten getrennt, und es konnte
eine eigene Hierarchie zielbewuBt aufgebaut werden.

Der Fortfall des groflen Kirchenstaates hat von einer anderen Seite her die iibernatio-
nale Stellung der Kirche und des Papstes besser sichtbar gemacht. Die Kirche bemiiht
sich sogar um Gespriche mit Lindern, in denen die atheistische Lebensanschauung
vorherrscht und durch die einzige Staatspartei vorgeschrieben wird. Ob mit Erfolg —
wird sich zeigen. Wir kénnen Erzbischof Agostino Casaroli nur wiinschen, dafl es ihm
gelinge, mit der Klugheit eines Ercole Consalvi auch dessen Erfolge zu ernten. Uber-
legen wir uns, wie lange wir den Kirchenstaat alter Prigung harinickig verteidigt
haben, fast so, als ob es von Christus so angeordnet worden wire®. Die Konstanti-
nische Filschung muflte u. a. als Beweis herangezogen werden®, auf die sich selbst
ein so berithmter und gescheiter Mann wie Innozenz III. berufen hat, obwohl sie schon
Kaiser Otto III. zwei Jahrhunderte zuvor rundheraus als Filschung abgelehnt hatte.
Trotz der Zweifel, die Nikolaus von Kues und Lorenzo di Valla angemeldet haben,
hielt man an der Richtigkeit ihres Inhalts noch bis zur Mitte des 19. Jahrhunderts
festd?,

In unseren Tagen aber haben die Pipste durch ihre Friedensbemiihungen, die schon
wihrend des ersten und zweiten Weltkrieges bemerkbar wurden, grofe Anstrengun-
gen fiir die gesamte Menschheit entfaltet. Auch Johannes XXIII. und Paul VI. verdie-
nen in dieser Hinsicht unsere volle Anerkennung. Die Kirche tritt in unseren Tagen
nicht nur mit Worten, sondern in der Tat fiir die Unterdriickten und Notleidenden
auf der ganzen Welt ein. Denken wir an die grofen Hilfswerke , Misereor” und
»Adveniat”, die allein von den deutschen Katholiken getragen werden.

All diese Beobachtungen zeigen, daf8 sich unsere Kirche jedenfalls bemiiht, Christi
Programm weiterhin als Richtschnur ihres Handelns zu betrachten — freilich inmitten
aller menschlichen Gebrechlichkeit, die den Weg manchmal verdunkelt hat. Doch das
Licht wurde nie vollends ausgeloscht. Es brannte durch alle Zeiten weiter. Heilige
wie Franz von Assisi, Elisabeth von Thiiringen, Vinzenz von Paul, Maximilian Kolbe
und Edith Stein legen dafiir Zeugnis ab. Das ist begliickend.

Wenn wir also die Relevanz der Kirchengeschichte fiir die Beurteilung der heutigen
kirchlichen Situation einer Priifung unterziehen, dann darf uns ein gemifBigter Opti-
mismus erfiillen. Denn wir konnen erkennen: Die Kirchengeschichte ist auch in dem
Sinne ,,erhebend”, d. h. ,schwer genug, um die andere (negative) Waagschale zu
heben”, relevant fiir unsere Tage. Wir stellen fest: Die Kirche wird weiterhin bestehen
bleiben. Sie hat freilich keinen Garantiebrief fiir ihre dauernde Existenz in Europa.
Audh in Nordafrika gab es seinerzeit blilhende Gemeinden, die lingst untergegangen
sind.
*

Zum SchluB ein Hinweis, eine bescheidene Feststellung. Ich verweise auf jiingst
erschienene Literatur: auf das 1. Heft des 13. Jahrgangs der Zeitschrift ,,Seminarium”
(1973), das dem Thema ,De Historia Ecclesiae in sacerdotali formatione” mit Bei-
trigen u. a. von Friedrich Kempf, Jean Daniélou, Hubert Jedin, Konrad Repgen und
Martino Giusti gewidmet ist; auf das Klein-Buch: ,Kirchengeschichte heute, Ge-
schichtswissenschaft der Theologie”, mit Beitrigen von Norbert Brox, Erwin Iserloh,
Hubert Jedin, Heinrich Lutz und Peter Stockmeier, hg. v. Raymund Kottje beim Pau-
linus-Verlag (Trier 1970); auf Peter Stockmeier, ,Kirchengeschichte und Geschicht-
lichkeit der Kirche”, Vortrag im Rahmen einer Ringvorlesung der Kath.-theol. Fakultit

4 Syllabus, seu collectio errorum modernorum Pius IX.: D 2976.
48 Text bei Mirbt/Aland, 251—256, Nr. 504,
47 Vgl. Horst Fuhrmann, in: DA 15 (1959), 523—540.
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an der Universitit Miinchen, vertffentlicht in: ZKG, Jg. 81 (1970), 145—162; sowie auf
die AuBerungen ,,Zur Aufgabe des Kirchengeschichtsschreibers” von Hubert Jedin und
Joseph Lortz in der TThZ, Jg. 61 (1952), 6578 und 317—327.
Aus diesen Verdffentlichungen entnehmen wir aufs neue: Die Kirchengeschichte ver-
mag wertvolle Handreichungen fiir die Lésung schwieriger Fragen auch in der Gegen-
wart zu geben. Sie kénnte auch zum Thema Zélibat, Unaufléslichkeit der Ehe und
Lehraufsichtsverfahren Beitrige liefern, um nur einige Themen, die gerade im Ge-
_sprich sind, zu nennen. )
Freilich darf die Kirchengeschichte nicht wie eine willfihrige Dirne benutzt werden,
die man nur dann ruft, wenn sie einem zu Willen sein soll. Das war immer schon
die Vorgangsweise autoritirer Systeme. Lésen wir aus den lichten und dunklen Seiten
der Kirchengeschichte das heraus, was uns hilft, schSpfen wir neuen Mut, denken wir
daran, daf die Kirchengeschichte auch fiir die Kirche der Zukunft eine Bedeutung hat.

BERNHARD HARING

Reflexionen zur Erklirung der Glaubenskongregation iiber
einige Fragen der Sexualethik

Die Erklirung Persona Humana (= PH) vom 29. Dez. 1975! hat gemischte Reak-
tionen ausgeldst. Viele Bischdfe und Seelsorger haben die Erklirung lebhaft begriifit,
weil sie iiber einige umstrittene Fragen wiederum Sicherheit in der traditionellen
Lehre gibt. Viele andere, die vor allem auf den Dialog mit der kritischen Generation
bedacht sind, fanden die Erklirung nicht hilfreich. Die weltliche Presse reagierte im
allgemeinen mit Ausdriicken der Verachtung und des Zornes. Die Theologen haben
sich vor allem nach der theologischen Sicht gefragt, die der Erklirung zugrunde liegt.
Ich versuche hier eine grundsitzlich theologische und zugleich pastorale Wertung von
PH. Zuerst soll das Gute und Wahre ins Licht gestellt werden: Das pastorale Grund-
anliegen muf ernst genommen werden (I). Dann frage ich nach den theologischen
Voraussetzungen und den allgemeinen theologischen Anliegen, die sozusagen ,.ne-
benbei” dargeboten werden (II). Dann gilt es, auf die einzelnen Punkte im Blick
auf die Pastoral einzugehen (III).

I

Der Mut, unliebsame Dinge zu sagen

Christus, der Stifter der Kirche, ist der Prophet. Er entlarvt nicht nur die Siinde
einzelner Menschen, sondern vor allem den Ungeist eines Grofteils seines Volkes.
So muff auch die Kirche den Mut haben, den gefihrlichen Tendenzen des Zeit-
geistes zu widerstehen. Sie muf deutlich sagen, daf die menschliche Sexualitit der
Erlosung bedarf. Sie ist Werk des Schopfers, und die Erlésung ist ihr angeboten.
Aber fiir viele Zeitgenossen ist sie ein Idol. Sie wird zu einem Teil der Konsum-
gesellschaft. Tag fiir Tag wird Sex-Konsum durch die Massenmedien und auf den
Umschlagpldtzen der GenuB-Mérkte mit jeder Form des Abschlags angeboten. Zahl-

1 AAS LXVIIl/1976, 77—96.
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lose Psychoanalytiker glauben, ihre Patienten seien nicht befreit und geheilt, so-
lange sie nicht sexuellen Verkehr ohne Gedanken an moralische Normen suchen
konnen. Homosexualitdt wird als Fortschritt gepriesen. Gruppen von Homosexuellen
verherrlichen sich als die Propheten gegen den status quo. Ob es gefillt oder nicht,
die Kirche mu8 fiir die Wiirde der menschlichen Sexualitit, fiir die wahre Sinngebung
ein klares Wort sagen. Sie mufl im Blick auf das Ostergeheimnis des Todes und der
Auferstehung die Wege zu tapferer Keuschheit weisen.

Das ist zweifellos das Grundanliegen des Papstes, der die Verdffentlichung von PH
gebilligt hat, und so mit seiner Autoritit hinter den entscheidenden Anliegen steht.
Die Erklirung schirft die traditionellen Normen ein und mahnt zugleich zu mensch-
lichem Verstehen. In dieser Hinsicht ist die Parallele zur Enzyklika Humanae Vitae
deutlich.

Grundsitzliche Zustimmung und wissenschaftliche Hermeneutik

Verfasser dieses Aufsatzes hat wiederholt in seinen Schriften klare Stellung bezogen
gegen jene Extremisten, die im vorehelichen Verkehr, in homosexuellen Verbin-
dungen wie in der Masturbation iiberhaupt kein moralisches Problem, sondern nur
eine Frage der inneren Freiheit oder der menschlichen Reifung sehen wollten. Es
mufl klar gesagt werden, daf freie homosexuelle Betitigung und freie, bewuflte
Selbstbefriedigung ein moralisches Ubel sind. Der Tendenz zu unkontrollierten
sexuellen Verbindungen junger Menschen muf scharf widerstanden werden. So
wenig man den Tod durch einen langen Schlaf ausprobieren kann, ebenso wenig
kann der geschlechtliche Verkehr zwischen Menschen, die sich nicht ein bindendes
Ja-Wort geben wollen, etwas von der Qualitit echter ehelicher Vereinigung mit-
teilen.

Aber wir konnen uns der Frage nicht verschliefen: Warum wurde ‘PH auch von
ernsten und sittlich hochstehenden Menschen innerhalb und auflerhalb der Kirche so
negativ beurteilt? Warum hat es bei vielen zu einer noch schirferen Ablehnung
lehramtlicher, romischer AuBerungen gefiihrt? Sicher darf der schon bestehende anti-
romische Affekt nicht vergessen werden. Auch eine in jeder Hinsicht ausgeglichene
und wohl formulierte Erkldrung hitte auf eine Mauer des Mifitrauens stoSen kén-
nen. Leider gibt jedoch PH in seiner Formulierung und Akzentsetzung auch wohl-
wollenden Lesern Anla zu Reserven gegeniiber der zugrunde liegenden theologischen
und anthropologischen Richtung.

Es bedurfte nicht der Indiskretion eines der Redakteure des Dokumentes, der andere
Theologen der Glaubenskongregation nannte, die zu einer Verwisserung beigetra-
gen hitten2. Auch so ist deutlich, da es zu einem nicht ausgewogenen Kompromif3
zwischen einer rigoristischen und einer mehr pastoralen, milderen Richtung gekom-
men ist. Auf der einen Seite wird auf die Humanwissenschaften verwiesen und zu
einer verstehenden Pastoral aufgerufen; ein wirklicher Fortschritt gegeniiber friiheren
Dokumenten scheint hier unleugbar. Dem steht aber die andere Tendenz gegen-
iiber, die verlangt, dal grundsitzlich in diesen Fragen die Prisumption gelte, es sei
schwere Siinde (im Sinn von Todsiinde) gegeben, und zwar in allen Fillen, da es
sich durchwegs um schwere sittliche Unordnung handle (PH n. 9 u. 10). So kann
die Erklirung zu einem Arsenal fiir Rigoristen werden. Was vor allem bedauerlich
erscheint, ist der Mangel an Unterscheidung zwischen ganz verschiedenen Phino-
menen, insoweit Moralitit in Betracht kommt. Darauf miissen wir noch zuriick-
kommen.

2 Der rémische Theologe, der sich indiskreterweise als Hauptredakteur der Declaratio be-
zeichnet, hat auch den Grundtext fiir die vorkonziliaren Schemata ,De ordine morali”,
»De familia, matrimonio et castitate” erarbeitet, die sehr weitgehende Korrekturen erhiel-
ten, aber nicht so viele, daB diese Texte vom Konzil dann diskutiert wurden, obschon sie
allen Bischifen zugesandt worden waren.
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II

Die zugrunde liegende Ekklesiologie und Weltanschauung

Die Erklirung basiert auf einigen theologischen und weltanschaulichen Voraussetzun-
gen, die wohl zum mindesten fiir die eine (rigoristische) Tendenz, wenn nicht fiir
das gesamte Redaktionskollegium theologische Grundanliegen sein diirften.

1) In einem ahistorischen Ton und Sinn wird behauptet, da das Magisterium in
Fragen der moralischen Ordnung immerdar ohne jeglichen Irrtum gelehrt hat (PH
n. 4). Es geht wohl nicht an, das einfachhin als stylus Curiae abzutun. Es geht
um einen Anspruch der Glaubenskongregation, und zwar aufgrund ihrer Rechts-
vorfahren (der HIl. Inquisition und des Hl. Offiziums), wie die Fufinoten zum
mindesten nahelegen. Die Aussagen des Romischen Stuhles scheinen, wie gleich
gezeigt werden soll, nicht einmal einer kritischen Hermeneutik zu bediirfen. Die
Lehre des II. Vatikanums wird in einem Atemzug mit dem von Leo IX. global
approbierten Liber Gomorrhianus® und mit einer ganzen Anzahl anderer Rémischer
Dekrete genanntd. Es wird so getan, als ob das II. Vatikanum einfachhin die
Lehre von Casti connubii approbiert hitte. Die pastoralen Erklirungen wvieler
Bischofskonferenzen zu Humanae Vitae werden nicht beriicksichtigt. Es scheint jene
Infallibilitit und Irreformabilitit Rémischer Dekrete behauptet zu sein, die vom
I. Vatikanum wirksam zuriickgewiesen wurden.

2) In der Verwendung der Hl. Schrift offenbart sich gleicherweise der radikale
Verzicht auf kritische Hermeneutik. Es wird einfachhin behauptet, daf8 die in der
Hl. Sdhrift vorgefundenen Sexualnormen ewig giiltig sind. Zunichst wird richtig
die Ubertreibung einer historizistischen Richtung zuriickgewiesen, die alle sittlichen
Normen nur als Ausdruck einer partikuliren Kultur und eines konkreten geschicht-
lichen Momentes ansehen will (PH n. 5). Aber es scheint gleichzeitig behauptet zu
werden, dal es in der Schrift keine Normen gebe, die nur im besonderen Kontext
notwendig waren und dem Wohl der Person und der Gemeinschaft dienten. Wih-
rend Johannes XXIII. zu Beginn des Konzils so nachdriicklich anerkannte, daR es
tiefschiirfender Untersuchungen bediirfe, um das Bleibende des Glaubensschatzes
von der zeitbedingten Einkleidung zu unterscheiden®, verschlieBt sich PH diesem
Anliegen total. Der Schriftbeweis zeigt in keiner Weise jene Sorgfalt, die man nach
Divino afflante Spiritu erwarten diirfte.

3) Der Traditionsbeweis entspricht genau dem vom Konzil so scharf kritisierten
Schema ,,von den zwei Quellen der Offenbarung”. Vom Geiste und dem Anliegen
von Dei Verbum und Gaudium et Spes des Konzils ist nichts zu spiiren. So wird
z. B. bei Behandlung der Masturbation unproblematisch eine ungebrochene Tradi-
tion behauptet. Und wihrend zugegeben wird, daf kein Beweis aus der Hl. Schrift
erbracht werden kann, wird behauptet, daB die Tradition diesbeziigliche Schrifttexte
recht verstehe, indem sie daraus die (undifferenzierte) Verurteilung der Masturbation
ableite (PH n. 9).

Es wird nicht leicht sein, einen wissenschaftlichen Beweis fiir die Behauptung zu
erbringen, daf8 ,das Magisterium der Kirche im Laufe einer stindigen Tradition
und der moralische Sinn der Gldubigen die Masturbation als zuinnerst schwer siind-
haften Akt angesehen hat” (PH n. 9), zumal wenn man im Sinne der Deklaration
verpflichtet wird, anzunehmen, daf dies ausnahmslos gelte, und zwar allein auf-
grund der Materialitit des Aktes, was immer auch das Motiv sein sollte.

3 Nach dem ,Liber Gomorrhianus” des Petrus Damiani (Migne PL, 145, 159—180) ist jede
Masturbation zur schrecklichen Siinde der Sodomie zu rechnen (1. c. 173).

4 Vgl. Fuinoten 12, 17, 19.

5 Ansprache v. 11. Oktober 1962 vor dem versammelten Konzil. Der entscheidende Text
findet sich in AAS LIV/1962, 792; vgl. auch Gaudium et Spes, n. 62.
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4) In doktrineller Hinsicht ist es zweifellos ein Hauptanliegen von PH, die ,tradi-
tionelle Lehre” wiederum einzuschirfen, wonach im 6. Gebot, einschlieflich aller
Fille der Masturbation, jede Ubertretung von der Sache her eine so schwere Unord-
nung darstellt, da angenommen werden muf — zum mindesten als generelle Pri-
sumption —, da auch subjektiv eine Todsiinde vorliege (PH n. 10)8. Griinde fiir
verminderte Zurechnungsfihigkeit werden zwar anerkannt; aber mit der entschei-
denden Einschrinkung, ,da8 generell das Fehlen schwerer Verantwortlichkeit
nicht angenommen werden darf” (PH n. 9).

Wenn schon generell im 6. Gebot jede Unordnung als so schwer anzusehen ist, daf8
generell Todsiinde prisumiert werden muf, dann versteht man auch, daf die
Erklirung sich weigert, auf ganz wesentliche Unterschiede einzugehen, wie z. B.
auf den radikalen Unterschied zwischen Prostitution, Promiskuitit, vorehelichem
Verkehr von nicht verlobten Personen oder solchen, die bei vagen Versprechen
bleiben und auf der anderen Seite von fest Verlobten, die nur wegen der Ungunst
der Verhiltnisse nicht heiraten konnten. Nur wenn geglaubt werden muS, daf
alles unter die Kategorie Todsiinde fillt, kann man verstehen, daf Bibeltexte, die
direkt nur von Prostitution (insbesondere von Tempelprostitution) und ziigelloser
Promiskuitit reden, als Beweisstellen fiir den vorehelichen Verkehr im engsten
Sinn angefiihrt werden koénnen. Dann versteht man es auch, daf in bezug auf
Masturbation jeder Versuch einer Phinomenologie, die das masturbatorische Syn-
drom herausarbeitet, als nichtssagend zuriickgewiesen werden kann. Dies ist zwei-
fellos die Grundrichtung nicht weniger Aussagen der Deklaration, und zwar so,
daf8 die mehr pastorale Tendenz anderer Aussagen nicht zum Tragen kommt.

5) Die wohlbekannte Sicht des natiirlichen Sittengesetzes, wie sie bei den gegen-
wirtigen Konsultoren der Glaubenskongregation vorherrscht, wird unproblematisch
als die ewige Tradition und Lehre der Kirche dargestellt. Sicher werden auch Texte
des II. Vatikanums herangezogen, die eine mehr personalistische Auffassung nahe-
legen, aber sie sind nicht bestimmend fiir die Gesamttendenz von PH. Dies hiingt
mit dem anderen wichtigen Anliegen der Erklirung zusammen, die Einheitlichkeit
der kirchlichen Tradition einfachhin zu behaupten. Philippe Delhaye hat in einem
interessanten Aufsatz’ auf die Vielschichtigkeit der Theorien vom natiirlichen Sitten-
gesetz hingewiesen, freilich ohne PH diesbeziiglich ausdriicklich zu konfrontieren.
Diese folgt einem physizistischen Verstindnis, das ganz besonders deutlich ist in
bezug auf Masturbation, wie wir noch sehen werden.

Aus der Behauptung: das kirchliche Lehramt (im wesentlichen selbstverstindlich die
Lehrerklirungen des HIl. Stuhles wie die hier besprochene) habe nie geirrt, folgt
mit innerer Logik, da das stindige Suchen nach besserem Verstindnis, wie es z. B.
Gaudium et Spes (Art. 16) betont, nicht in den Blick gefat werden kann. Es ist
alles schon bekannt, frithere Aussagen konnen nicht reformiert werden. Es gibt
keine Unterscheidung zwischen unfehlbaren und fehlbaren, bisweilen zu verbes-
sernden Erklirungen, entgegen dem nachdriicklichen Anliegen des I. und II. Vati-
kanums. Das ahistorische Verstindnis der Schrift, der lehramtlichen Erkldrungen
und der Gegebenheiten der Tradition erlauben keine Auseinandersetzung mit kultur-
geschichtlicher Sicht der Ethik. Selbstverstindlich schlieBe auch ich einen bloSen

Historismus aus.

¢ Vgl. dazu mein Buch ,Siinde im Zeitalter der Sikularisation” (Styria, Graz 1974) 198—203
mit Literaturangaben, die zeigen, da hier durchaus keine einheitliche Tradition zu behaup-
ten ist. Auch wenn eine jahrhundertealte Uberlieferung vorlige, miifte eben doch sauber
unterschieden werden zwischen gdttlicher und menschlicher Tradition.

7, Valori umani e cristiani della sessualitd”, in: L’Osservatore Romano v. 17. Jan. 1976,
1 f. Linger als 2 Wochen erschien fast téglich ein Artikel zu PH; keiner kritisiert die Dekla-
ration offen, aber viele Aussagen enthalten doch indirekt eine Kritik.
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Insbesondere bei den Aussagen iiber vorehelichen Verkehr im genau beschriebenen
Sinn, nimlich von Brautleuten, die fest verlobt sind und an sich geheiratet hitten,
wenn die Ungunst der Umstinde sie nicht daran hindern wiirde, wird die rein
westliche Sicht deutlich. Die alte hebriische und afrikanische Tradition, die den
Gesdhlechtsverkehr fiir fest Verlobte gestatteten, wenn dies unter sozialer Kontrolle
und mit ehelichem Willen geschah, wird nicht beriicksichtigt. Und doch gibt dieser
Tatbestand Fragen an die Exegeten auf, besonders, wenn mit Bibeltexten operiert
wird, die sich gegen Prostitution und teilweise gegen leichtfertigen vorehelichen
Verkehr ohne soziale Kontrolle richteten. Noch schwerer sind die Fragen, die die
Missiologie an die Kirche in bezug auf die stufenweise Anniherung an die unauf-
l6sliche Ehe in den meisten Kulturen Afrikas und in anderen Kontinenten dringlich
an uns stellt.

6) Ein anderes Anliegen, das nicht nur nebenbei durchscheint, ist ein ganz beson-
deres Verstindnis des Verhiltnisses zwischen dem groflen Liebesgebot und den aus
dem Naturgesetz abgeleiteten Normen. Es wird richtig gesagt, daf das Gebot der
Liebe alle anderen Gebote einschlieBt. Aber dann wird gefolgert, da8 das Ubertreten
jener Normen, die aus der #ufleren (im wesentlichen aus der biologischen) Struktur
abgeleitet werden, ohne weiteres gegen die Liebe verstofien, und zwar so schwer,
dafl generell Todsiinde angenommen werden miisse. Das Problem ist jedenfalls nicht
so einfach, wie der Text von PH es nahelegt. Nehmen wir z. B. das Besorgen
von specimina von Sperma durch Massage fiir Samenuntersuchung, sei es mit dem
Ziel der Heilung der Unfruchtbarkeit oder der rechtzeitigen Feststellung eines
Krebses. Fufinote 19 verweist auf zwei Ansprachen von Pius XIL, in denen dies als
unsittlich bezeichnet wird. Es wird aber schwerfallen, zu zeigen, daf dies aus der
Sinnbedeutung und den zu erwartenden Folgen wirklich ein Verstof oder gar ein
sehr schwer siindhafter Verstof gegen die wohlgeordnete Nichstenliebe ist. Soweit
ich es beurteilen kann, geht die generelle Tendenz in heutiger Moraltheologie —
mit guter Stiitze in einem guten Teil der Tradition — weithin in die entgegengesetzte
Richtung. Die objektive Norm muf8 erarbeitet werden im Blick auf die Liebe, ndmlich
ob ein bestimmtes Verhalten entweder aus seinem Sinngehalt oder aber aus seinen
Folgen als der geordneten Liebe entgegengesetzt angesehen werden miisse.

Das Gottesbild der Deklaration

Die Frage nach dem Gottesbild ist der entscheidende Mafistab, mit dem jede Theolo-
gie zu messen ist. Haben ;sich die Verfasser von PH diese Frage beéwufit gestellt?
In den vergangenen Jahren und Jahrzehnten haben sich viele Theologen, die von
den enormen Ausmaflen der Glaubenskrise vor allem der kritischen Generation wach-
geriittelt sind, der Unterscheidung zwischen mehr oder weniger schweren Wund-
siinden und Todsiinde im Blick auf die Fundamentaloption zugewandt. Dabei wur-
den auch Erkenntnisse der Tiefenpsychologie beachtet. Wie kann ein einzelner Akt,
auch wenn er Gottes Gebot in beachtlichem Ausma8 iibertritt, die ewige Verdammung
von einem unendlich giitigen Gott verdienen? Muf8 oder darf angenommen werden,
dafl die Entscheidungen eines ringenden Menschen, wenn er im Einzelakt versagt,
aus jener Tiefe kommen oder in jene Tiefe vorstofien, in der der Mensch sich letztlich
seinem umfassenden Ziel zuordnet?

Ich wei aus langer seelsorglicher Erfahrung, da8 die leichtfertige Beurteilung jeg-
licher Masturbation und Zhnlicher Siinden als Todsiinden in vielen ehrlich streben-
den jungen Menschen den Glauben an den von der Hl. Schrift gelehrten Gott der
Liebe ertdtet hat. Andere haben, um weiterhin an den Gott der Liebe und an die
in Christus gebrachte Heilsfiille glauben zu kénnen, mit Schmerz die Kirche verlas-
sen. Viele dngstliche Seelen waren stindig vom Gedanken geplagt, sich im Stande
der Todsiinde zu befinden, und rigoristische Moralisten und Beichtviter bestirkten
sie in ihrer Angst. Nur so kann ich es verstehen, daf mir nach Verdffentlichung
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von PH so viele Briefe zuflogen, die von verzweifelter Angst und Glaubensnot
sprechen.

In einem Zeitalter, in dem die Kirche zur Erkenntnis gekommen ist, daf das
Massenphinomen des Atheismus wenigstens teilweise mit ,einer irrefithrenden
Darstellung der Lehre” zusammenhingt®, muff Moraltheologie in diesem Punkt
duferst sensibel sein. Es darf keinen Augenblick vergessen werden, daf die Rede
von Todsiinde, insbesondere von Todsiinden der Kinder, eine Rede iiber Gott ist.

Viele Theologen kamen zur Uberzeugung, da ein Jugendlicher, zumal wenn er im
ganzen auf dem Weg zum Guten und zu sittlicher Reife voranschreitet, nicht so
leicht annehmen darf, eine Todsiinde begangen zu haben. Auch bei dem durch-
schnittlichen Erwachsenen, der generell die Gebote Gottes ernst nimmt und sich auf
einer ansteigenden Linie der Entwicklung befindet, diirften einzelne Akte des Ver-
sagens nicht leicht als Todsiinden angesehen werden. Damit soll nicht gesagt sein,
daB die Ubertretung ernster Gebote nicht ein schwerwiegendes Ubel ist. Mit der
breiteren Tradition wird deshalb heute in der Moraltheologie gewohnlich ,schwere
Stinde” nicht einfach mit Todsiinde identifiziert. Analog zu Krankheiten konnen
Whundsiinden eine geringere oder groSere Gefahr bedeuten.

Sicher kann nicht geleugnet werden, dal einzelne Schriftsteller (unter ihnen auch
Moraltheologen) in der Reaktion gegen den Rigorismus zu weit gegangen sind und
behauptet haben, der Mensch kénne kaum oder iiberhaupt nicht in einem einzelnen
Akt seine Grundrichtung idndern und sich einer Todsiinde schuldig machen. Dem-
gegeniiber sagt PH meines Erachtens zurecht: ,Es ist falsch zu behaupten, daf8
einzelne Akte fiir sich nicht Todsiinde sein kénnen” (n. 10). Aber die Theologen
der Glaubenskongregation werden kaum hoffen kénnen, Zustimmung zu finden,
wenn sie allem zum Trotz lehfen, daf generell Todsiinde angenommen werden
muB,, wenn immer irgendein Gebot Gottes in ernster Sache mit Uberlegung iiber-
treten wird (ebenda). Selbstverstindlich lieBe sich dieser Aussage ein annehmbarer
Sinn abgewinnen, wenn das Wort ,mit Uberlegung” sorgfiltig abgewogen
wiirde®. Es muf sich schon um einen solchen Grad der Freiheit und Uberlegtheit
handeln, der eine sonst vorhandene gute Grundintention radikal verindert und
in seiner Schuldhaftigkeit im Verhiltnis zu ewiger Verdammung steht. Und hier
ist PH nun eindeutig: Es miisse zum mindesten in Sachen des 6. Gebotes, und
insbesondere der 3 neu eingeschirften Normen, generell die Prisumption bestehen
bleiben, da Todsiinde vorliege.

Wird angenommen, da z. B. beziiglich der Masturbation generell Todsiinde ver-
mutet werden soll, so diirfte man nicht umhin kénnen, Ahnliches noch nach-
driicklicher zu behaupten in bezug auf Wahrhaftigkeit, Verantwortung fiir den guten
Namen anderer, Erfiillung der Pflichten zugunsten des sozialen und internationalen
Friedens, Einsatz fiir Gerechtigkeit auf allen Ebenen. Wie viele Christen diirften
dann hoffen, im Stande der Gnade zu sein? Oder will das Dokument allem Fort-
schritt in der Moraltheologie zum Trotz nur dem 6. Gebot eine Sonderstellung
zuweisen? Das diirfte in klarem Widerspruch zu der Moralpredigt der Propheten und
Christi sowie zum sittlichen Empfinden der miindigen Christen von heute stehen.

Wir diirfen uns Gott nicht wie einen schwichlichen Urgroflvater vorstellen, der alles
hingehen lift. Wir miissen entschieden seinen Willen suchen und um unser und
unserer Mitmenschen Heil besorgt sein. Aber Gott ist auch nicht ein richender
Oberpolizist, der leichthin mit ewigen Hbllenstrafen droht. Gute Eltern werden
nicht leicht annehmen, daf ihre Kinder sich von ihnen abwenden, wenn sie
Schwachheitssiinden (wie etwa eine Masturbation, um von physiologischen Span-

8 Vgl. Gaudium et Spes, n. 19.
? Vgl. zu dieser Frage mein schon genanntes Buch ,,Siinde im Zeitalter der Sikularisation”,
173—195.
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nungen frei zu werden) begehen. Ein Appell an die moralische Verantwortung
sollte nicht so leicht mit Todsiinde operieren. Schwere Wundsiinden, eine Kette von
schweren Wundsiinden, die allmihlich zum Verlust der guten Fundamentaloption
fithren konnen, sind schon etwas sehr Ernstes. , Allzu straff gespannt zerspringt
der Bogen.”

PH verweist auf den Brief Leos IX., in dem er den liber Gomorrhianus des Petrus
Damiani als die reine von jedem Irrtum freie Lehre autorisiert. Ich habe mir die
Miithe genommen, den so als irrtumsfrei deklarierten Liber Gomorrhianus zu lesen.
Ich kénnte sicher nicht an jenen Gott glauben, der dort durchscheint. So wird z. B.
darin die Anweisung gegeben, daB ein Kleriker, der einem Jungen einen Kuf
gegeben hat, ,0ffentlich ausgepeitscht, kahl geschoren, schindlich mit Speichel
im Gesicht besudelt, mit eisernen Ketten gefesselt, sechs Monate lang in engem
Kerkerverlies gequilt werden solle”19, Es geht mir hier nicht um die Frage, ob
es weise war, sich in der Erklirung iiber einige sexuelle Probleme auf die feierliche
Gutheifung des liber Gomorrhianus durch einen Papst zu berufen. Wahrscheinlich
haben die Redaktoren sich nicht die Miithe genommen, diese schreckliche Sdhrift zu
lesen. Mein Anliegen ist dies: Allzu leicht — so ganz generell — Todsiinden anzu-
nehmen, ist fiir mich schlimmer als von Menschen angespuckt, geschunden und
gefesselt zu werden. Wenn dies aber im Namen Gottes wegen eines blofen Kusses
oder einer blofen Not-Masturbation verordnet wird, dann geht es um fundamentale
Fragen nach dem Gottesbild. Keine kirchliche Erklirung darf heute auch nur einen
Augenblick vergessen, daf der traditionelle Glaube in die Krise geraten ist, und
zwar nicht zuletzt durch eine Morallehre, die allzu leicht Todsiinden prisumiert.

Eine alle verpflichtende Theologie?

Die Neueinschirfung der traditionellen Normen beziiglich des vorehelichen Verkehrs,
der Homosexualitit und der Masturbation wiirde mir keine Schwierigkeiten bereiten,
wenn diese nicht in dem eben aufgezeigten Gesamtzusammenhang und mit offenbar
restaurativen Tendenzen gekoppelt wire. Es spricht in der Erklirung nicht die vor-
konziliare Theologie, sondern eine ganz bestimmte vorkonziliare Theologie, die sich
mit ganz dhnlichen Formulierungen und Akzentsetzungen in den beiden Vorlagen
,,De ordine morali” und ,De familia, matrimonio et castitate” dem Konzil
prasentiert hat, aber nicht einmal der Diskussion in den Plenarsitzungen fiir wiirdig
befunden wurde. Auch dort, wo das II. Vaticanum zitiert wird, hat es keinen Einflul
auf die Logik und die Perspektive.

Das am meisten iiberraschende Moment ist jene triumphalistische Sprache, die nicht
zuzugeben vermag, da die Kirche gerade auch in sexuellen Fragen nicht immer eine
abgewogene Sicht, geschweige denn eine fiir alle Zeiten annehmbare Normenlehre,
beziiglich Sexualitit und Ehe lehramtlich vorzulegen wufite. Die Erklirung zwingt
— leider — die Theologen, diese Tatsache ins Bewufltsein zu rufen, und zwar nicht
um die Zustindigkeit des Magisteriums in Frage zu stellen, sondern um seiner
Glaubwiirdigkeit zu dienen.

Die Bischéfe werden nachdriicklich aufgefordert, dariiber zu wachen, daf8 die in PH
vorgelegten Prinzipien und Normen treu festgehalten und gelehrt werden und daf
diese gesunde Doktrin in den Seminarien und theologischen Fakultiten gelehrt wird,
und zwar, ,weil die Kirche mit Sicherheit weif3, daf sie (nimlich die Prinzipien
und Normen) in vollstindiger Harmonie sind mit der gottlichen Schépfungsordnung
und mit dem Geiste Christi und damit mit der menschlichen Wiirde” (PH n. 13).

Eine freimiitige und absolut ehrliche AuBerung der Uberzeugung nicht nur der
Theologen, sondern auch der Seelsorger und der Laien, ist zweifellos notwendig,
um zu wissen, ob alle Prinzipien dieser Erklirung so vollstindig in Harmonie sind

10 Migne PL 145, 174.
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mit dem Geiste Christi und mit dem moralischen Sinn der Gliubigen. War zur Zeit
Leos IX. die Kirche als Ganze so absolut sicher, daf8 der liber Gomorrhianus die
reine Lehre sei, die mit dem Geiste Christi iibereinstimme? Wieviele reife Christen,
und vor allem Erzieher, werden das Prinzip annehmen, das in PH zweifellos
zentral ist, nimlich daB die Prisumption dafiir steht, da jeder einzelne Akt, der in
beachtlicher Sache die hier gekennzeichnete Gottesordnung iibertritt, eine Todsiinde
ist und daf es in bezug auf Masturbation keine parvitas materiae gibt?

I
Ist vorehelicher Verkehr immer fornicatio (Hurerei)?

Die Vorlagen der deutschsprachigen gemeinsamen Synoden beziiglich Fragen der
Sexualmoral zeichnen sich durch den esprit de finesse aus. Sie sind pastoral, und
darum unterscheiden sie die verschiedenen Phiinomene, um zu einem glaubwiirdigen
Dialog mit dem kritischen Menschen von heute zu kommen. Kann das auch beziig-
lich PH gesagt werden, wo die Erklirung vom vorehelichen Geschlechtsverkehr
redet? Ich habe selbst in verschiedenen Verdffentlichungen gegen die Erlaubtheit,
d. h. gegen die Behauptung der sittlichen Gutheit des vorehelichen Verkehrs Stel-
lung genommen!!. So stimme ich selbstverstindlich global PH zu. Aber es stimmt
mich besorgt, wenn der duBerste Fall, nimlich die animo maritali vollzogenen Akte
von fest Verlobten, die nur wegen der Ungunst der #ueren Verhiltnisse noch nicht
heiraten konnten, mit genau den gleichen Argumenten verurteilt werden, wie die
leichtfertige Aufnahme des Geschlechtsverkehrs von seiten junger Menschen, die sich
zwar als Verlobte bezeichnen, aber Ja und Nein noch nicht getrennt haben. Ich bin
weit davon entfernt, den geschlechtlichen Verkehr der fest Verlobten gutzuheifien.
Aber wir kénnen mit ihnen nicht ins Gesprich kommen, wenn wir nicht auf ihre
besondere Notlage eingehen und deutlich anerkennen, da sie den sozialen Aus-
druck ihres Verhiltnisses ja durchaus wollen, und daB es nicht ihre Schuld ist, wenn
sie noch nicht heiraten konnen. Eines der ernstesten Phinomene ist heute, daf
viele junge Menschen weder eine kirchliche noch eine Zivilehe eingehen wollen12,

Wir gehen wohl nicht fehl, da der Mangel an Unterscheidung und das vollstindige
Fehlen einer Phinomenologie aus der Grundvoraussetzung stammt, daf in Sachen
der Keuschheit jede Unordnung so schwer ist, da bei bewuBter Ubertretung immer
die Prisumption besteht, daf auch subjektiv eine Todsiinde vorliege. Demgegen-
iiber ist zu betonen, daf das Zuriikbleiben hinter dem normativen Ideal sehr ver-
schiedene Grade zulit. Es besteht ein himmelweiter Unterschied zwischen (bezahlter
oder unbezahlter) Prostitution, zwischen Promiskuitit, bei der wenigstens ein aus-
gesprochenes affektives Verhiltnis zugrunde liegt, und auf der anderen Seite zwi-
schen eheihnlichem Verhalten jener, die nur wegen der Ungunst der Verhiltnisse
noch nicht heiraten konnten und den zwar irgendwie Verlobten, die jedoch nicht
bereit sind, sich das endgiiltige Ja-Wort zu geben und es sozial zu beglaubigen.

In bezug auf die leider zahlreichen Fille des vorehelichen Verkehrs, bei dem der
feste Ehewille fehlt, bin ich mit der Argumentation von PH durchaus einverstanden.
Ich kenne selbst nicht wenige dieser Fille, die zu schwerer Enttduschung und bis-
weilen zur Versuchung der Abtreibung gefithrt haben. Wenn wir dagegen den
Verlobten der einen und der anderen Art die prophetischen Worte entgegenhalten,

11 Ich verweise vor allem auf meinen Aufsatz ,Voreheliche geschlechtliche Vereinigung”, in:
Theologie der Gegenwart 15 (1972) 63—76, wo ich gegen die Thesen von St. Pfiirtner Stel-
Iung nehme, aber auch auf die Unterscheidung der verschiedenen Phéinomene dringe.

12 Der italienische Text (offenbar der Urtext) spricht in diesem Zusammenhang von ,Ehe-
vertrag” (contratto matrimoniale), indes sich der lateinische Text der im II. Vatikanum
gebrauchten Redeweise vom ,Ehebund” (societas conjugalis) bedient (PH n. 7; AAS
LXVIIV/1976, 84).
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die Paulus zur Verurteilung der Prostitution (vor allem der Tempelprostitution) und
der Promiskuitit verwendet hat, so werden sie sich von uns abwenden. Wenn wir
in Afrika diese Art der Argumentation gebrauchen, kénnen die Missiondre ihre
Koffer packen. Es ist allerdings zu betonen, daf die afrikanische ,Stufenehe”,
die den geschlechtlichen Verkehr vor der endgiiltigen und unwiderruflichen Ratifi-
zierung gestattet, sich sehr unterscheidet vom vorehelichen Verkehr im Okzident,
wo sich die jungen Leute der sozialen Kontrolle und den bisher angenommenen
sozialen Normen entzichen. Die fest Verlobten, deren Heiratswille bekannt ist und
die sich nur an Ungerechtigkeit oder Ungunst der Umstinde wundreiben, miissen
auch diesbeziiglich gesondert behandelt werden.

Pastorale Auflerung zur Homosexualitiit

Nach der Lektiire der undifferenzierten Aussagen iiber vorehelichen Verkehr ist man
nicht wenig iiberrascht, in der Beurteilung des Phinomens Homosexualitit eine klar
anerkannte Unterscheidung zwischen den heilbaren Fillen von Homosexualitit und
von unheilbar veranlagten Homosexuellen zu finden. Ich bin aufgrund des Studiums
einer umfangreichen Literatur zur Uberzeugung gekommen, daf die wirklich unheil-
baren Fille durchaus in der Minderzahl sind!3., Aber anderseits ist noch recht wenig
getan worden, um die Heilungsaussichten wesentlich zu verbessern. PH widerspricht
mit bestem Recht, auch im Blick auf die Wissenschaft, jener Tendenz, die sich in
einem MehrheitsbeschluB der Vereinigung nordamerikanischer Psychiater ausspricht,
nimlich die Homosexualitit als eine der normalen AuBerungen der Sexualitit anzu-
sehen.

Wird die Erklirung so verstanden wie es in einem vielbeachteten Artikel von P. Do-
menico Capone! geschieht, so bleibt geniigend Raum fiir eine nachgehende, hei-
lende und verséhnende Pastoral. Aber dann kann sicher nicht mehr eine unge-
brochene Linie jener Tradition behauptet werden, die sich im feierlich approbierten
Liber Gomorrhianus kristallisiert.

Ein Problem besteht auch hier in bezug auf die Art des Verweises auf die Schrift.
Denn der Vélkerapostel konnte noch nicht um jene Unterscheidung wissen, die PH
nun selbst aufgreift, wonach es homosexuell veranlagte Menschen gibt, die nicht
geheilt werden koénnen. Die Unterscheidung behilt jedoch ihre feste Konsistenz,
wenn wir iiberzeugt sind, daf der durchschnittliche Mensch seine Personlichkeit
durchaus ohne genitale Betitigung seiner Geschlechtlichkeit entfalten kann, falls
ihm infolge der Ungunst der Verhiltnisse der Zugang zur Ehe versperrt ist. Es mufl
uns jedoch klar sein, dal nicht das duBere Gebot, sondern nur die Kraft des Glau-
bens und die iiberreiche Gnade zum Siege fithren kdnnen.

Von Paulus (Rém. Kap. 1) wissen wir, daf auf kollektiver Ebene vor allem eine
Kultur, der die wahre Anbetung Gottes als Herzstiik fehlt, zu dem Massen-
phinomen der Homosexualitit fiihrt. Darum gilt es, frohe Glaubensgemeinschaften
zu fordern, die uns den Geist der Anbetung und Glaubensfreude zuriickgeben. Ich
habe in dieser Hinsicht von erstaunlichen Heilungen angeblich unheilbarer Homo-
sexueller erfahren.

Da ferner nunmehr bekannt ist, wie gerade eine iiberstrenge Sexualmoral mit den
von ihr verursachten Schuldkomplexen und die Darstellung des anderen Geschlechtes
hauptsichlich als Gelegenheit zur Siinde zusammen mit autoritirer Erziehung und
Lieblosigkeit in vielen Familien Hauptursachen der Homosexualitit sind, hitte PH
gut getan, das Gewissen der Glidubigen diesbeziiglich zu schirfen. Dann wiirde nicht
der peinliche Eindruck einer rein punktuellen und individualistischen Moral erwedkt.

13 Vgl. zum ganzen Fragenkomplex meinen Beitrag ,Omosessualitd”, in: Dizionario enciclo-
pedico di teologia morale (ed. Paoline, Roma 31974) 682—689, und mein Buch ,,Der heilende
Dienst” (Griinewald, Mainz 1972) 156—160. .

14, Riflessione sui punti circa I'omosessualita”, in: L'Osservatore Romano v. 29. Jan. 1976.
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Masturbation: Phinomen und Heilung

Wie schon betont, stimme ich mit der Kernerklirung von PH iiberein, insofern klar
und eindeutig Stellung genommen ist gegen die Ansicht vieler, die behaupten, daf8
die Masturbation als moralisch indifferent zu bezeichnen sei, solange sie nicht
exzessiv praktiziert werde und der Gesundheit nicht schade, Das Dokument der
Glaubenskongregation geht jedoch in seinen einzelnen Formulierungen und im
Gesamtton weit iiber den Rigorismus vergangener Zeiten hinaus. Man kann wohl
sagen, dal es das logischeste und systematischeste Lehrstiick darstellt, insofern
alle fritheren rigoristischen Auflerungen dicht zusammengefaft und schlechthin als
die Tradition dargestellt werden. Es bleibt wirklich kein Schlupfloch fiir eine milde
Pastoral offen, solange man an die absolute Irrtumslosigkeit und Irreformabilitit
der AuBerungen des HI. Offiziums glaubt.

Die undifferenzierte Verurteilung der Masturbation umgreift eindeutig auch die frithe
Jugendzeit, und zwar so, da auch hier generell die Prisumption fiir das Gegeben-
sein der subjektiven Todsiinde bestehen bleiben muB. Mildernde Umstinde diirfen
in Einzelfillen herangezogen werden, solange diese generelle Pridsumption nicht
angetastet wird.

Im 1. Absatz wird eine fiir Pidagogen und Moraltheologen wichtige Unterscheidung
als belanglos zuriickgewiesen, nidmlich die Unterscheidung jener Fille, die ein ein-
deutiges masturbatorisches Syndrom zeigen und darum unter dem Namen Ipsation
zusammengefafit werden, von anderen Phinomenen, in denen ein solches Syndrom
nicht vorliegt und wo das Vorkommen von masturbatorischen Nothandlungen in
keiner feststellbaren Weise die Offenheit fiir Ideale, fiir selbstlosen Einsatz und
die Liebesfihigkeit in bezug auf eine eventuelle Ehe gefihrdet. In diesem Punkt
stellt sich PH offensichtlich gegen die heute vorherrschende Auffassung von Moral-
theologen und Erziehern. Ich sehe nicht, wie PH zugunsten der Bedeutungslosigkeit
einer solchen Unterscheidung eine konstante Tradition, das Lehramt der Kirche und
sogar den moralischen Sinn der Gliubigen ins Feld fithren kann. Nach PH ist die
bloBe Materialitit des Orgasmus, wenn aus irgendeinem Grund hervorgerufen, der
letztlich allein entscheidende MaBstab.

Was den moralischen Sinn der Gliubigen betrifft, wird selbstverstindlich kein
Beweis versucht. Zum Beweis fiir die Lehre des Magisteriums und eine konstante
Tradition werden 4 frithere Dokumente genannt: das 1. ist die feierliche GutheifSung
aller Aussagen des liber Gomorrhianus (vom Jahre 1054), das 2. ist das Dekret
des Hl. Offiziums vom 2. Mirz 1679; dann folgen die zwei Ansprachen Pius’ XII.,
in denen er die ,Masturbation” zur Gewinnung von specimina von Spermato-
zoen fiir die Krebsdiagnose oder den Fruchtbarkeitstest verwirft, freilich ohne von
Todsiinde zu sprechen. Es diirfte gerade in diesem Fall schwerfallen, zu glauben,
daf8 das Gewinnen der specimina durch Massage die gleiche sittliche Unwertigkeit
besitzt wie die als Ipsation beschriebene Masturbation oder daf dieses Tun, das
sehr entscheidend zur Behebung der Sterilitit oder zur rechtzeitigen Diagnose und
Behandlung eines Krebses beitragen kann, seinem inneren Sinnziel oder gemif
den vorauszusehenden Folgen ein schwerer Versto gegen Gottes- und Nichstenliebe
sein kann. Hier spielt wiederum der Naturbegriff eine entscheidende Rolle. Mit
den Worten ,was immer das Motiv sein mag”, wird sowohl das innere Sinnziel
der Handlung wie auch die subjektive Intention als mehr oder weniger belanglos
zuriickgewiesen.

Wenn gerade in diesem Zusammenhang behauptet wird, da die Tradition beweise,
daB die Kirche die Schrift recht verstanden habe, wenn sie all das, was hier ver-
urteilt ist, im biblischen Wort ,Unreinheit” wiederfindet, so miissen doch sehr
ernste Bedenken angemeldet werden.
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PH geht auf die Einwinde ein, die von der Soziologie stammen. Ich stimme grund-
siitzlich mit der Aussage von PH iiberein, dal aus statistischen Tatsachen nicht auf
eine sittliche Normalitit geschlossen werden kann. Auch in den schlimmsten Zeiten
der Kirche, als eine groSe Zahl von Kirchenminnern das kirchliche Amt fiir Macht,
Ansehen und Privilegien anstrebte, blieb die Lehre der Kirche fest in der Ver-
urteilung der verschiedenen Formen der Simonie und der selbstischen Verzweckung
des priesterlichen Amtes. Aber es besteht hier doch ein grofer Unterschied: Der
MiBbrauch des heiligen Amtes zur Befriedigung von Eitelkeit, Habgier oder Herrsch-
sucht, ist ein ganz unvergleichlich groBeres sittliches und religioses Ubel als etwa
die Notmasturbation, die nichts anderes sucht als Befreiung von peinlicher Spannung
und damit verbundenen Phantasien.

PH macht es sich allzu leicht in der Zuriickweisung des Einwandes der von der
empirischen Soziologie kommt; denn 1. scheint deutlich zu werden, da die Mastur-
bation bei religis eifrigen Knaben ziemlich gleich hiufig ist wie bei religits uninter-
essierten; 2. sagen uns viele Psychologen, daf sich die Jugendphase der Masturba-
tion gerade bei sehr religitsen und dem Beichtvater sehr gehorsamen Jugendlichen
nicht selten verfestigt. Psychologen erkliren dies durch die ,Erwartungsangst”.
Die lehrende Kirche muB sich wirklich die Mithe nehmen und genau studieren, wie
weit der hier erneut vorgelegte Sexualrigorismus in bezug auf die Sexualhygiene, die
Sexualmoral und die Gesamtentfaltung verheerende Folgen hatte und teilweise noch
hat. Wenn uns all die Ergebnisse der empirischen Forschung zeigen, dafl auch bei
gut katholischen Jugendlichen mehr als neunzig Prozent durch eine Phase der
Masturbation gehen und sie um so schneller iiberwinden, je sachlicher sie von
moralischen Angsten befreit werden — oder frei gehalten werden —, dann klingt
es gerade im Blick auf diese Situation erschreckend, wenn die Prisumption der
Todsiindlichkeit aufrechterhalten werden soll, und zwar unter bewufiter Zuriick-
weisung einer Phinomenologie, die zwischen Ipsation und anderen Situationen
unterscheidet.

Gerade an diesem Punkt stellt sich die Frage, welche Anthropologie und welches
Gottesbild der Deklaration PH zugrunde liegen.

Bis zur letzten Konsequenz

Die zuletzt gestellte Frage wird noch bedringender, wenn schlieBlich nicht nur
behauptet wird, daf die Masturbation (ganz gleich, was das Sinnziel und die
Intention ist) die Verachtung fiir das Gottesgebot in sich schlieBe und daff die Person
so sich von Gott abwende und der Liebe Gottes verlustig werde, sondern auch
zusitzlich die Linie noch weiter gestrafft wird. Nur wenn man sich die Miihe gibt,
die FuBnote 24 nachzupriifen, wird ganz deutlich, was der folgende Satz letztlich
meint: ,,Gemifl der dhristlichen Tradition und der Lehre der Kirche schlieBt die
moralische Ordnung der Sexualitit so hohe Werte menschlichen Lebens ein, daf
jegliche direkte Verletzung dieser Ordnung objektiv schwer siindhaft ist” (PH
n. 10). Die angehingte FuBSnote 24 verweist auch auf Humanae vitae, aber meines
Erachtens zu unrecht, denn im Unterschied zu Casti connubii hat die Enzyklika
Pauls VI. das strenge Urteil iiber die todsiindliche Unordnung jedes einzelnen
Aktes der Empfingnisverhiitung ausgespart. Der andere Hinweis der Fufinote 24
ist jedoch wirklich zur Sache. Es handelt sich um die 40. von Alexander VII. ver-
worfene Proposition, die lautet: ,Es ist eine probable Meinung zu sagen, daf ein
KuB, der um der fleischlichen und sinnlichen Lust willen geschieht, die eine Folge
des Kusses ist, nur eine liBliche Siinde ist, vorausgesetzt, daff die Gefahr einer
weiteren Einwilligung und der Pollution ausgeschlossen ist’15. Rigoristen betrach-

15 DS n. 2060.
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teten demzufolge auch den Kuf8 zwischen Eheleuten als Todsiinde, wenn sie dabei
,Aeischliche und sinnliche Lust” suchen oder geschehen lassen. Ich habe eine
ganze Anzahl von Personen zu beraten gehabt, die nicht oder nur unter enormen
Gewissensidngsten zur Ehe kamen, weil sie bei jedem briutlichen Kuf8 fiirchteten,
feischliche oder sinnliche Lust” gesucht zu haben, obwohl sie sich so zuriick-
haltend verhielten, daff dies zu ernsthaften Zerwiirfnissen mit dem normal denken-
den Verlobten fiihrte. Das war die Folge einer sich an dieser Verurteilung ausrich-
tenden ,Sexualpidagogik”. Weiterhin verweist die Fufinote 24 zuriik auf die
lehramtlichen Belege in Fufinote 17 und 19. So kommt der beriichtigte Liber Gomor-
rhianus nochmals zur Geltung. Wir wissen ja schon, welch unmenschliche Strafen
dort fiir einen bloBen Kufl angedroht wurden.

Wer wie der Verfasser dieser Analyse an die Notwendigkeit der Autoritit in der
Kirche und an die hohe Sendung des Magisteriums der Nachfolger Petri glaubt,
und zudem iiberzeugt ist, da8 gewisse extreme Meinungen in Fragen der Sexual-
moral entschieden zuriicdkzuweisen sind, kann nur traurig sein iiber die vielen
Dinge, die in der Deklaration PH sozusagen ,nebenbei” mitgesagt werden. Nur
wenn diese Besorgnis offen ausgesprochen wird, kénnen wir uns auch gegen die
zahlreichen radikalen Reaktionen wenden, die nun noch viel weiter gehen und in
lautem Chor der kirchlichen Autoritit jegliches Recht absprechen, den Gldubigen in
diesen Dingen Weisungen zu geben. Gar nicht zu reden von den Auswirkungen in
bezug auf den Okumenismus.

Es ist ein Gliik, daf eine ganze Reihe von Episkopaten und vor allem Gesamt-
synoden verschiedener Linder sehr abgewogen und konstruktive Aussagen iiber
Sexualmoral und insbesondere iiber die in PH behandelten Fragen gemacht haben.
Ich wage jedoch jenen zu widersprechen, die dazu raten, man mége sich iiberhaupt
nicht zu PH 4duBlern und sie so in Vergessenheit geraten lassen. Wir kdnnen uns
diese Art von Verdringung nicht leisten, solange wir an die Zukunft der Kirche
und die wichtige Rolle des Rémischen Stuhles glauben.
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GOTTFRIED BACHL

Die Analogie des Weiblichen in der Trinitit*

L

In dem Aufsatz ,Luther als Schiedsrichter zwischen Strauf und Feuerbach”, der bisher
K. Marx zugeschrieben wurde, nach neuesten Forschungen aber mit groBer Wahr-
scheinlichkeit als Arbeit Feuerbachs gelten muf!, heift es zum SchluB: ,,Und es gibt
keinen anderen Weg fiir euch (die spekulativen Theologen und Philosophen) zur
Wahrheit und Freiheit als durch den Feuer-bach. Der Feuerbach ist das Purgatorium
der Gegenwart”2, Dieser Satz gibt mit schoner Klarheit den Anspruch eines Philo-
sophen wieder, dessen friih erwachtes Sendungsbewufltsein® verkniipft war mit dem
Versuch, an der Schwelle einer neuen Epoche die entsprechende umfassende, endgiil-
tige Deutung der Religion, vor allem des Christentums, zu bieten. Feuerbach sah in
seinem Verstindnis der Religion die Vollendung der Aufklirung, die Uberbietung und
Erledigung aller bisherigen Auslegungen; er war iiberzeugt, daB in seinem Werk der
religiésen Uberlieferung des Abendlandes ein Ende gesetzt und iiber Kant, Schelling
und Hegel hinaus ein Wendepunkt der Weltgeschichte ermdglicht war. Mag dieser
Wille zu epochaler Wirksamkeit dramatisch gefirbt und iiber die wirkliche philosophi-
sche Bedeutung gehoben sein durch die feindliche Isolierung, in der Feuerbach leben
mufte, die Entwicklung hat ihm zumjndest darin Recht gegeben, daf aus dem von ihm
gebotenen Kanon an Auslegungskategorien die spitere Religionskritik aller Grade
ihre Methode, ihre Absicht und weithin auch ihre Inhalte nahm. In diesem Sinn
scheint es nicht iibertrieben zu sein, wenn K. Lowith meint, Feuerbachs Lehre sei
,,schlechthin zum Standpunkt der Zeit geworden, auf dem wir nun alle — bewus8t oder
unbewuft — stehen”4,

Es bedarf keines niheren Beweises, da8 es fiir die christliche Theologie keine blole
Fleiaufgabe ist, wenn sie der philosophischen Deutung ihres eigenen Gegenstandes
volle Aufmerksamkeit schenkt; diese kommt aus dem ihr wesentlichen Interesse, die
christliche Botschaft an den Kriterien als wahr zu erweisen, die im Lauf der Epochen
vom menschlichen Denken fiir die Erfassung der Wirklichkeit erarbeitet werden. Die
Theologie kann sich weder damit begniigen, durch eine duBerliche dogmatische Ver-
fiigung die kritische Frage der Philosophie von der christlichen Botschaft wegzuhal-
ten® noch kann sie jenen zuliebe ihr Geschiift aufgeben, die den Kopf — verdrossen

* Vorlesung zur Eréffnung des Studienjahres 1975/76 an der Philosophisch-Theologischen
Hochschule der Ditzese Linz. Zitiert wird nach: Ludwig Feuerbachs Samtliche Werke,
neu hg. v. W. Bolin / F. Jodl, 10 Bde., um 3 Erginzungsbinde (hg. v. H-M. SaB) erw.
2. Aufl,, Stuttgart / Bad Cannstatt (1954—1964) (SW); Ludwig Feuerbach, Werke in 6 Bin-
den, Theorie Werkausgabe (ThWA), hg. v. E. Thies, bisher Bd. 1—4, Frankfurt/M. (1975);
Ludwig Feuerbach, Das Wesen des Christentums (Universal-Bibl. 4571—4577), Stuttgart
(1969) (WdChr).

! ThWA 3, 244—246. 368—372: hier der Nachweis fiir die Verfasserschaft Feuerbachs.

2 ThWA 3, 246.

3 Vgl. seinen Brief an Hegel anliflich der Promotion: ThRWA 1, 353—358; an Daub SW 12,
237; an seinen Vater: ebenda 243—244.

4 Von Hegel zu Nietzsche. Der revolutionire Bruch im Denken des neunzehnten Jahr-
hunderts, Ziirich/Wien (19412) 96; vgl. auch H. Liibbe-H. / M. Saf (Hg), Atheismus in der
Diskussion. Kontroversen um Ludwig Feuerbach, Miinchen (1975), vor allem darin (9—19)
G. Rohrmoser, Warum sollen wir uns fiir Feuerbach interessieren?

5 Der Versuch der dialektischen Theologie (vgl. K. Barth KD 1/2, 304—397) mit Hilfe der
Unterscheidung zwischen Glauben (= Christentum) und Religion (= die iibrigen reli-
giosen Entwiirfe) den Angriff Feuerbachs fiir die christliche Botschaft unschddlich zu
machen, kann nicht iiberzeugen, er bleibt eine grundlose Setzung. Vgl. zur Kritik: R.
Schaeffler, Die Religionskritik sucht ihren Partner, Freiburg/Br. (1974) 32—38; P. Althaus,
Die Wahrheit, Giitersloh (1962%) 138; W. Pannenberg, Das Glaubensbekenntnis, Ham-
burg 1972, 26—28.
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oder ingstlich — in den warmen Sand der Meditation stecken. Da der Zweifel ein
Wurm ist und der unerbittliche Bote des Wahrheitsgewissens, wird er dem Kopf
dorthin folgen kénnen und in dessen selbstverfiigter Enge erst recht seinen Schredken
verbreiten. Wenn sich die Theologie mit ihrem Gegenstand dem Purgatorium kritischer
Fragen ausliefert, wie sie mit epochalem Gewicht von Feuerbach gestellt wurden,
gewinnt sie einen geschirften Blick fiir die Botschaft, die sie auszulegen hat und damit
eine bessere Moglichkeit, sie iiberzeugend zu vermitteln. In diesem Sinn sollen die
Thesen Feuerbachs iiber die christliche Trinitdtslehre méglichst genau zur Kenntnis
gebracht und die daraus folgenden Fragen formuliert werdenS.

I

Was Feuerbach zur Trinitit zu sagen hat, wird nur verstehbar auf dem Grund seines
einfachen und einzigen Satzes iiber das Phinomen der Religion, dessen Variationen
sein theologisch interessantes Werk ausmachen. Der Satz steht im Ganzen der Vision,
die Feuerbach vom Wesen der Wirklichkeit hat: Das wirkliche Sein ist das sinnliche,
konkrete Sein. Die Sinnlichkeit, die ihre Einheit im Geist hat, ist das Wesen des
Menschen, des einzelnen wie der Gemeinschaft. Der sinnliche Mensch ist das Letzte
und Hochste der Wirklichkeit, , Wahrheit, Wirklichkeit, Sinnlichkeit sind identisch’?.
Dem Menschen ist aber diese seine endliche Wirklichkeit in der vollen Identitit nicht
von Anfang an gegenwirtig, sie wird ihm vielmehr erst in einem durch die Geschichte
laufenden ErkenntnisprozeB zuginglich. Der Gang dieser Erkenntnis ist die Riickkehr
des Menschen aus der transzendenten Fremde seiner selbst zu sich selbst. Dal er in
diese Fremde zu seiner sinnlichen Wirklichkeit geriet, ist der Siindenfall schlechthin,
die Urspaltung des von seiner Natur her Einen. In ihr hat sich der Mensch mit sich
selbst entzweit, in dem er sich sein eigenes Wesen in der Annahme einer transzen-
denten Wirklichkeit, Gottes und seiner Welt, gegeniibersetzte. Aus der Not dieser
Welt, die dem Individuum Beschrinkungen auferlegt, die es aus eigener Kraft nicht
zu iiberwinden vermag, erhebt sich der michtige Wille des Menschen zu sich selbst,
sein ,Gliickseligkeitswille”, und setzt die Erfiilllung aller Anspriiche, also sein voll-
kommenes Wesen auBer sich, entduBert sich in ein iiberweltliches, personales Wesen:
das gottliche Subjekt8. Alle anderen Formulierungen wie: Gott als Wesen der Natur,
Gott als Wunschwesen, als Seligkeit, sagen fiir Feuerbach diesen Sachverhalt.

Die auf dem Weg der Projektion entworfene zweite Welt des Jenseits ist also Hlu-
sion, Schein der hiesigen Wirklichkeit. Es ist aber aller Religion eigen, daff dieser
Schein nicht als solcher genommen, sondern fiir die unendlich unterschiedene und
iiberlegene Wirklichkeit gehalten wird, aus welcher der Mensch seine allumfassende
Bestimmung hat. Die Religion im {iberlieferten Sinn ist die fundamentale Tiuschung
des Menschen iiber sich selbst, ,der Schein der Wahrheit ist das Licht der Menge®,
die ihr anhidngt. Religion hat eine von der Entwicklung des Menschen bedingte Not-
wendigkeit, sie ist die kindliche, ganz in das AuBlere und Fremde gelegte Form der
menschlichen Selbstwahrnehmung, insofern ist sie unentbehrlich und von positivem
Erkenntnis- und Lebenswert!®.

Die wachsende Erkenntnis, die der Mensch iiber sich selbst gewinnt, ist die Erkenntnis
der Religion in ihrem Schein-Wesen, also Aufkldrung, in der sich der Mensch zu sich

8 Einen Uberblick zur Reaktion der Theologie des 19. Jh. auf Feuerbach bietet E. Schneider,
Die Theologie und Feuerbachs Religionskritik, Géttingen (1972).

7SW 2, 296; dazu W, Weischedel, Der Gott der Philosophen I, Darmstadt (1971), 393—394.

8 Vgl. WdChr 78; zum Mangel einer eigentlichen Begriindung dieser Urspaltung: G. Rohr-
moser, Die metaphysische Situation der Zeit. Ein Traktat zur Reform des religifsen
Bewufltseins, Stuttgart (1975) 96; F. W. Kantzenbach, Religionskritik der Neuzeit, Miin-
chen (1972), 76—80; G. Niidling, Ludwig Feuerbachs Religionsphilosophie, Paderborn
(19612), 160—196.

® SW 13, 87. 10 SW 8, 261—262,
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selbst befreit. In ithrem Licht nimmt der Mensch wahr, da8 er Gott erkennend nichts
erkannt hat als sich selbst, da er in allen religitsen Vollziigen in und durch Gott
nur sich selbst bezweckt!!; er versteht, wie er in dieser Aufklirungs- und Emanzi-
pationsbewegung ,,immer mehr Gott ab- und immer mehr sich zuspricht12, bis alles
Entiuflerte zuriickgeholt, an die Stelle des Glaubens an Gott der Glaube des Menschen
an sich, an die Stelle des Glaubens das Denken, des Betens die Arbeit, des Jenseits
das Diesseits, des Christen der Mensch getreten ist; bis mit allen Konsequenzen er-
kannt wird, daB ,der einzige Gott des Menschen der Mensch selbst ist“13. Diese
Bewegung miindet freilich in den Atheismus!4, ist aber keineswegs blofle Vernichtung
der Religion, sondern die positive Offenbarung ihrer Wahrheit. ,Ich tue daher der
Religion — auch der spekulativen Philosophie oder Theologie — nichts weiter an, als
daB ich ihr die Augen 6ffne, oder vielmehr nur ihre einwirts gekehrten Augen aus-
wirts richte, d. h. ich verwandle nur den Gegenstand in der Vorstellung oder Ein-
bildung in den Gegenstand in der Wirklichkeit”!5, So ist die neue Philosophie Feuer-
badhs ,,die vollstindige, die absolute, die widerspruchslose Auflésung der Theologie in
die Anthropologie”’6, Das fundamentale Dogma der aus der Aufklirung hervor-
gegangenen neuen Religion heiflt also: Der Mensch ist fiir den Menschen das hachste
Wesen.

Die neue Religion kennt zwei urspriingliche Formen des Vollzuges: 1. das Leben in
der politischen Gemeinschaft, 2. die geschlechtliche Beziehung von Mann und Frau.

Die Aufhebung der Entfremdung ermdglicht die reine, unmittelbare Selbstverwirk-
lichung des Menschen in seinen wesentlichen Bediirfnissen und Anlagen; diese wurden
in der Phase des religitsen BewuBtseins zwar auch beachtet und zu ihrem Redht
gebracht, aber in der Brechung des verdoppelnden Scheins, in der Weise der Entlee-
rung des Menschen in die Fiille der Gottheit. Aufgeklirt sieht und vollzieht der Mensch
die Ganzheit, in die er sich als individuell begrenztes Wesen gestellt sehen muf,
nicht als transzendentes jenseitiges Subjekt, sondern als Unendlichkeit der mensch-
lichen Gattung und der Natur'’, In diesem Rahmen geschieht nun die unverfilschte
Selbstvermittlung des Menschen. Den alles umfassenden Horizont seiner Verwirk-
lichung gibt die Beziehung des Ich zum Du und das darin erwachende Wir: ,,Mensch
mit Mensch — die Einheit von Ich und Du ist Gott”“18, Daher ist die Politik Religion,
in einem Sinn, der alle anderen menschlichen Verhiltnisse umgreift. Der Staat wird
zum Inbegriff aller Realititen, die den freien, miindigen Menschen ausmachen, er ist
die Vorsehung der Menschen, ,,der unbeschriinkte, unendliche, wahre, vollendete gott-
liche Mensch. Der Staat ist erst der Mensch — der Staat der sich selbst bestimmende,
sich zu sich verhaltende, der absolute Mensch®,

Die Einheit von Ich und Du ist urspriinglich und wesentlich, wenn auch in der Klam-
mer des Politischen, geschlechtlich bestimmt. Feuerbach wendet eine schier prophe-
tische, an Heine erinnernde Vehemenz auf, um die — bis jetzt unterdriickte — Bedeu-
tung der Sexualitit fiir das menschliche Sein hervorzuheben. ,Nur der ins ganze und
innerste Wesen dringende Einschnitt ins Fleisch, der Mann und Weib voneinander
geschnitten . . . begriindet oder verwirklicht und versinnlicht erst den Unterschied
zwischen Ich und Du, auf dem unser SelbstbewuSBtsein ruht“?®. Alle Vollziige des
Menschen sind davon durchstimmt, deshalb mu8 das Geschlechtsverhiltnis geradezu
nals das moralische Grundverhiltnis, als die Grundlage der Moral“2! bezeichnet wer-

1 WdChr 77. 13 SW 8, 360.

12 WdChr 78. 14 SW 8, 357—358; 10, 155—156; 13, 139. 387.
18 WdChr 26; Vgl. auch SW 7, 286—287; 8, 29; 10, 344; 13, 309.

18 SW 2, 315. 19 SW 2, 220.

17 Dazu Weischedel o. c. 399—403. 20 SW 10, 269.

18 SW 2, 18; vgl. 13, 90. 21 SW 10, 270.
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den. Der Geschlechtstrieb gewihrt dem Menschen einerseits die héchste Empfindung,
ein unverwechselbares, nicht nur Leben habendes, sondern setzendes Selbst zu sein,
,denn erst in ihm vollendet sich die Individualitit, wiihlt sie sich vollends ins Fleisch
ein, Die Geschlechtsdifferenz ist die Bliite, der Culminationspunkt der Individualitit,
der empfindlichste Punkt, der Point d’honneur der Individualitit, der Geschlechtstrieb
der ehrgeizigste und hoffirtigste Trieb, der Trieb, Schopfer, Autor zu sein. Das hch-
ste Selbstgefiihl hat der Mensch geistig wie physisch nur an dem Punkt, wo er Autor
ist, denn nur da liegt sein Unterschied von anderen, nur an dieser Stelle bringt er
Neues hervor, aufler dem ist er nur ein geistloser, selbstloser, mechanischer Repetent”?2.
Tritt er jenseits dieses Unterschiedes, um sich geschlechtslos zu verwirklichen, verfehlt
er sich und wird sich fremd. Denn ,der Unterschied von Ich und Du, die Grund-
bedingung aller Personlichkeit, alles Bewuftseins, ist nur ein wirklicher, lebendiger,
feuriger als der Unterschied von Mann und Weib”23, Deshalb ist der Mensch mit
dieser hochsten Empfindung des Selbstseins immer verwiesen an das andere Geschlecht.
,JKeine Empfindung ist subjektiver als die geschlechtliche, und doch verkiindet keine
lebhafter und energischer die Notwendigkeit und das Dasein des ihr entsprechenden
Gegenstandes . . .“2%, Im Geschlechtsakt ereignet sich im wirklichsten weil sinnlichsten
Dialog Selbst-Sein und Sein-fiir-den-anderen in der héchsten Form. Mein Gliick wird
nur im Gliick des anderen. Wer vom Menschen sprechen will, muf8 von daher diesem
Grundverhiltnis und seinem Vollzug im Urereignis der geschlechtlichen Vereinigung
sprechen, das heiflt: Der Mensch hat seine konkrete Ganzheit nur in der Familie, denn
die schopferische Liebe von Mann und Frau setzt das Kind. ,Die Anerkennung des
Individuums ist notwendig die Anerkennung von wenigstens zwei Individuen. Zwei
aber hat keinen Schluf und Sinn; auf zwei folgt drei, auf das Weib das Kind“%.
Die vollkommenste Form der Liebe ist jene, die sich im Sakrament des Geschlechtes
ereignet. An keinem anderen Punkt hat der Mensch die Fiille seines Lebens.

Die Freisetzung des Menschen in seinem sexuellen Trieb ist fiir Feuerbach ein Akt
der Emanzipation aus der Uberlieferung des Christentums, das die hirteste religidse
Form der Unterdriickung aller geschlechtlichen Anlage darstellt. Dabei unterscheidet
er scharf und zuweilen héchst polemisch zwischen dem klassischen Christentum der
Alten, in dem die urspriingliche, weltverneinende und jenseitsgldubige Gestalt bewahrt
ist, und dem ,feigen, charakterlosen, komfortablen, belletristischen, koketten, epikure-
ischen Christentum der modernen Welt“®%, Dieses ist die Verfallsform aus jenem,
notwendig hervorgetrieben aus den inneren Widerspriichen zur Wirklichkeit, in denen
sich das Christentum definiert. Aber beide Formen sind Entfremdung des Menschen:
die alte durch die wirkliche Beschneidung an seinem Geschlecht, die moderne durch die
»schindliche Heuchelei”, in der die Giiter und Geniisse dieser Welt recht nah erlebt
werden, zugleich aber die Berufung ,,auf die ewige, allverbindende, unwidersprechliche,
heilige Wahrheit des Wortes Gottes’2? geschieht. Denn in keinem Fall ist der Mensch
in seine Wirklichkeit gesetzt, hat er sein volles, ungeteiltes und unbezweifeltes Selbst-
sein. Es gehort nach Feuerbach in die Definition des Christentums, die freilich von den
Modernen verschimt entzweigedeutet wird, daB die Geschlechtsdifferenz des Menschen
von seinem Wesen auszuscheiden und der Sexualtrieb als solcher zu verneinen ist. Die
Ehe wird nur der Zeugung wegen geduldet, die eigentliche, vollkommene und im

22 SW 8, 449—450.

23 WdChr 158—159.

24 SW 10, 116. 224—225.249—251; 12, 305—306; WdChr 245.
% SW 7, 301; vgl. WdChr 261.

26 WdChr 9.

21 WdChr 257; vgl. SW 7, 233—234,
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Grunde allein vorgesehene Form .des christlichen Lebens ist die absolute Absage an
den Sexus: die totale Askese des Ménches?8,

Es ist klar, daf die einfache Formel der Projektionsthese: ,Je leerer das Leben, desto
voller, desto konkreter ist Gott’®® von Feuerbach differenziert werden muff. Denn der
sexuellen Entleerung des Menschen entspricht im christlichen Gottesbild gerade nicht
eine Fiille des Geschlechtlichen, vielmehr noch einmal und erst recht dessen véllige
Ausschaltung: ,,Gott ist die absolute Subjektivitit, die von der Welt abgeschiedene,
iiberweltliche, von der Materie befreite, von dem Gattungsleben und damit von dem
Geschlechtsunterschied abgesonderte Subjektivitit®, Dieser Gott ist der transzen-
dente Ausdruck fiir die Weltflucht der Christen an dem fiir ihr Menschsein entschei-
denden Punkt. Sie weichen der Last und dem Leiden, das mit allen irdischen Voll-
ziigen, im besonderen auch mit den geschlechtlichen verkniipft ist, wehleidig aus und
werfen in einem himmlischen Egoismus ihre Hoffnung auf den unendlichen Genuf.
Diesem opfern sie die Wirklichkeit des leiblichen Lebens und seiner Lust. Die erhoffte,
in Gott gesetzte Seligkeit iiberschreitet die Grenzen des wirklichen sinnlichen Lebens:
»~Das Ubersinnliche ist nur das Sinnliche, wie es Objekt der Phantasie ist. Gott selbst
ist das iibersinnlich-sinnliche Wesen. Er ist die Fiille aller Seligkeit, aber nicht auf
sinnlich duflerlich entfaltete Weise . . .31,

Diese auferhalb gesetzte iibersinnliche Seligkeit wirkt im dialektischen Gegenspiel
der entzweiten Bilder wieder niederhaltend und entfremdend in die Wirklichkeit des
Menschen zuriick. Das Monchtum, eine notwendige Ableitung aus dem Christentum
und dessen eindeutigste Form, ist zugleich das weltliche Verhalten, aus dem das ent-
sprechende Gottesbild entsteht und der genaue Widerschein dieses Bildes. Gott ist
also die transzendente Funktion des asketischen Lebensstandes; mit anderen Worten:
Obwohl er definiert wird als die iibersteigende Fiille, nach der sich der Mensch in
seinen Bediirfnissen ausstreckt, ist er diese Fiille nicht in einschlieBender, sondern
ausschlieBender Weise. Er wird begriffen als ein Seiendes, das den Menschen begrenzt,
ja iiberhaupt als das konkurrierende Nein zum Menschen und seiner Welt; er ist

deshalb nur denkbar in der Korrelation zum Menschen. Der dhristliche Glaube wird in
die fatale Alternative der Konkurrenz getrieben: Er muff — was er nicht kann und
nicht darf — die Wirklichkeit zwischen Gott und dem Menschen teilen.

IIL

Aus dieser Perspektive ist die Frage plausibel: ,,Wie kann in meinem vom Himmel
erfiillten Herzen noch ein irdisches Weib Platz haben?32, Und ebenso ihre Umkeh-
rung, die das Thema der Vorlesung ist: Wie kann in dieser Sicht der Wirklichkeit

8 WdChr 251—263. 468—481; SW 5, 113—117. 123—I127; 7, 233—234. 239. 242—243;
10, 73—74. 335—337. 244—245. ThWA 3, 184—186. Die Verachtung fiir das angepafte
Christentum gilt dessen Feigheit vor der atheistischen, nicht christlichen Konsequenz, die
es selbst, noch unter der Decke des christlichen Namens, schon darstellt; sie gilt nicht
der Konsequenz selbst; deshalb ist Abilard fiir Feuerbach ,der einzige interessante Philo-
soph des Mittelalters, weil er mit der ars cogitandi die ars amandi verband. Er gab der
Heloise keine praecepta, sondern oscula. Darum kastrierte ihn auch der moralische Pedan-
tismus des Christentums. Und doch waren diese oscula welthistorische praecepta und
reicher an Metaphysik als hundert von Folianten scholastischer Weisheit.” SW 13, 382;
vgl. dazu auch die Erwiderung auf eine Rezension: ThWA 3, 163—209; das Christentum
ist fiir Feuerbach nur da ,ein welthistorisches, darum philosophisches, ein denkwiirdiges
Objekt . . ., wo es antike Charakterkraft, wie in den Kirchenvitern, oder reiner Affekt,
pure Seele, enthusiastische Liebe war, wie in den Mystikern des Mittelalters. Im (reli-
gidsen) Protestantismus findet er nur eine welthistorische Gestalt — den Urheber der
Reformation, Luther, und zwar deswegen, weil er in der Geschichte der christlichen Reli-
gion der erste Mensch war. Die Kirchenviter und Mystiker wollten nur Christen sein.
Luther ist Christ und Mensch.” (189.)

2% WdChr 134. 31 SW 10, 335.

30 WdChr 252. 32 WdChr 259; auch SW 2, 383.
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die weibliche Analogie in den Aussagen iiber die Trinitit zu ihrem Recht kommen?
Feuerbach antwortet darauf.

1) ,Die Trinitit war das hochste Mysterium, der Zentralpunkt der absoluten Philoso-
phie und Religion. Aber das Geheimnis derselben ist, wie im Wesen des Christentums
historisch und philosophisch bewiesen wurde, das Geheimnis des gemeinschaftlichen,
gesellschaftlichen Lebens — das Geheimnis der Notwendigkeit des Du fiir das Ich —
die Wahrheit, da kein Wesen, es sei und heife nun Mensch oder Gott oder Geist
oder Ich, fiir sich selbst allein ein wahres, ein vollkommenes, ein absolutes Wesen,
daf die Wahrheit und Vollkommenheit nur ist die Verbindung, die Einheit von
wesensgleichen Wesen”33, In diesem 65. seiner Grundsitze einer Philosophie der
Zukunft ist sein Verstiindnis der christlichen Gottesidee nach ihrem wesentlich sozialen
Charakter genau zusammengefa8t. Zwar ist der Gedanke einer Dreieinigkeit Gottes
in sich nichts als ein Gespinst von Widerspriichen und Sophismen3, aber innerhalb des
religidsen Vorganges, in dem der Mensch die jenseitige Welt aus sich heraus setzte,
ist die Vorstellung einer gottlichen Trinitit der am meisten entsprechende Versuch,
die Ganzheit des Menschen in Gott gegenstindlich zu machen. Denn in diesem Myste-
rium spiegelt sich das Bewufltsein des Menschen von seiner individuellen, Empfindung,
Verstand, Willen einschlieBenden, und mehr noch von seiner bezichungsreichen gesell-
schaftlichen Totalitit. ,Nur ein Wesen, welches den ganzen Menschen in sich triigt,
kann auch den ganzen Menschen befriedigen35. Die Trinitit stellt also die erfiillte
Einheit von Ich und Du dar. ’

2) Was zuerst in dem Gedanken der Trinitit begegnet, ist nach Feuerbach die Ver-
gegenstindlichung des Selbstbewuftseins. Wie der Mensch so kann sich auch Gott
nicht ohne Bewuftsein denken. Im Selbst-Denken wird sich Gott als Gott, als ein-
faches, in sich stehendes, selbstgeniigsames Ich bewuflt: Das ist der Vater, der Repri-
sentant der Gottheit als solcher, der einsame Denkakt, das kalte Wesen der Intelli-
genz, das absolute Allein, die Selbstindigkeit schlechthin3®.

3) Aber zu dieser Autonomie tritt das wesentliche Bediirfnis der Gemeinschaft und
der Liebe, also der Zweiheit. Das wird im Mysterium der Trinitit dadurch befriedigt,
daB in ,,die stille Einsamkeit des gottlichen Wesens ein andres, zweites, von Gott der
Personlichkeit nach unterschiedenes, dem Wesen nach aber mit ihm einiges Wesen
gesetzt wird — Gott der Sohn, im Unterschiede von Gott dem Vater. Gott der Vater
ist Ich, Gott der Sohn Du. Ich ist Verstand, Du Liebe”3?, Die Bedeutung des Sohnes
ist entscheidend. In seiner Setzung bahnt sich in der Gottesidee selbst die Riickfiihrung
und Einholung in das Menschliche an. Denn Gott ist als Sohn die urspriingliche
Fleischwerdung, ,die urspriingliche Selbstverleugnung Gottes, die Verneinung Gottes
in Gott, denn als Sohn ist er endliches Wesen’38, Der Vater hat das Sein aus sich,
der Sohn, so Feuerbach, aus einem anderen Grund; das heiit: Gott ist Gott nur als
Menschensohn, in Christus, der das géttlich-sinnliche Paradigma der Menschheit ist,
also streng genommen in der Funktion des Menschen. In der Zeugung des Sohnes
wird Gott der Vater zum anschaulichen ,,fiir uns”, zur Sinnlichkeit der Liebe, in der
er zum Menschen geneigt ist: das sich als gottliches Wesen gegensténdliche menschliche
Herz. Fiir den religiésen Sinn sind die Ausdriicke Vater, Sohn daher nicht bildlich,
sondern buchstiblich, in sinnlich-physikalischer Bestimmtheit gemeint3®.

3 ThWA 3, 321—322. 36 WdChr 127.

3 WdChr 348—353; SW 2, 223; 10, 181. 37 WdChr 125.
35 WdChr 123. 33 WdChr 127.

3 WdAChr 129. 440—442; in der absoluten Betonung des pro me an Stelle des extra me Gottes
sieht Feuerbach den Unterschied des Protestantismus zum Katholizismus. Der Protestan-
tismus ist keine Theologie mehr, sondern Christologie, d. h. nichts anderes als religidse
Anthropologie: SW 2, 246; WdChr 522—526.
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4) Der Heilige Geist, die dritte Person in Gott nach christlicher Uberlieferung, fiigt
an sich der Beziehung Vater-Sohn nichts hinzu. Dem strengen Begriff der Liebe geniigt
die Beziehung zweier Personen. Zwei ist das Grundprinzip der Vielheit; der Geist
driickt daher nichts anderes aus als die Liebe der beiden géttlichen Personen zuein-
ander und die Liebe Gottes zu den Menschen; da er selbst wieder als persdnliches
Wesen gesetzt wird, gehdrt zum Widersinn der christlichen Trinitiitslehre; da88 er in
die Dreifaltigkeit geriet, so legt Feuerbach nahe, ist der Verlegenheit des Christentums
vor dem Geschlechtlichen zuzuschreiben. Der Geist ist gleichsam diese Verlegenheit.
Von der Seite des menschlichen Subjekts her betrachtet, ist der Geist nichts als die
Gegenwart des religiosen Gemiites vor sich selbst, die ,Vergegenstindlichung der
Religion in der Religion40,

5) Obwohl die Beziehung der zwei: Vater und Sohn die Grundeinheit der Liebe dar-
stellt, bedarf es einer Erginzung zum Liebesbund, zur gottlichen Familie. Diese ist
nicht méglich durch die Person des Geistes, der eine ,zu vage und prekire, blof
poetische Personifikation”! ist. Feuerbach stellt keine weiteren dogmengeschichtlichen
Uberlegungen an — was seinem Anspruch auf historische Zuverlissigkeit gebiihren
wiirde2 — warum von Anfang an das unanschauliche Wort Geist die dritte Person
bezeichnet; er begniigt sich mit seiner These. In dieser ist ihm wichtig, da8 sich gegen
die Verlegenheit des Geistes, mag sie entstanden sein wie immer, die urspriingliche
Ganzheit des Lebens durchgesetzt und die einzig mogliche Ergéinzung an ihre Stelle
geriickt hat: die Mutter. Erst in der Einbeziehung einer weiblichen Person ist der
heilige Ring des Lebens geschlossen, und die gegenstindliche Doppelung der mensch-
lichen Wirklichkeit in Gott ganz vollzogen. Die ,s0 befremdliche Komposition der
Mutter Gottes®® ist nicht befremdlicher als die Ausdriicke Vater und Sohn, die wir
auf Gott anwenden.

Dafl Maria ganz in die Kategorie der Dreieinigkeitsverhiltnisse paflt, sieht Feuerbach
in folgendem begriindet: Sie bildet erstens im Schof8 der Trinitit ,einen notwendigen,
von innen heraus geforderten Gegensatz zum Vater“44, denn sie empfiingt ohne Mann
den Sohn, den der Vater ohne Weib zeugt. Maria konnte nicht als zeugendes Ge-
schlechtswesen zwischen Vater und Sohn treten, weil die sexuelle Vereinigung und
ihre Lust fiir die christliche Wertung unrein und siindhaft, deshalb in keiner Weise
fiir die Vorstellung Gottes brauchbar war. Es bleibt immerhin von grofier Bedeutung,
daf die Frau zumindest als Mutter neben den gottlichen Vater tritt. Eine zweite Not-
wendigkeit fiir die ,,Deduktion der Mutter Gottes4> liegt in der Vorstellung eines
gottlichen Sohnes. In ihm ist schon ein weibliches Prinzip vorhanden, insofern er ein
passives Wesen ist, das sein Leben ganz aus dem Vater empfingt. Der Sohn ist das
weibliche Gemiit Gottes, das weibliche Abhingigkeitsgefithl in Gott. Das Bild der
Frau, das Feuerbach in seinen psydhologischen Ableitungen voraussetzt, ist ohne
weitere Reflexion dem traditionellen Schema entnommen, in dem die Geschlechter
gegeneinander charakterisiert wurden: die Frau als der leidend-liebende, empfangende,
herzbetonte, leidenschaftliche; der Mann als der aktive, denkende, gebende, vom Geist
her schpferische Mensch®. Der menschliche Sohn stellt iiberdies immer ein Mittel-
wesen zwischen dem minnlichen Wesen des Vaters und dem weiblichen der Mutter
dar. Er ist zwar Mann, hat aber noch nicht das Selbstindigkeitsgefiihl, das diesen
kennzeichnet; er fiihlt sich noch mehr zur Mutter als zum Vater hingezogen. Daher

40 WdChr 126. 41 WdChr 130. 233,

42 Vgl. WdChr 126 den Hinweis auf die Viter, 131 Anm. 5 auf die weibliche Natur des
Gottesgeistes in der jiidischen Mystik.

3 WdChr 130. “AaO. 4 SW 7, 222,

48 Das Weib reprisentiert das Fleisch, der Mann den Geist, d. h. der Mann ist der Kopf,
das Weib der Bauch der Menschheit.” SW 2, 348; Vgl. auch 2, 236; ThWA 3, 160; zur
Emanzipation SW 2, 371; 13, 363.
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mufl auch fiir die Trinitdt gesagt werden: Mit dem Gedanken an den Sohn Gottes ist
der Gedanke an die Mutter Gottes notwendig verbunden. Der Sohn hat nur seine
volle personale Entsprechung im Kreislauf der Liebe, wenn ihm eine Mutter zur Seite
gesetzt ist. ,,Dem Vater ist der Sohn eingeboren, dem Sohn aber die Mutter’*4?, Feuer-
bach beniitzt im Gang seines Beweises die Annahme einer quasi absoluten Mutter-
bindung des Sohnes, um das Ziel seiner Deutung zu erreichen. Dieses ist die Vor-
stellung der gottlichen Familie, der Trinitit als des innigsten, ehelichen Liebesbundes,
in deren Ideal sich die irdische religiés erkennt.

In der Aufnahme der Frau in die Trinitit, und zwar in ihrer miitterlichen Funktion,
sicht Feuerbach die vollkommenste Darstellung der Liebe Gottes; denn die Mutter-
liebe ist die hochste und tiefste Form der Liebe; ja mehr: weil Frauenliebe die Basis
der allgemeinen Liebe ist — ,,Wer das Weib nicht liebt, liebt den Menschen nicht"48 —,
ist der Glaube an die Liebe Gottes ,,der Glaube an das Weibliche als ein gottliches
Wesen“®, Wie in der Entwicklung des Menschen die Sanftmut der Frau das harte
Herrentum des Mannes geldutert und zur Liebe fihig gemacht hat, war auch die
Einfligung des Weiblichen in die Vorstellung von Gott von hochst humanisierender
Wirkung. Denn nun erst, so Feuerbach, sei zum ,moralischen Despotismus blut-
befledkter, naturfeindlicher ménnlicher Gottheiten”, zu deren abstofendem Egoismus,
ihrer Herrsch- und Ehrbegierde, ihrem Ingrimm und Zorn das Prinzip der Liebe, der
Geduld, der Teilnahme, eben das Weibliche getreten. Das geschah fiir das Christentum
ausschlieflich in Maria. Es sei daher kein Wunder, ,da die Menschen durch das
weibliche Herz der Maria die Gewalt der minnlichen Gottheiten bezwungen oder
doch besiinftigt sich vorstellten”5?. Wenn es fiir das fromme Gemiit kein Gétzendienst
ist, den Sohn anzubeten, dann ebenso wenig, die Mutter géttlich zu verehren. Und
wo der Glaube an die Mutter Gottes sinkt, d. h. der Glaube an ihre Stellung in der
Trinitit, da schwindet auch der Glaube an den Vater und den Sohn. Nur die Ganz-
heit des Symbols, das am ganzen Leben gewonnen ist, gibt dem Glauben Dauer. Der
Glaube an die Trinitit steht und fillt mit der vitalen Funktion der weiblichen Analo-
gie darin; das heiBt katholisch: mit der trinitarischen Rolle Marias.

Feuerbach wird nicht miide, die Ganzheit der menschlichen Person zu betonen und in
dieser Ganzheit die Seite des Gemiites, weil in ihm, nicht blof in den Fihigkeiten
des Intellekts der Mensch die Wirklichkeit annimmt. Das ist auch der MafBstab fiir die
Lebendigkeit der Religion. Wenn sie ihre das Gemiit berithrenden Bilder verliert,
vertrocknet sie selbst. ,Was nicht das Gemiit affiziert, hat keine religiése Bedeutung
und Wahrheit’51, Feuerbach sieht aber in der sinnlichen Gestalt des Religiésen schon
jene Dialektik der Widerspriiche am Werk, an denen schlieflich dem Menschen das
wahre Wesen der Religion bewufit werden und ihre Auflésung als notwendig erschei-
nen muf3te®2,

6) Fiir diese Ansicht findet Feuerbach Griinde in der historischen Entwicklung des
Christentums. Die wahre, das Weib einschlieBende Trinitit ist der Gott des Katholi-
zismus. Er vertritt die klassische Form der christlichen Uberlieferung. Auf dem Stand-
punkt der Religion hat er Recht gegen den Protestantismus, wegen seines Gefiihls
fiir die sinnliche Totalitdt des Menschen, das dieser eingebiifit hat. Der Katholizismus
hat mit seiner familiiren Trinitit die strenge und folgerichtige religitse Entsprechung

47 WdChr 131—132. 48 WdChr 133, Anm. 7. % WdChr 133.

50 ThRWA 3, 157; dort das hiezu sprechende Zitat aus einer von Feuerbach rezensierten
Anthologie marianischer Gedichte und Legenden: ,Wo um Marien und den Michtigen,
der zartbewiltigt ihr im SchoBe ruht und alle Macht an sie entiuflert, ein myriadenfiltig
Ave schallt.”

5t ThiW A 3, 204.

52Vgl. SW 2, 302—303; 7, 424—426; 5, 183—182; zum Verhiltnis Religion — Kunst:
SW 2, 228; 5, 142—143; 5, 117—120.
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fiir den irdischen, nicht familiiren Stand der Anachoreten, Monche und Nonnen
geschaffen: den vollen Gott zum leeren irdischen Leben. Der Protestantismus hat die
Mutter Gottes vernachlissigt und spiter zur Seite gesetzt, ,aber das zuriickgesetzte
Weib hat sich dafiir schwer an ihm gerochen®3, Weil das frauliche Element aus dem
Ganzen der géttlichen imago familiae herausgebrochen wurde, war der Einsturz des
Glaubens an die Trinitit im protestantischen Bereich unvermeidlich. Das Motiv fiir
die Verdringung Marias aus der Trinitit und der Frommigkeit liegt fitr Feuerbach im
Erlschen des Bediirfnisses nach der gottlichen Reprisentanz der Frau. Durch die Auf-
hebung des Zolibates war die psychische Notwendigkeit einer jenseitigen Darstellung
der Frau gefallen. Der Protestantismus hatte keinen vitalen Wunsch ,nach einem
himmlischen Weibe, weil er das irdische Weib mit offenen Armen in sein Herz auf-
nahm”%4, Folgerichtig und der rechte Weg der Aufklirung wire es gewesen, hitte
das gesamte trinitarische Jenseits diese Heimkunft gefunden. Es ist das Zwittrige des
reformatorischen Christentums, daf es auf dem halben Wege der Riicdkholung der
Gottesfiille in den Menschen stehen blieb, sich mit dem Weib begniigte, Vater und
Sohn aber bekennend oben liel. Das Katholische hat deshalb ein ,,weibliches Gemiit”
im Gegensatz zum protestantischen Christentum, dessen ,,Prinzip der minnliche Gott,
das minnliche Gemiit” ist5. Dafl Feuerbach dem Katholizismus die gréSere Konse-
quenz zuschreibt, kommt keineswegs aus einem positiven Interesse an diesem, sondern
aus seinem Begriff von der christlichen Religion. Er wendet deshalb auch die ganze
Schirfe seiner Kritik gegen den Katholizismus, und des Niheren gegen die himm-
lische Projektion des Weiblichen in Maria.

Feuerbach duBert sich dazu ausfiihrlih vor allem in seiner kritischen Schrift ,Uber
den Marienkultus”, der spottelnden Rezension einer Anthologie marianischer Ge-
dichte®®. In den Texten sieht er zunidchst den Beweis erbracht, dal , Maria, die Mutter
Gottes, die einzig gottliche und positive, d. h. die einzig verehrungs- und liebens-
wiirdige, die einzig poetische Gestalt des Christentums ist“*?. Denn in ihr flieit alles,
was den Glanz einer Frau ausmachen kann, zu einer iiberwiltigenden Gestalt zusam-
men. Im Kosmos der Bilder, die das katholische glaubende Gemiit aus sich gesetzt hat,
ist Maria die Gottin der Schonheit®® nicht nur der Seele, sondern auch des Leibes;
sie ist, eine notwendige Folge ihrer Schénheit, die Gottin der Liebe®, also der Aus-
druck hochster Menschlichkeit. Maria ist die Géttin der Dogmenfreiheitt®, insofern
die Beziehung zu ihr fiir den Katholiken den gesamten Apparat der iibrigen Glau-
benssitze, die trinitarischen eingeschlossen, ersetzt. ,,Um selig zu werden, braucht man
nichts weiter zu wissen und zu sagen — so liberal ist Maria —, als nur das Ave oder
Salve Maria. Ein Gruf8 also, dem holden Weibe dargebracht, hat fiir alle Zeit und
Ewigkeit mehr oder doch ebensoviel Gewicht und Kraft als die gesamte christliche
Dogmatik”®, Sie ist die Gottin der Menschlichkeit, ,,der alles ohne Unterschied, ohne
Bedenken, ohne Vermittlung vergebenden Nachsicht und Milde — die allgemeine, die
allbarmherzigen Mutter”®2, Und schlieflich, dhnlich vielen Gestalten der heidnischen
Religionen, ist Maria das géttliche Inbild der Natur®s. Maria ist also die imago der
Weiblichkeit schlechthin und ,,der Cultus der Jungfrau Maria der Cultus des Weibes,
der Cultus der Frauenliebe%4, Die heilsame Wirkung, die von der Einfiigung des
Weiblichen in die Trinitiit auf das Gottesbild ausging, ist uniibersehbar.

Aber mit diesen positiven Urteilen zielt Feuerbach nicht auf die ,,Wahrheit des Katho-
lizismus”, sondern allein auf die Wahrheit und Notwendigkeit des weiblichen Wesens.
,Nicht also fiir die Maria als religiosen Gegenstand, sondern als Bild des wirklichen
Weibes, nidht fiir die in den Himmel der theologischen Illusion erhobene, sondern fiir

53 WdChr 133. 5¢ A a.0. 55 WdChr 128 A 2. 5 ThWA 3, 143—162. 346—347.

57 ThWA 3, 143. 58 ThWA 3, 143—146. 5 ThWA 3, 146—148. % ThWA 3, 148—149,
o ThWA 3, 148. 2 ThWA 3, 149—150. % ThWA 3, 149. % ThWA 3, 150.
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die auf das wirkliche Weib als ihr Urbild reducirte Maria bin ich begeistert”®s. Inso-
fern sich in Maria die ,,Wahrheit des Katholizismus” verkorpert hat, ist sie fiir Feuer-
bach ,wesentlich eine negative, naturwidrige Gestalt, nichts anderes als die natur-
widrige katholische Kastitit als eine Person”®®, Im Zwielicht, dem Maria wie alle
Figuren der Glaubenswelt zugehdrt, wird leicht ihre negative Funktion verdeckt, in
der Feuerbach die Verleugnung der Welt und des Menschen schlechthin sicht, nimlich
ihre ,perpetuierliche Jungfrauschaft”. Weil der Geschlechtstrieb, seine genufvolle
Gittigung und damit das kriftigste Mittel menschlicher Selbstverwirklichung von
Maria vollig ferngehalten wird, ist sie — als Frau! — der stiirkste Typus der menschen-
feindlichen Askese, eine aus der konkreten und das heift immer: aus der sinnlichen
Wirklichkeit des menschlichen Lebens weggezogene, in sich ganz und gar abstrakte
Gestalt. Sie ist kein ,,veritables Weib”“8?, Die Projektion der Bilder des Jenseits und
ihre Riickwirkung ins Diesseits laufen in einem Zirkel; daher ist die asketische Jung-
frau zugleich der himmlische Ausdruck des irdischen Standes der Ménche, die sich in
ihr die transzendente Garantie geschaffen haben; also Ausdruck der Entfremdung des
Menschen an seinem empfindlichsten Punkt. Und sie ist in der Riickwirkung auch das
Vorbild, das den Menschen nun erst recht in seine Verkiimmerung niederhilt, ihn als
repressives Ideal nicht zu seiner Vollkommenheit gelangen 1i8t.

Die repressive Wirkung des Madonnenbildes ist erstens erkennbar im Opfer des
Fleisches, zu dem es notigt. Das absolute Ideal der freiwilligen, unblutigen Selbst-
verstiimmelung legt seinen Schatten auch auf die Ehe; sie wird zu einer ,Indulgenz
gegen die Schwachheit®® der Masse, die vor der Energie des Triebes kapitulieren
muf. Ein weiterer Effekt dieses Vorbildes ist die Heuchelei, die nun iiberall hindringt,
weil die Gewalt des Geschlechts den Menschen zwingt, unter dem Mantel der Ent-
haltsamkeit Ersatzbefriedigungen zu suchen; es ist nicht selten gerade die von allem
Geschlechtlichen befreite Ikone des Weibes, der sich die verratenen erotischen Wiinsche
der katholischen Zglibatire in der geschimigen Chiffre religiser Innigkeit zuwenden.
Und schlieBlich: Das Bild der Jungfrau wirkt fanatisierend. Weil im Mann das Den-
ken, in der Frau aber das Leben und die Liebe vorziiglich verwirklicht wird, kann
harmonische Vollkommenheit nur in der Verbindung beider Prinzipien vorkommen.
»Das Weiberregiment taugt nirgends etwas. Der ausschliefliche, der unbeschrinkte
Kultus des Weibes, der cultus hyperduliae... schwicht die Willens-, Denk- und
Urteilskraft; denn der Kultus des Weibes erfordert keine besondere Kopfarbeit. ..
Je mehr aber der Kopf zuriicktritt, desto gewaltsamer tritt die Brutalitit im Menschen
hervor, Mit dem kopflosen Kultus der Jungfrau Maria ist daher immer zuletzt die
Brutalitit des religitsen Fanatismus verbunden’®,

Die Entwicklung der christlichen Gottesidee hat demnach fiir Feuerbach folgende
Schritte getan:

1. In der Trinitidt setzt das menschliche BewuBltsein seine soziale (familiire) Ganzheit
als gegenstiindliches Jenseits.

2. Die entscheidende Gestalt im trinitarischen Verhiltnis ist zuerst der Sohn, weil in
ihm Gott der Vater fiir den Menschen plastisch wird.

3. Der apokalyptisch-asketische Grundentwurf des Christentums hat es zunichst ver-
hindert, da das Bild der ganzen Familie in Gott erscheinen konnte. In die offene
Beziehungsliicke zwischen Vater und Sohn trat der ,,Geist”, weil der Frau, die an
diesen Platz gehorte, der Makel des Geschlechtlichen anhaftete und sie iiberdies die
Méglichkeit des Sexuellen in die Gottesidee getragen hitte.

4. Die Folgerichtigkeit, in der das menschliche Bewuftsein seine Ganzheit sucht, hat
auch im Christentum dazu gefiihrt, da an die Stelle des ,Geistes” die eigentlich

8 SW 7, 223. % ThWA 3, 151. %7 ThWA 3, 161. % WdChr 257. % ThWA 3, 160.
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Gemeinte, die Mutter, trat. Damit war das transzendente trinitarische Gegenbild der
irdischen Familie vollstindig. Vater — Mutter — Kind waren nun als Gott/Vater —
Gottes/Mutter — Gottes/Sohn gottlich reprisentiert.

5. Nach dem Mafl des christlichen Entwurfes konnte das freilich nur so geschehen,
dafl die Analogie des Weiblichen von aller Geschlechtlichkeit gereinigt und in para-
doxer Weise auf blofle Mutterschaft reduziert wurde.

6. Die Einsetzung der Mutter in das Beziehungsgefiige der gottlichen Gestalten hatte
einerseits positive Wirkung, weil dadurch die einseitige viterlich-minnliche Stilisie-
rung Gottes von der weiblich-miitterlichen Komponente aufgewogen und die ge-
schlechtliche Vollkommenheit des Menschen wenigstens teilweise religits respektiert
wurde; andererseits ist die negative Wirkung nicht zu iibersehen, weil vor allem die
asketische Gestalt der Maria die Trinitit zum Ausdruck und Vorbild der asketischen
Entfremdung des Menschen werden lieB. Im Katholizismus ist die klassische Form
dieser marianischen Trinitit zum wesentlichen Glaubensgehalt geworden.

7. Die Reformation war insofern ein erster Schritt zur Befreiung des Menschen aus
seiner Entfremdung und ein Anfang der Aufklirung, als sie mit dem asketischen Ideal
der Ehelosigkeit brach, der Frau ihr unverkiirztes irdisches Recht zukommen lie und
damit die gottliche Spiegelung in der jenseitigen Maria iiberfliissig machte. Mit der
Losung der Mutter aus dem trinitarischen Beziehungsgefiige wurde die Auflésung des
Trinititsglaubens eingeleitet, die im reformatorischen Christentum aber nur halb
durchgefiihrt wurde, weil der Glaube an Vater und Sohn fest blieb.

8. Sowohl die Unmenschlichkeit der katholischen Konsequenz wie die Inkonsequenz
der protestantischen Menschlichkeit gehSren in das dunkle Wesen der Religion, das
mit der Fackel der Vernunft beleuchtet werden muf8?®, wobei es, wie Feuerbach schon
in seinem Brief an Hegel schreibt, darauf ankommt, die tiberlieferten Anschauungs-
formen auch ,der auBler der Endlichkeit im Absoluten und als absolut angeschauten
Person, nimlich Gott usw. ... wahrhaft zu vernichten, in den Grund der Wahrheit zu
bohren”™, das heifit: als den fremden Schein der menschlichen Wirklichkeit zu erken-
nen, die endlich innerhalb dieser Weltverhiltnisse bejaht werden muB. Jede Analogie
der Frau im Géttlichen wird in diesem Vorgang der Aufklirung iiberfliissig, weil das
Geschlecht und die Frau auf der Erde zu ihrer vollen sinnlichen Wahrheit und Identi-
tit befreit werden.
V.

Das Pathos des Epochemachers Feuerbach ist gréfler als die Leistung des philosophi-
schen Exegeten; die Kenntnis der Texte christlicher Uberlieferung, die seinen Thesen
zugrunde liegt, ist mit deutlichem Interesse ausgesucht und mehr ein Ergebnis seiner
Behauptungen als deren Stiitze. Die geradezu naive Weise, in der die Theorie der
religiSsen Projektion zur umfassenden und endgiiltigen Theorie der Religion erhoben
wird, wobei weithin die monotone Wiederholung der These deren kritische Reflexion
ersetzt — was fiir einen Schiiler Hegels verwunderlich ist —, empfiehlt es nicht, da8
sich die christliche Theologie von Feuerbach unbesehen den Kanon jener kritischen
Fragen angeben liflt, die sie sich zu stellen hat, wenn sie dem Glauben zu seinem
Verstindnis verhelfen will.

Aber seine Philosophie ist wegen ihrer Aufnahme ins vulgire BewufBtsein der Zeit
fiir die Theologie ein deutlicher Vokativ, dem Problem ihres Gegenstandes mit den
Anstrengungen der Vernunft gerecht zu werden’. Die pastorale Sorge um die Recht-
mifigkeit und Verlilichkeit des Glaubens kann ja nicht mit den Mitteln suggestiver
Dressur zu ihrem Ziel kommen. Was sie so erreichen kdnnte, wire eine Form der

70 SW 8, 28. 71 ThWA 1, 356.
2 Vgl. H. Fries, Feuerbachs Herausforderung an die Theologie, in: Neues Testament und
Kirche (FS Schnackenburg) hg. von J. Gnilka, Freiburg/Br. (1974), 550—573.
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Fraglosigkeit, die, abseits von den Wegen geistiger Uberzeugung hergestellt, doch die
Anfilligkeit fiir kritische Bestreitung ungeschiitzt in sich triige.

Es ist nicht das Ziel dieser Vorlesung, die vorgelegte Deutung des Trinititsdogmas
kritisch zu erdrtern oder apologetisch zuriidkzuweisen; es soll auch nicht die histori-
sche Abhingigkeit Feuerbachs geschildert™ oder auf das Problem der Projektion ein-
gegangen werden. Ich glaube, da8 es niitzlicher ist, der Auslegung Feuerbachs jene
Fragen zu entnehmen, die sich die christliche Theologie mit gréferem Ernst stellen
sollte, wenn sie zu sagen versucht, was es heiflt, Gott sei Vater, Sohn und Geist. Und
wenn auch Feuerbach nicht der einzige ist, der seine Deutung in diese Richtung getrie-
ben hat, wenn er schon gar nicht eine zuverldssige Autoritit sein kann fiir das Ver-
stindnis der christlichen Glaubensgeschichte, so liefert er doch Anstdfle fiir die Theolo-
gie, ihre Aufmerksamkeit auf einige Sachverhalte zu richten, die in der Lehre von der
Trinitdt nicht die gehdrige Beachtung gefunden haben, obwohl sie fiir die christlichen
Frémmigkeit von grofler Bedeutung sind. Hierher gehort

1. gewil die Tatsache, daB die Namen fiir die Trinitit Gottes aus dem genus mascu-
linum genommen sind, wihrend die personale Sprache des Menschen mann-weiblich
bestimmt ist. Diese minnliche Richtung der religidsen Sprache fordert eine angemes-
sene Reflexion iiber die historische Bedingung der Aussagen iiber die Trinitit; iiber
die sozialen, politischen und psychologischen Voraussetzungen dieser Pridikate; iiber
deren damit gegebene Relativitit zur gemeinten Sache. Mit Hilfe einer kritischen
Morphologie des Gottesbildes miiflte versucht werden, den Glauben an die Trinitdt
Gottes aus dem Verdacht zu befreien, er sei blof die mythologische Spiegelung eines
iiberholten BewuBtseins, das im strengen Patriarchat befangen war.

2. ist zu fragen, inwiefern in der christlichen Trinititslehre die beziehungsreiche
Ganzheit des menschlichen Seins ihre analoge Wahrheit findet; in welchem Maf eine
psychologisch-individualistische Weise der Auslegung auszugleichen ist durch die gleich
urspriingliche Analogie des Sozialen; wieweit die minnlich-viterliche gegeniiber der
fraulich miitterlichen Symbolik ein exklusives und unbefragtes Vorrecht hat?4.

3. Feuerbachs Behauptung, der Hl. Geist sei im Christentum eine blasse Verlegenheit
ohne tiefe Wirkung in die lebendige Frommigkeit; die Gestalt der Maria sei wegen
ihrer Anschaulichkeit viel michtiger ins Bewufltsein der Gliubigen gedrungen, hat die
Evidenz mancher Abschnitte der Glaubensgeschichte fiir sich. Es war vor allem die
Funktion der Mittlerschaft, die in einem solchen Maf8 auf Maria iibertragen wurde,
daB daneben die im NT allein bezeugte Selbstvermittlung Gottes in Christus und im
Geist in den Schatten treten muBte. Die bloBe Beteuerung, das stimme nicht, die
Bezichung zu Maria diene der Gottesbezichung, bleibt vor dieser Evidenz ein leeres
Wort. Deshalb hat auch Paul VI. in seinem Apostolischen Schreiben iiber die rechie
Pflege und Entfaltung der Marienverehrung es den Theologen zur Aufgabe gemacht,

7 Es wire z. B. zu untersuchen, wie weit Feuerbachs Deutung des Marianischen von Hegels
Vorlesungen iiber die Asthetik bestimmt ist; vgl. ThRWA 14, Frankfurt/M. (1970),
154—159; 15,51—54. ,In so schtner Weise tritt die Mutterliebe, dies Bild gleichsam des
Geistes, in der romantischen Kunst an die Stelle des Geistes selber, weil der Geist sich
nur in der Form der Empfindung fiir die Kunst faBbar macht und die Empfindung der
Einheit des Einzelnen mit Gott am urspriinglichsten, realsten, lebendigsten nur in der
Mautterliebe der Madonna vorhanden ist.” 14, 158.

7 Dazu hat F. K. Mayr aufschlufreiche historische Untersuchungen geliefert, die fiir die
Gotteslehre fruchtbar zu machen sind: Trinititstheologie und theologische Anthropologie,
ZThK 68 (1971), 427—477; Trinitdt und Familie in Augustinus, De Trinitate XII, Revue
des Etudes augustiniennes 18 (1972), 51—86; Der aristotelische Gottesbeweis im Lichte
der Religionsgeschichte, ZRGG 24 (1972), 97—121; Patriarchalisches Gottesverstindnis,
TQ 152 (1972), 224—255; Die Einseitigkeit der traditionellen Gotteslehre, in: Erfahrung
und Theologie des Heiligen Geistes, hg. von C. Heitmann / H. Miihlen, Hamburg-Miin-
chen (1974), 239—252.
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ndie Richtigkeit dieser Behauptung zu iiberpriifen und ihre Bedeutung abzuwigen?s.
Das kann nichts anderes heilen, als die theologische Struktur jener Funktionsverschie-
bung genau zu untersuchen und ihre Motive ans Licht zu bringen. Die Krisis der
tiberlieferten Marienfrémmigkeit ist nur verstindlich im Zusammenhang jener Muta-
tion, die in der Beziehung zu Gott stattfindet?.

4. sollte die Frage nicht unterbleiben, was die Wechselwirkung ist zwischen der
minnlichen Stilisierung der Gottesnamen und der theologischen wie kirchlich-gesell-
schaftlichen Wertung der Frau. Daf}, wie Feuerbach meint, die Entriidkung Marias in
die Nihe der Trinitit, ein Vorgang der Entleerung ihrer Menschlichkeit war und sie
zu einer abstrakten Gestalt machte, ist nicht ganz aus der Luft seines Unglaubens
gegriffen. Denn an Maria hat sich, wie sonst an keiner Gestalt der christlichen Glau-
benswelt, die Meinung festgemacht, die Nihe zu Gott sei nur méglich, wenn bestimmte
Vollziige des Menschlichen, vor allem die des Geschlechts ausgeschlossen werden. An
ihr stellt sich die Frage, wie sich das Verhiltnis zu Gott oder die dhristliche Heiligkeit
zur Menschlichkeit des Menschen vermittelt und zuletzt: wer der Gott ist, dem der
Mensch nur auf diese Weise nahe sein kann. Die Leere des Ideals, das Maria fiir
die christliche Existenz sein soll, wird dort spiirbar, wo es in die konkreten Vollziige
des irdischen Menschen herableuchten soll??.

5. Feuerbach lenkt schlieflich lang vor der wissenschaftlichen Psychologie die Auf-
merksamkeit der Theologie auf das religitse Gemiit, auf ihren vitalen Sitz im Leben
der Frommigkeit. Die duflere Physiognomie und die inhaltliche Bestimmung des fak-
tisch gelebten Christentums sind nicht einfach gleichzusetzen mit dem, was sich als
Bild des rechten Christentums aus den Distinktionen der Theologen oder auch des
Lehramtes gewinnen li8t. Die Geschichte, die das Element ,Maria” innerhalb des
Vollzuges der christlichen Gottesbeziehung hatte, zeigt mit groSer Deutlichkeit, wie
sehr theologische Begriffsbildung und Praxis des Glaubens auseinander oder neben-
einander treten kénnen. Die regulative Wirkung theologischer Unterscheidungen, die
nur von auflen, als eine Art dogmatischen Kommandos, vorgesetzt werden, ist fiir
gewthnlich der mythenbildenden Kraft der Seele unterlegen; darauf hat etwa C. G.
Jung immer wieder eindringlich hingewiesen”. Theologische Wahrheitsfindung ist
gewifl mehr als die Erhebung der seelischen und sozialen Bediirfnisse des Menschen.
Aber sie kann nicht abseits von diesen Bedingungen geschehen, sondern nur in stin-
diger kritischer Vermittlung. Nur so integrieren sich die verschiedenen Krifte des
Menschen und die Aspekte seiner Existenz in die eine Bewegung des Glaubens auf
Gott hin. Nur so ist die Erwartung berechtigt, die Wahrheit des Christlichen werde zu

7 Marialis cultus nr 27, AAS LXVI/1974, 139.

7 Vgl. dazu die Aufsitze H. Miihlens, Der Aufbruch einer neuen Verehrung Marias, in:
Catholica 29 (1975), 145—163; Soziale Geisterfahrung als Antwort auf eine einseitige
Gotteslehre, in: Erfahrung und Theologie des Heiligen Geistes 253—272.

77 Es bleibt eine Verlegenheit auch aller neueren Versuche, eine kurze Formel fiir die Be-
deutung Marias zu finden, daf8 es nicht gelingen will, die Abstraktionen wie: ,die voll-
kommen Erléste”, ,,Ur- und Vorbild der Kirche”, ,,das Modell der neuen Frau”, ,die voll-
kommene Christin”, ,, Zeichen der Hoffnung”, ,Mutter und Jungfrau” an den konkreten
Vollziigen ihrer Menschlichkeit wahrzumachen. Es scheint, da das Symbol Maria seine
Macht vor allem aus der Qualitit des Weiblichen hat, nicht aus der Fiille einer sichtbaren
Entfaltung individuellen Lebens. Die genannten Abstraktionen miifiten also in Beziehung
gesetzt werden 1. zum faktisch greifbaren Lebenshorizont der Jiidin Maria, und 2. mit
diesem zum Lebenshorizont des Menschen der Gegenwart. Die theologische Reflexion muf8
den Kontrast zwischen der schmalen Evidenz des Individuellen an Maria und der Fiille
menschlicher Konkretion, in der sich der Mensch heute bewegt, klarer wahrnehmen.
Vgl. dazu R. Laurentin, Maria als Urbild und Vorbild der Kirche, in: MS 4/2, 316—337;
W. Beinert, Heute von Maria reden? Freiburg (1973); Kl. Riesenhuber, Maria im theolo-
gischen Verstindnis von Karl Barth und Karl Rahner, Freiburg (1973); P. Schmidt, Maria,
Modell der neuen Frau, Kevelaer (1974).

 GW 11, Ziirich (1963) 495; Briefe II, Olten (1972), 278—281. 288—292.
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einer lebendigen Gestalt. Das sollten wir uns vor Augen halten, wenn wir den Zu-
sammenhang zwischen den traditionellen Bestimmungen des Gottesbildes und dem
seelischen Gewicht des Weiblichen zu beurteilen haben.

Das Ausma8, in dem das katholische Christentum der Frau einen Platz in der Trans-
zendenz anwies und die Frommigkeit von ihrem Flair bestimmen lie, weist auf ein
Phinomen von groflem religitsem Ernst. Um diesem gerecht zu werden, diirfte es
nicht geniigen, blo8 von bedauerlichen Ubertreibungen zu sprechen, von ,unniitzen
und fliichtigen Gefiihlsbewegungen?®, um so tadelnd zu den richtigen Unterscheidun-
gen iiberzugehen. Es wird notwendig sein, nach den Motiven solcher Entwicklungen
zu fragen. Diese kénnen gewiff im Sog einer ganz auf sich ausgerichteten religisen
Bediirftigkeit liegen, der es nur um seelisches Wohlbefinden, nicht um die Wahrheit
zu tun ist. Aber wahrscheinlich sind sie auch die Signale fiir ein vitales Defizit in der
Rede iiber Gott, fiir das die Theologie und die Verkiindigung verantwortlich sind.
Wenn das Wort von Gott, von Christus und vom Geist nicht so gesprochen und im
Sakrament gezeigt wird, dal die ganze Wirklichkeit des Menschen davon beriihrt
werden kann; wenn die Spannung der gegensitzlichen Elemente im Gottesbild nicht
durchgehalten, sondern nach der einen Seite, etwa der transzendenten Macht der
Gerechtigkeit, hin aufgeldst wird, kann es sein, da es auf den verschlungenen Wegen
der gliubigen Seele zu Ersatzbildungen kommt. Diese stellen zwar im Blick auf die
einfache Gestalt des Christlichen eine zuweilen sogar heterodoxe Wucherung dar, ihre
Wahrheit aber ist es, auf den Punkt zu zeigen, wo jeweils das Evangelium verkiim-
mert. Aus dieser Perspektive miiite wohl auch die Entwidklung des Marienkultes
beurteilt werden.

 Marialis cultus nr 38, AAS LXV1/1974, 150.

GUNTER ROMBOLD

Anmerkungen zur anthropologischen Bedeutung der Arbeit*

1. Hegel: Arbeit als Vermittlung und Entiuflerung

Die entscheidenden philosophischen Einsichten in die anthropologische Bedeutung der
Arbeit verdanken wir Hegel. Arbeit ist fiir Hegel Vermittlung zwischen Subjekt und
Objekt, zwischen Mensch und Natur. Im Unterschied zum Tier, bei dem Begierde
und GenuB kurzgeschaltet sind, und das Objekt des Bediirfens — also etwa die Nah-
rung — vernichtet wird, schaltet der Mensch die Arbeit dazwischen. Dabei wird ,,das
Objekt nicht vernichtet, als Objekt iiberhaupt, sondern so, da8 ein anderes an seine
Stelle gesetzt wird”:. Der Mensch bearbeitet die Natur und verindert sie: Aus einem
Holzstiick wird ein Kunstwerk. Die Vermittlung wird geleistet durch das Werkzeug
oder — auf einer héheren Stufe — durch die Maschine, jene List, durch die der Mensch
seine formale Titigkeit aufhebt und das Ding fiir sich selbst arbeiten 148t.

Arbeit ist die Urform der Praxis, Praxis aber wirkt auf Theorie zuriick. In der Phino-
menologie des Geistes heiflt es: ,,Das Individuum kann daher nicht wissen, was es
ist, eh es sich durch das Tun zur Wirklichkeit gebracht hat. — Es scheint aber hiemit

* Wiedergabe eines Referates, das wihrend der Sommerakademie 1975 des Usterreichischen
Studienfdrderungswerkes ,,Pro Scientia” in Linz gehalten wurde.

1 G. W. F. Hegel, System der Sittlichkeit, herausgegeben in: Schriften zur Politik und Rechts-
philosophie Hegels, ed. Lasson, Leipzig 1923, 420.
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den Zweck seines Tuns nicht bestimmen zu konnen, eh es getan hat; aber zugleich
muf es, indem es Bewuftsein ist, die Handlung vorher als die ganz seinige, d. h. als
Zweck vor sich haben. Das ans Handeln gehende Individuum scheint sich also in
einem Kreise zu befinden, worin jedes Moment das andere schon voraussetzt, und
hiemit keinen Anfang finden zu kénnen, weil es sein urspriingliches Wesen, das sein
Zwedck sein muB, erst aus der Tat kennenlernt, aber, um es zu tun, vorher den Zweck
haben muf®.” Zweck, innerer Plan, und Ausfithrung, duflere Tat, bedingen sich
gegenseitig, in dialektischer Bewegung. Ohne BewuBtsein keine Handlung, ohne
Handlung kein BewufBtsein. Der Mensch wird erst durch die Arbeit seiner selbst
bewuft, er wird erst Mensch durch die Arbeit. Freilich gilt in dialektischer Umkeh-
rung auch der Satz: um arbeiten zu kénnen, muff der Mensch Mensch sein. Gerade
die begriffliche Bestimmung der Arbeit diirfte am Entstehen der Hegelschen Dialektik
beteiligt gewesen sein.

Arbeit ist freilich fiir Hegel nicht nur Vermittlung zwischen Mensch und Natur,
sondern auch zwischen Individuum und Gesellschaft. In der Arbeit kommt das gesell-
schaftliche Prinzip zum Durchbruch: ,Die Arbeit des Individuums fiir seine Bediirf-
nisse ist ebenso eine Befriedigung der Bediirfnisse der andern als seiner eigenen, und
die Befriedigung der seinigen erreicht es nur durch die Arbeit der andern.” Dabei ist
es vollig gleichgiiltig, ob der einzelne fiir die anderen arbeiten will; die Hauptsache
ist; er tut es. Darum fihrt Hegel fort: ,,Wie der einzelne in seiner einzelnen Arbeit
schon eine allgemeine Arbeit bewufStlos vollbringt, so vollbringt er auch wieder die
allgemeine als seinen bewuften Gegenstand; das Ganze wird als Ganzes sein Werk,
fiir das er sich aufopfert, und eben dadurch sich selbst von ihm zuriickerhilt”s.

Die Dialektik von Individuum und Gesellschaft wird von Hegel erginzt durch die
innergesellschaftliche von Herrschaft und Knechtschaft. Hegel entfaltet diese Pro-
blematik in einem wichtigen Kapitel seiner Phinomenologie des Geistes. Danach ist
die grundlegende menschliche Beziehung die des fortwihrenden Kampfes um die
Anerkennung des einen durch die anderen. In diesem Kampf bilden sich zwei Arten
des Bewufltseins: Das eine ist bereit, das eigene Leben einzusetzen, um die Aner-
kennung des anderen zu erlangen: Das ist der Herr. Das andere hat nicht den Mut,
auf das eigene Leben zu verzichten, weshalb es einwilligt, das andere anzuerkennen:
Das ist der Knecht. Doch nur scheinbar ist der Herr in einer besseren Position. Denn
zu seinem Ungliick ist er von einem BewuBtsein anerkannt, das er selbst — weil es
ein knechtisches ist — nicht anerkennt. Sein Anerkennungsstreben wird also nicht
wirklich befriedigt. Der Knecht aber hat ein Ziel: die Freiheit. Dieses Ziel erlangt er
durch die Arbeit. Denn durch die Arbeit kommt er zu sich selbst. Arbeit ist ja
~gehemmte Begierde, aufgehaltenes Verschwinden, oder sie bildet”4. Sie bringt den
Knecht in eine Beziehung zur Wirklichkeit, zur Natur. Der Herr dagegen geniefit nur.
So erarbeitet und erkimpft sich der Knecht die Freiheit. Erst diese erarbeitete Freiheit
ist Freiheit im eigentlichen Verstande. Es ist bekannt, daf Karl Marx in dieser Stelle
die Urform seiner Klassenkampftheorie gefunden hat; auch sie steht in einem wur-
spriinglichen Verhiltnis zur Theorie der Arbeit.

Arbeit ist fiir Hegel natiirlich nicht nur korperliche Arbeit; auch ,,wissenschaftliche
Einsicht ist nur in der Arbeit des Begriffs zu gewinnen, Nicht nur das. Hegel spricht
von der ,ungeheuren Arbeit der Weltgeschichte”®. Der ganze welthistorische Prozefl
von EntiuBerung und Vers6hnung wird als ungeheure Arbeit verstanden, in der der
absolute Geist zum BewuStsein seiner selbst gelangt.

2 G. W. F. Hegel, Phinomenologie des Geistes (= PhG), ed. Hoffmeister, 6 Hamburg 1952,
287 f.

3 Hegel, PhG 257. 8 Hegel, PhG 57.

4 Hegel, PhG 149. ¢ Hegel, PhG 28.
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Mit dem Begriff der EntiduBerung (oder dem gleichbedeutenden der Entfremdung)
bekommt Hegel auch die negative Seite der Arbeit zu fassen. Schon in der Jenenser
Realphilosophie heiit es: , Arbeit ist das diesseitige Sich-zum-Dinge-Machen. Die
Entzweiung des Trieb-seienden Ich ist eben dies Sich-zum-Gegenstande-Machen”?. In
der Arbeit ist das Subjekt beim Objekt, auer sich, ja es macht sich selbst zum
Objekt.

Im Maschinenzeitalter erhilt diese Problematik eine Verschirfung, so sehr die Ma-
schine an sich eine geniale Erfindung ist: ,In der Maschine hebt der Mensch selbst
diese seine formale Titigkeit auf und li8t sie ganz fiir ihn arbeiten. Aber jener
Betrug, den er gegen die Natur ausiibt und mit dem er innerhalb ihrer Einzelheit
stehenbleibt, richt sich selbst; was er ihr abgewinnt, je mehr er sie unterjocht, desto
niedriger wird er selbst. Indem er die Natur durch mancherlei Maschinen bearbeiten
148¢, so hebt er die Notwendigkeit seines Arbeitens nicht auf, sondern schiebt es nur
hinaus, entfernt es von der Natur, und richtet sich nicht lebendig auf sie als eine
lebendige; sondern es entflicht diese negative Lebendigkeit, und das Arbeiten, das
ihm iibrigbleibt, wird selbst maschinenmifliger; er vermindert sie nur fiirs Ganze,
aber nicht fiir den einzelnen, sondern vergréfert sie vielmehr, denn je maschinen-
miBiger die Arbeit wird, desto weniger Wert hat sie, und desto mehr muf er auf
diese Weise arbeiten’8. Mit der modernen Technik ist auch die Arbeitsteilung ver-
bunden. Hegel sieht ihren Vorteil: ,Allgemeine Arbeit ist so Teilung der Arbeit,
Ersparnis; zehn kénnen soviel Stecknadeln machen als hundert”®. Die grofle mensch-
liche Problematik, die damit verbunden ist, hatte schon Schiller ausgesprochen: Wir
sehen ,,ganze Klassen von Menschen nur einen Theil ihrer Anlagen entfalten, wih-
rend daB die iibrigen wie bei verkruppelten Gewichsen, kaum mit matter Spur ange-
deutet sind"1°,

Hegels Theorie der Arbeit ist das Ergebnis einer intensiven Auseinandersetzung mit
der englischen Nationalskonomie, worauf vor allem Georg Lukéics hingewiesen hat!t,
Die franzdsischen Physiokraten, die Ideologen des Feudalismus, hatten noch behaup-
tet, nur die Natur ermégliche wertschopfende Arbeit; die Landwirtschaft allein sei
produktiv. Fiir Adam Smith hingegen wird die arbeitsteilige Produktion vor Kapital
und Boden wichtigster Produktionsfaktor und realer Wertmafistab der Ware. Arbeit
ist zugleich Sozialisations- wie auch Emanzipations- und Vernunftfaktor. In der Ar-
beitsteilung siecht Adam Smith keine als Entfremdung interpretierte Vereinseitigung
menschlicher Fihigkeiten; sie macht die Entwicklung von Spezialfihigkeiten iiberhaupt
erst sinnvoll. Hegel kehrt zum erstenmal auch die negativen Seiten der Arbeit, speziell
der modernen, hervor.

2. Marx: Der Mensch als Resultat seiner eigenen Arbeit

Die Auseinandersetzung mit der Hegelschen Theorie der Arbeit ist fiir Karl Marx
von grifter Bedeutung geworden. IThren Niederschlag hat sie in den erst 1932 publi-
zierten Pariser Manuskripten aus dem Jahre 1844 gefunden. Dort heiflt es: ,Das
Grofle an der Hegelschen ,Phinomenologie’ und ihrem Endresultate — der Dialektik
der Negativitit als dem bewegenden und erzeugenden Prinzip — ist also einmal, dafl
Hegel die Selbsterzeugung des Menschen als einen Prozeff faft, die Vergegenstind-
lichung als Entgegenstindlichung, als EntduBlerung und als Aufhebung dieser Ent-
duBerung; dafl er also das Wesen der Arbeit fafft und den gegenstindlichen Men-
schen, wahren, weil wirklichen Menschen, als Resultat seiner eignen Arbeit begreift.
Das wirkliche, titige Verhalten des Menschen zu sich als Gattungswesen oder die

7 G. W. F. Hegel, Jenenser Realphilosopie (= JR), ed. Hoffmeister, Leipzig 1931, Bd. II, 197.
8 Hegel, JR I, 237. ° Hegel, JR I, 214.

10 F, Schiller, Uber die dsthetische Erzxehung des Menschen, 6. Brief.

11 G, Luk4cs, Der junge Hegel, 3 Neuwied 1967.
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Betitigung seiner als eines wirklichen Gattungswesens, d. h. als menschlichen We-
sens, ist nur méglich dadurch, da er wirklich alle seine Gattungskriifte — was wie-
der nur durch das Gesamtwirken des Menschen mdglich ist, nur als Resultat der
Geschichte — herausschafft, sich zu ihnen als Gegenstinden verhilt, was zunichst
wieder nur in der Form der Entfremdung moglich ist12,

Marx sieht wie Hegel in der Arbeit das Wesen des Menschen; wie jener begreift er
das Wesen des Menschen als Gattungswesen. Gegen Hegel macht Marx drei Ein-
wiirfe: 1. ,Er sieht nur die positive Seite der Arbeit, nicht ihre negative”. Nach dem
Gesagten ist dieser Einwand nicht berechtigt, da Hegel Arbeit auch als Entfremdung
begreift. Marx hat allerdings Hegels Jenenser Realphilosophie nicht gekannt. Der 2.
und 3. Einwand richten sich gegen Hegels Idealismus: ,Die Arbeit, welche Hegel
allein kennt und anerkennt, ist die abstrakt geistige””!3. Vor allem aber: Fiir Hegel
gilt es ,den Gegenstand des Bewufltseins zu iiberwinden. Die Gegenstindlichkeit als
solche gilt fiir ein entfremdetes, dem menschlichen Wesen, dem Selbstbewuftsein
nicht entsprechendes Verhiltnis des Menschen. Die Wiederaneignung des als fremd,
unter der Bestimmung der Entfremdung erzeugten gegenstindlichen Wesens des
Menschen hat also nicht nur die Bedeutung, die Entfremdung, sondern die Gegen-
stindlichkeit aufzuheben, d. h. also, der Mensch gilt als ein nicht-gegenstindliches,
spiritualistisches Wesen’14. Marx wirft Hegel vor, daf er schon die Vergegenstind-
lichung, wie sie im BewuBtsein geschieht, als Entfremdung begreift. Das wiirde heifen,
daf alles menschliche Denken bereits Entfremdung ist. Fiir Marx aber ist die Ent-
fremdung des Selbstbewuftseins ,sich abspiegelnder Ausdruck der wirklichen Ent-
fremdung/15, was sich aus seiner realistischen Erkenntnistheorie ergibt. Wenn man
sich auf den Boden des Realismus stellt, mu man Marx in der Kritik der Hegelschen
Identifizierung von Vergegenstindlichung und Entfremdung recht geben. Das hat
auflerordentliche Konsequenzen. Dann ist Entfremdung nimlich nicht ein notwendi-
ger, sich zwangsliufig aus dem menschlichen Wesen ergebender, sondern ein ge-
schichtlich gewordener und damit wieder aufhebbarer Proze8.

Worin besteht diese geschichtlich gewordene Entfremdung fiir Marx? Sie ist eine
Folge der falschen Eigentumsordnung, des sogenannten biirgerlichen Eigentums an
Produktionsmitteln, worin Marx auch das feudalistische Eigentumsrecht an Grund und
Boden einbegreift. Dieses Eigentum fiihrt zur Akkumulation des Kapitals in den
Hinden weniger, wodurch der Arbeiter gezwungen wird, die Produkte seiner Arbeit
und seine Arbeitskraft selbst zu verkaufen. ,So ist die Titigkeit des Arbeiters nicht
seine Selbsttitigkeit. Sie gehort einem anderen, sie ist der Verlust seiner selbst18,
Die Folge ist, daB der Arbeiter sich ungliicklich fiihlt. Wenn das Leben ,nichts ande-
res als Titigkeit” ist, so ist die Entfremdung der Sache zugleich Selbstentfremdung,
weshalb der Arbeiter ,,sich erst auBer der Arbeit bei sich und in der Arbeit aufer
sich” fiihlt!?. Eine Ideologie, die die Welt nicht nur interpretieren, sondern verindern
will, hat daher zum Ziel, die Entfremdung des Arbeiters, seine Ausbeutung aufzu-
heben. Das geschieht im wesentlichen durch die Verinderung der Eigentumsverhilt-
nisse, durch die Vergesellschaftung der Produktionsmitte]l. Wenn das einmal gesche-
hen ist, in einer kommunistischen Gesellschaft, wird ,,die Arbeit nicht nur Mittel zum
Leben, sondern selbst das erste Lebensbediirfnis geworden” sein18,

3. Kritische Riickfragen an Marx

Heute, 100 Jahre spiter, nachdem wir einige geschichtliche Erfahrung gesammelt
haben, konzentriert sich die kritische Auseinandersetzung mit der Arbeits- und Ent-

12 K, Marx, in: K. Marx u. F. Engels, Werke, Berlin 1957 ff (= MEW), Erg. Bd. 1, 574.
13 MEW, Erg. Bd. I, 574. 4 MEW, Erg.Bd.I, 575. 15 MEW, Erg. Bd. I, 575.

16 MEW, Erg.Bd. I, 514. 17 MEW, Erg. Bd. ], 514.

18 K. Marx, Kritik des Gothaer Programms, MEW, Bd. 19, 21.
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fremdungstheorie von Marx auch dort, wo seine Kritik am Kapitalismus akzeptiert
wird, also innerhalb des Marxismus, auf zwei Fragen.

Erstens: Die Tatsache der Abnahme des Anteils physischer Arbeits-Leistung unter
fortschreitend technisierten Produktionsbedingungen und die systematische Ausniit-
zung technisch verwertbaren Wissens in der Produktion veranlaflt eine stindige
Akzentverschiebung unter den wertschdpfenden Faktoren zugunsten des Faktors
Wissenschaft. Darauf hat vor allem Jiirgen Habermas hingewiesen®®. Es erhebt sich
daher die Frage, ob nicht geistige Arbeit die wahre Quelle des Reichtums ist0.

Zweitens: Stellt die Vergesellschaftung der Produktionsmittel das Allheilmittel gegen
jegliche Entfremdung dar? So wird vor allem in den Oststaaten gefragt. Es hat sich
gezeigt, dafl in kommunistischen Systemen neue, furchtbare Formen der Entfremdung
aufgetreten sind. Adam Schaff hat darauf aufmerksam gemacht, daf8 die Herrschaft
nicht abgebaut worden ist, da nur die Herren andere geworden sind?!. Statt der
Kapitalisten haben nun die Biirokraten und Parteifunktionire die Macht in der Hand.
Die dringende Frage lautet: Wie konnen diese neuen Formen der Entfremdung iiber-
wunden werden?

Auch wenn man mit Marx gegen Hegel Entfremdung als ein geschichtliches und
damit prinzipiell iiberwindbares Faktum ansieht, fragt es sich, ob es jemals eine
herrschaftsfreie Gesellschaft geben kann, ob es nicht vielmehr darum gehen muS,
Herrschaft einzuschrinken und zu kontrollieren. Dabei kann es nicht nur um die
Einschrinkung und Kontrolle des Eigentums gehen, sondern ebenso um die Ein-
schrinkung und Kontrolle jeder anderen Form von Macht, also der politischen, mili-
tarischen, biirokratischen und wissenschaftlichen Macht (denn ,,Wissen ist Macht”).

Neben dieser Problematik, die fiir die Zukunft jedes einzelnen und der Menschheit
als ganzer entscheidend ist, ist auch die anthropologische Frage von gréfiter Bedeu-
tung, ob es richtig ist, daf die Arbeit das Wesen des Menschen ausmacht. Karl Marx
sagt, die freie bewuBlte Tatigkeit sei der Gattungscharakter des Menschen. Der Mensch
reproduziert die ganze Natur; diese erscheint als ,,sein Werk und seine Wirklichkeit”,
so daf sich der Mensch ,in einer von ihm geschaffenen Welt anschaut“22, Der
Mensch schafft die Natur und sich selbst im geschichtlichen Proze8. Die Gesellschaft
ist eine vom Menschen selbst geschaffene Wirklichkeit. Dies ist vielleicht die revolu-
tiondrste Erkenntnis der Neuzeit; sie hat sich immer mehr Bahn gebrochen. Bei
Hegel und Marx ist sie in voller Deutlichkeit da, wenn auch mit ganz verschiedener
Akzentuierung. Fiir beide jedoch ist das eigentliche Ergebnis der Arbeit die Produk-
tion der menschlichen Gesellschaft — ,,die ungeheure Arbeit der Weltgeschichte”. Daf3
Arbeit das Wesen des Menschen ausmacht, verbindet Hegel aber auch riickwirts mit
Adam Smith und den englischen Nationalskonomen, und wir machen die iiber-
raschende Feststellung, da8 sich in diesem Punkt die kapitalistische und die kommu-
nistische Auffassung vom Menschen in keiner Weise unterscheiden. Die &stliche und
die westliche Gesellschaft kommen heute darin iiberein, da sie Leistungsgesellschaf-
ten sind.

4. Arbeit als Wesenserfiillung des Menschen

Es ist ein Charakteristikum des biirgerlichen Bewuftseins, in der Arbeit das Wesen
und die Wesenserfiillung des Menschen zu sehen. Das Biirgertum als Klasse entsteht
im spiten Mittelalter und am Beginn der Neuzeit. Frithen Niederschlag findet die
Hochschitzung der Arbeit in der Theologie von Luther und Calvin. Luther bekimpft
die katholische bona-opera-Lehre und zielt damit zunichst darauf, daf der Mensch

19 J. Habermas, Theorie und Praxis, 3 Neuwied 1969.

20 E, Lobl, Geistige Arbeit — die wahre Quelle des Reichtums, 1968.

21 A. Schaff, Marxismus und das menschliche Individuum, Wien 1965, 254 .
22 MEW, Erg. Bd. I, 517.
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sich seiner Leistung vor Gott nicht rilhmen diirfe. Indirekt bedeutet das aber auch
die Sikularisierung der menschlichen Tétigkeit. Arbeit gilt Luther als gottlicher Auf-
trag im Dienst des Mitmenschen. Das monchische Ideal des Mittelalters wird be-
kampft; an seine Stelle tritt das Ideal des Christen in der Welt, der Gott im Beruf
und in der Familie dient. Da jeder Beruf dem Wohle aller dient, ist es gleich, welche
Arbeit man tut: ,,und ist eins wie das andere, fallet ab aller Unterschied der Werke,
sie sein grof, klein, kurz, lang, viel oder wenig’?8. Deutsches Pflichtbewufltsein und
Kantsche Pflichtethik leben noch sehr stark aus der Tradition des Luthertums,

Die Bedeutung der calvinistischen Priidestinationslehre fiir die Arbeits- und Askese-
haltungen der calvinischen Welt hat Max Weber untersucht. Er hat gezeigt, da8 die
Pridestinationslehre nur zu ertragen war, wenn man die Gewiflheit erlangte, selbst
auserwihlt zu sein. ,,Und andererseits wurde, um jene Selbstgewifltheit zu erlangen,
als hervorragendstes Mittel rastlose Berufsarbeit eingeschirft®. In Verbindung mit
der innerweltlichen Askese, der Verpénung des unbefangenen Genusses des Reich-
tums, fiihrte das zur Bildung groSer Vermdgen und bildete damit eine der Vorbedin-
gungen fiir die Entstehung des Kapitalismus. Max Weber hat niemals behauptet, daf8
es die einzige Bedingung war. Mit dieser Einschrinkung diirfte seine Theorie bis
heute unwiderlegt sein.

5. Wir hrbeiten, um Muge zu haben

Das Neuartige der biirgerlichen Lebenseinstellung wird vielleicht am stirksten bewuft,
wenn wir sie der antiken, speziell der griechischen konfrontieren. Bei Aristoteles
findet sich das Wort: ,,Wir arbeiten, um MuBe zu haben’25. Arbeit ist weder der
einzige noch der hochste Lebensinhalt. MuBe, die der Arbeit iibergeordnet ist, bedeu-
tet freilich nicht Faulenzen oder Nichtstun, sondern erfiillte Gegenwart, erfiillt durch
das Betrachten des Kunstwerks, das philosophische Gesprich mit Freunden, das reli-
gitse Fest. Dieses ist letzte Erfiillung der Mufle, Hohepunkt des Daseins. Platon kann
in den Nomoi sagen: ,Die Gotter aber, sich erbarmend iiber der Menschen zur
Arbeit geborenes Geschlecht, haben ihnen, zur Erquickung in der Miihsal, die wieder-
kehrenden Gotterfeiern gesetzt und ihnen zu Festgenossen die Musen und den Mu-
senfithrer Apollon und den Dionysos gegeben, auf daf sie, sich nihrend im fest-
lichen Umgang mit den Géttern, wieder Geradheit empfingen und Richtung”2¢. Deut-
lich wird hier gesagt, da das Fest nicht begrenzten Zwecken, sondern der Sinn-
gebung des Daseins zugeordnet ist, da8 es Ausdruck der Lebensbejahung und Sinn-
erfiillung ist.

MuBle allerdings war ein Privileg der freien Biirger — nur das Fest wurde vom ganzen
Volke gefeiert. Der Sklave hatte sich abzurackern. Die klassische Philosophie geht so
weit, da sie nur dem Biirger die Mé&glichkeit zuerkennt, Tugend zu iiben: ,Der beste
Staat wird keinen Gewerbsmann zum Biirger machen, und sollte auch er ein Biirger
sein, so ist doch die von uns angegebene Tugend des Biirgers nicht jedem und auch
nicht dem, der blof ein freier Mann ist, zuzuschreiben, sondern nur denen, die von
dem Erwerb des notwendigen Lebensunterhaltes befreit sind; die aber mit der Be-
schaffung des notwendigen Lebensunterhaltes zu tun haben, sind, wenn sie fiir einen
arbeiten, Sklaven, wenn aber fiir die Gesamtheit, Gewerbsleute und Tagelthner. ..
Unméglich kann, wer das Leben eines Banausen oder TagelShners fiihrt, sich in den
Werken der Tugend iiben”??. Die Mufle der wenigen war durch die Arbeit der vielen
erkauft. Das ist ein sehr hoher, ein ungerechtfertigter Preis.

Freilich kennt die Antike auch andere Einstellungen zur Arbeit. Fiir Hesiod ist red-
liche Arbeit Grund und Sinn des Lebens. Die mythische Figur des Herakles war

2 M. Luther, Werke, ed. Clemen, Bd. I, 1950, 231.
24 M. Weber, Die protestantische Ethik, ed. Windelmann, Miinchen u. Hamburg 1965, 129.
2 Aristoteles, Nik. Ethik, 1177 b. 20 Platon, Nomoi, 653 c—d. 27 Aristoteles, Politik, 1278 a.
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Sinnbild mithevoller Arbeit im Dienste der Menschen, wihrend Sisyphos auch ihre
Vergeblichkeit vor Augen fiihrte. In der Spitantike gewinnt die Stoa ein neues Ver-
hiltnis zur Arbeit, worunter zunichst allerdings die geistige Arbeit verstanden wird.

6. Auftrag Gottes an den Menschen

Eine ganz andere Einstellung zur Arbeit finden wir in der jiidisch-christlichen Tra-
dition. Die Arbeit ist Schdpfungsauftrag Gottes: ,Macht euch die Erde untertan!”
(Gen 1, 28) und: ,Jahwe nahm den Menschen und setzte ihn in den Garten Eden,
damit er ihn bebaue und bewache” (Gen 2, 15). Andererseits ist die Arbeit ein Joch,
unter das der Mensch gespannt ist; sie ist mitbetroffen durch den Fluch, der dem
Erdboden gilt (Gen 3, 17). Von Noah wird gesagt: , Dieser wird uns Trost verschaf-
fen in unserer Arbeit und der Miihsal unserer Hinde aus dem Ackerboden, den
Jahwe verflucht hat” (Gen 5, 29). Nach Psalm 90 sind ,die meisten unserer Tage
Plage und vergebliche Miihe.” Die Auffassung, korperliche Arbeit sei nur Sache der
Sklaven, ist dem AT — bis auf wenige Stellen aus der Zeit des Hellenismus, auf die
wir noch zuriickkommen — fremd. Der Unterschied von Werktag und Sabbat galt fiir
alle; das Verbot sklavischer Arbeit bezog sich auch auf den geringsten im Lande:
,,Gedenke des Sabbattages, da8 du ihn heiligst. Sechs Tage sollst du arbeiten und all
dein Werk tun. Der siebte Tag aber ist Sabbat fiir Jahwe, deinen Gott. Da darfst
du keinerlei Werk tun, weder du selbst, noch dein Sohn, noch deine Tochter, noch
dein Knecht, noch deine Magd, noch dein Vieh, noch der Fremde, der sich in den
Toren aufhilt” (Ex 20, 8 ff). Dies ist ein soziales Gesetz. Es entspricht einer Gesell-
schaftsordnung, in der auch der Knecht Rechte hatte,

Einen neuen Ton bringen die Propheten. Hier wird zum erstenmal gegen die Aus-
beutung protestiert: ,,Wehe dem, der sein Haus mit Ungerechtigkeit baut und seine
Soller mit Unrecht, der seinen Volksgenossen umsonst arbeiten lit und ihm seinen
Lohn vorenthilt, der da sagt: JIch will mir ein gerdumiges Haus bauen und luftige
Soller!) Fenster bricht er daran aus, tifelt es mit Zedernholz und bemalt es mit roter
Farbe. Besteht darin dein Konigtum, da du um die Wette Zedernholzbauten errich-
test? Hat nicht dein Vater gegessen und getrunken, aber auch fiir Recht und Gerech-
tigkeit gesorgt? Deshalb ging es ihm auch gut. Er hat dem Bedriickten und Armen
zum Recht verholfen. Deshalb ging es gut. HeiBt nicht das, mich kennen? spricht
Jahwe. Aber deine Augen und dein Herz gehen nur auf deinen Gewinn, und wie du
unschuldiges Blut vergieSen und Erpressung und Bedriickung ausiiben kannst” (Jer 22,
13 ff). In der Zukunft, die Jesaja verheifft, wird es keine Ausbeutung mehr geben:
,Nicht werden sie bauen und ein anderer wird darin wohnen, nicht werden sie pflan-
zen und ein anderer wird es genieBen” (Jes 65, 22).

Erst im spitjiidischen Schrifttum, bei Jesus Sirach, lit sich der hellenistische Einfluf§
nachweisen, wenn es etwa heiflt: ,,Wer frei ist von schwerer Arbeit, kann Weisheit
erlangen” (Jes Sir 38, 24), oder wenn von denen, die Handarbeit leisten, gesagt wird:
,,Bildung und Urteilsfzhigkeit offenbaren sie nicht” (38, 34).

Das NT iibernimmt ganz selbstverstindlich die urspriingliche atl Haltung zur Arbeit.
Jesus wendet sich mit seinen Gleichnissen aus der Welt der Arbeit an das einfache
Volk, aus ihm stammt seine Gefolgschaft.

Das jiidische Arbeitsethos wird von Paulus radikalisiert. Er ist stolz darauf, daf er
von seiner Hinde Arbeit lebt: , Tag und Nacht arbeiten wir, um keinem von euch zur
Last zu fallen”” (1 Thess 2, 9; vgl. auch 1 Kor 4, 12). Dasselbe erwartet er von den
Christen: ,,Setzt eure Ehren darein, mit euren Hinden zu arbeiten!” (1 Thess 4, 11).
Wenn ich recht sche, gibt es weder in der antiken noch in der jiidischen Literatur
irgendwelche Parallelen zu solchen Aussagen. Aus dieser Grundeinstellung heraus ist
es verstindlich, daB ,Arbeit” auch in den paulinischen Schriften eine zentrale Rolle
spielt. Er wihlt den Ausdruck ,x6mog”, was schwere, miihevolle Arbeit bedeutet.
Eine solche ist nicht nur seine handwerkliche Arbeit als Zeltmacher, sondern auch die
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Arbeit fiir die Gemeinden. Paulus rilhmt jene, die ,sich miihen im Herrn” (R6m 16,
12), die die , Liebesarbeit” auf sich nehmen (1 Thess 1, 3). Er selbst beruft sich dar-
auf, er habe ,,mehr gearbeitet” als alle tibrigen Apostel (1 Kor 15, 10). In den Pastoral-
briefen, die in ihrer Diktion den echten paulinischen Schriften nahestehen, finden
sich dhnliche Aussagen. Der Dienst fiirs Evangelium wird hier mit den Worten
umschrieben: ,Dafiir arbeiten wir und kimpfen wir” (1 Tim 4, 10).

Es ist merkwiirdig, da sich dieser Sprachgebrauch mit dem Eintritt des Christentums
in die hellenistische Welt rasch verliert. Schon im 2. Jh. finden sich dhnliche Aus-
sagen nicht mehr. Haudk meint, der Ausdruck ,xomév” sei ,als Ausdruck fiir grobe
Arbeit bei der gesteigerten Ehrung der Gemeindearbeiten nicht mehr als voll ange-
messen empfunden” worden®s. Weder die Kirchenviter noch die mittelalterliche
Scholastik haben eine Theologie der Arbeit entwickelt. Sie ist bis heute ein Stiefkind
der katholischen Theologie geblieben, wie ein Blick auf den diirftigen Artikel , Arbeit”
im LThK beweist®®. In der Praxis allerdings fand die paulinische Wertschitzung der
korperlichen Arbeit auch weiterhin ihren Niederschlag. Im 48. Kapitel der Benedik-
tinerregel heifit es: ,MiiBiggang ist ein Feind der Seele. Deshalb miissen sich die
Briider zu bestimmten Zeiten der Handarbeit und zu bestimmten Zeiten wiederum der
Lesung gottlicher Dinge widmen.” Das galt fiir die Ménche, wihrend die Feudal-
ordnung des Mittelalters den Herren Mufle, den Leibeigenen Arbeit zuteilte, wodurch
sie sich kaum von der antiken Gesellschaftsordnung unterschied. Erst das Biirgertum
schuf hier eine neue Situation. Es ist kein Zufall, daf Luther in der Zeit des auf-
strebenden Biirgertums auf die paulinische Einstellung zur Arbeit zuriickgriff, da sie
mehr der modernen Einstellung entsprach als irgendeine andere in der Antike oder
im Mittelalter.

7. Sechs Thesen zum Thema

Nach diesem geistesgeschichtlichen Riickblick sei nochmals die grundsitzliche anthro-
pologische Frage nach dem Stellenwert der Arbeit aufgeworfen und versucht, in eini-
gen Thesen eine Antwort, oder vielmehr den Entwurf zu einer Antwort, zu formu-
lieren.

1. Durch die Arbeit unterwirft der Mensch die Natur seiner Herrschaft. Herrschaft
iiber die Natur kann allerdings niemals total sein, da der Mensch an die materiellen
Voraussetzungen, die die Natur ihm gewihrt, gebunden ist.

2. Durch die Arbeit schafft der Mensch nicht nur die materiellen Bedingungen seiner
Existenz, sondern auch den Zusammenhang und die Struktur der Gesellschaft.

3. Indem der Mensch Produkte herstellt, macht er sich selbst zum Werkzeug. In
diesem Faktum ist die Mdglichkeit der Entfremdung angelegt.

4. Entfremdung ist die Unterwerfung des Menschen unter die Herrschaft von Men-
schen oder Systemen. Die Ausbeutung der Arbeit ist eine, doch keineswegs die einzige
Form der Entfremdung.

5. Der Mensch verwirklicht sich selbst in seiner Arbeit; damit ist freilich noch lange
nicht gesagt, da8 er sich allein durch Arbeit verwirklicht. Er bedarf jenes Atemraums
der Freiheit von Arbeit, den die Griechen als Mufle, die Hebrier als Sabbatruhe
bezeichneten. Dieser Atemraum der Freiheit ist der Bereich des Spieles, des Festes,
der Kunst und der Religion. Der Mensch ist nicht nur Mensch, wo er arbeitet, er ist
— nach einem Wort von Friedrich Schiller — ,,nur da ganz Mensch, wo er spielt’ "%,
Dieses Wort 1dt sich auf den ganzen Bereich der Mufle iibertragen. In ihm verliert
die Arbeit den tierischen Ernst, der dort herrscht, wo Arbeit absolut gesetzt wird.
Die Arbeit des endlichen Menschen ist nur endlich, wie die Gesellschaft, die in und
mit seiner Arbeit entsteht.

28 ThW 111, 829.  LThK ], 801 f.
30 F. Schiller, Uber die dsthetische Erziehung des Menschen, 15. Brief.
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6. Jeder Mensch hat ein Recht auf Gliick. Aristoteles sagt, das Gliick ruhe in der
Mufe®!. Wenn es auch ein Gliick der Arbeit gibt, so doch sicher kein volles Gliick
ohne Mufe. Erst die Dialektik von Arbeit und Mufle ermdglicht ein ganzheitliches
Leben im vollen Sinn. Diese Dialektik darf nicht die innergesellschaftliche Dialektik
einer miifigen und einer arbeitenden Klasse sein, sie mufl eine Dialektik im Leben
jedes einzelnen sein.

31 Aristoteles, Nik. Ethik, 1177 b.

FRIDOLIN RAUSCHER

Probleme einer Missionsgesellschaft
Versuch einer Analyse des Generalkapitels der Weilen Viter 1974

Es konnte unbescheiden erscheinen, wenn wir das Generalkapitel (= GK) der WV
1974 zu analysieren und der Uffentlichkeit vorzulegen versuchen. Ein GK ist ja
zunichst eine ordensinterne Angelegenheit. Anderseits haben wir hier den Vorteil
einer grofen Vielfalt in der Einheit. Vielfalt, weil es sich um eine Missionsgesell-
schaft handelt, die in weiten Teilen Afrikas arbeitet; das Spektrum der Probleme ist
also sehr breit und reichhaltig; Einheit, weil die WV ein exklusiv missionarisches
Institut sind, das keinen andern Daseinszweck kennt als den Dienst an der Kirche
Afrikas. So sind die WV ein Missionsinstitut mit reicher Erfahrung. Sie haben in den
100 Jahren ihres Bestehens eine Pionierarbeit geleistet, ohne die die heutige Kirche
Afrikas nicht das wire, was sie ist. Aber Afrika hat sich inzwischen gewandelt. Das
verlangt eine stindige Neubesinnung und Anpassung.

1967 hatten die WV das GK des ,aggiornamento” nach dem Konzil. Das Ergebnis
der Beratungen war ein stattlicher Band von 420 Seiten. Der Geist der Dokumente
ist ganz vom Konzil her geprigt, biblisch und pastoral. Das GK gab neue Richtlinien
fiir die Missionsarbeit und die Spiritualitit der Gesellschaft. Das GK 1974 vollzog
von neuem eine Bestandsaufnahme. Der Text umfat nur 137 Seiten. Die Dokumente
von 1967 wurden iiberpriift und in einzelnen Punkten geéindert und verdeutlicht, be-
halten aber im wesentlichen ihre Giiltigkeit; sie mufliten vor allem den rasant verlau-
fenden Verinderungen angepaft werden. Fiir eine Missionsarbeit, die sich in einem
dem stindigen Wandel unterworfenen Kontinent vollzieht, konnen keine fertigen
Antworten und L&sungen mehr geboten werden. Das Gesetz, das alle Beratungen
durchzog, ist das Gesetz der Anpassung und Flexibilitit und damit auch die stindige
Erneuerung und Bekehrung der Missionare. Zudem mufiten wichtige Grundentschei-
dungen getroffen werden!. Damit nun diese wertvollen Dokumente nicht toter Buch-
stabe blicben, wurden fiir alle Regionen und Provinzen die postkapitularen Versamm-
lungen angesetzt, auf denen die Vertreter einer Provinz oder Region die Beschliisse
von 1974 eingehend beraten, auf ihre eigene Situation anwenden und so zum Leben
erwecken sollten. Aufgabe der Hausgemeinschaften ist es, sich laufend nach den Er-
gebnissen der postkapitularen Versammlungen zu iiberpriifen und sie auf der Ebene
der einzelnen Gemeinschaften durchzufiihren.

1 Die beiden GK von 1967 und 1974 werden im folgenden kurz zitiert mit 67 und 74; die
hinter dem Strich stehende Zahl bedeutet jeweils die entsprechende Nummer der Doku-
mente. Bei den Zitationen aus den postkapitularen Versammlungen der Regionen wird
in Klammern die Region genannt, der das Zitat oder der Gedanke entnommen ist.
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Die Beratungen und Beschliisse beider GK befassen sich naturgemif mit dem missio-
narischen Charisma der Gesellschaft und Fragen der Spiritualitit. Drei Problemkreise
suchen das missionarische Charisma der Gesellschaft zu iiberpriifen und woméglich
zu erneuern: I. Die Bewahrung und Erneuerung des missionarischen Charismas in
heutiger Zeit und Situation, II. die Missionare im Dienst der Ortskirchen und III. die
Arbeit der Gesellschaft unter den Vélkern des Islam. Diese drei Themenkreise sollen
im folgenden kurz untersucht werden, und zwar auf Grund der beiden GK von 1967
und 1974 — beide bilden ein Ganzes — und der postkapitularen Versammlungen in
den Regionen, d. h. in Afrika selbst. Wir meinen, da8 diese Feststellungen auch aufler-
halb unserer Gesellschaft von Interesse sein konnten. Anderseits wire es wohl fehl am
Platze, groSe und umstiirzende Dinge zu erwarten. Das Reich Gottes kommt mit
kleinen Schritten.

I. Das missionarische Charisma der Gesellschaft

Der Stifter der WV, Kardinal Lavigerie, damals Erzbischof von Algier und Karthago,
gab seinen Missionaren zwei entscheidende Richtlinien fiir ihre Arbeit: Das mehr-
jahrige abgestufte Katechumenat und die Heranbildung einheimischer Mitarbeiter.
Beides waren von Anfang an die tragenden Pfeiler der Missionsarbeit der WV2. Die
Initiative lag bei der Missionsgesellschaft und ihrer Leitung.

1. Seit 1960 aber, und zum Teil auch schon frither, begannen sich die bisher unter
weifler Herrschaft stehenden Kolonien zu selbstindigen Staaten umzuwandeln; zu-
gleich traten an die Stelle der weilen Bischofe fast iiberall die Afrikaner selbst. Beide
Organismen, die neuen Staaten wie die einheimischen Ortskirchen, ringen um ihre
afrikanische Authentizitit; das alles beherrschende Schlagwort lautet , Afrikanisierung
auf allen Ebenen”. Die Verantwortung fiir das Apostolat liegt nicht mehr bei der
Missionsgesellschaft, sondern in den Hinden der Ortskirchen und ihrer Bischdfe. Der
Missionar muB8 sich also identifizieren mit einer Kirche, die schon da ist und die ihre
eigene Tradition, ihre eigenen charakteristischen Ziige und auch ihre eigenen Schwi-
chen hat (67/759). Das alles verlangt stete Neubesinnung und Anpassung. Schon
1965 schrieb der damalige Generalobere der WV, P. Leo Volker: ,,Die Missionsinstitute
gehoren der Vergangenheit an, wenn ihre geistigen Elemente derart mumifiziert sein
sollten, daf8 sie nicht mehr die Kraft hitten, sich der neuen Zeit anzupassen’3. Die
Frage war also: Wird man den Dingen auf den Grund gehen oder wird man sich, an
der Wirklichkeit vorbei, mit oberflichlichen Antworten auf mehr oder weniger neben-
sichliche Dinge begniigen? Die Frage nach der Existenzberechtigung von Mission und
Missionsinstituten wurde niichtern gestellt und mit einem klaren Ja beantwortet. Es
muflte auch ein Ja sein zu all den Neuerungen und Verinderungen, die als objektive
Gegebenheiten zu respektieren sind und denen man sich anzupassen hat.

2. Die WV sind ein religitses Institut mit ausschlieBlich missionarischer Ausrichtung:
,Ich will Apostel, nichts anderes”, lautete die Weisung des Stifters. In den Dokumen-
ten wird alles von dieser missionarischen Berufung fiir Afrika her gesehen. Diese
Berufung bestimmt das Wesen der Gesellschaft und ebenso die Formen ihres Gemein-
schaftslebens, die Strukturen der Leitung und die Art und Weise der Ausbildung und
die Spiritualitit. Die WV sind dem Auftrag ihres Stifters treu geblieben. Immer war
der gréBere Teil der Mitglieder im direkten Missionseinsatz in Afrika. Sie arbeiten
heute in 75 Didzesen in Nord-, West-, Ost- und Zentralafrika. Der Anteil der Chri-
sten in diesen Gebieten geht von einem Prozent (Westafrika) bis zu 20 und 60 Pro-
zent in Ost- und Zentralafrika. Die Zahl der einheimischen Priester ist beachtlich.

2 Vgl. Frid. Rauscher, Die Mitarbeit der einheimischen Laien am Apostolat in den Missio-
nen der Weiflen Viter. Miinster (Westf.) 1953.

2 ]. Vandrisse, Un institut missionnaire se renouvelle. In: ,Spiritus” Nr. 35 (1968), 243—263,
hier 246. Diesem Artikel verdanken wir manche Anregung,.
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Schon 1888, kurz nach der blutigen Verfolgung, wurde in Uganda das erste Knaben-
seminar erdffnet. 1913 wurden die ersten afrikanischen Priester, 1939 der erste
Bischof des Landes geweiht. Die Dokumente besagen: ,Die Vélker der afrikanischen
Welt bilden das apostolische Arbeitsfeld der Gesellschaft, und zwar so, daff sie dem
Apostolat unter diesen Vélkern die erste Stelle einriumt, wenn sie ihre Mitglieder
der universalen Kirche und der drtlichen Hierarchie zur Verfiigung stellt. Diese Gruppe
von Volkern umfalt Mohammedaner, Anhinger der Naturreligionen, Christen, katho-
lische wie andere” (67/141). Das GK von 1974 erweitert und engt zugleich ein:
Jede Aufgabe, die sich wirklich auf Afrika bezieht, wo immer in der Welt das sein
mag, gehdrt berechtigterweise zu unserm Apostolat’’ (74/36).

Dieser missionarische Dynamismus verlangt seine Opfer. Ein GroBteil des Missions-
personals ist durch die Pastoration der Christengemeinden gebunden. Das missiona-
rische Charisma droht verlorenzugehen, die Mission am eigenen Erfolg zu ersticken.
Diesem Problem haben sich beide GK niichtern gestellt, aber auf verschiedene Weise.

3. Die Grundsatzentscheidung :

Die Frage lautete: Haben wir noch eine authentisch missionarische Aufgabe in den
Ortskirchen oder geht unser missionarisches Charisma unter in der pastoralen Sorge
fiir die Gemeinden? (67/+36). Sollen wir uns, um das missionarische Charisma zu
wahren, auf die Aufgabe der Erstverkiindigung zuriickziehen? Und was verstehen wir
unter spezifisch missionarischer Titigkeit? Kann man das Band, das zwischen Erst-
verkiindigung und Pastoration besteht, kiinstlich trennen, wo doch die zweite die
naturgemifle Folge der ersten ist? (67/+40). Das sind Probleme, denen sich ein Mis-
sionsinstitut, fiir das das missionarische Charisma eine Frage um Sein und Nichtsein
ist, heute niichtern stellen muB und die sich unabhingig vom rapiden Absinken und
der Uberalterung des Personals aufdringen. Sie liegen im Wesen und in der Ziel-
setzung der Missionsarbeit selbst begriindet, die immer auf die Griindung selbstindi-
ger Ortskirchen hinarbeiten muBS. Die Entwicklung der Christengemeinden hatte die
notwendige Folge, daf8 die ,Periode der Pioniere” der ,Periode der Diener an der
Ortskirche Platz machte; der Akzent lag weithin (nicht ausschliellich) auf dem Dienst
an den Ortskirchen. Nun aber miissen die besondere missionarische Sendung und die
Grundziige einer reinen Missionsgesellschaft immer im Lichte der augenblicklichen
Situation betrachtet und bestimmt werden, wofern sie dem Charisma ihres Stifters
treu bleiben will (67/135).

Das GK von 1967 hielt es noch fiir verfritht, eine klare Wahl zu treffen zwischen
den beiden aufeinanderfolgenden Phasen der Missionsarbeit, von denen ,,Ad Gentes”
spricht (Nr. 18). Es wurde aber klargestellt: Beide Aufgaben, Erstverkiindung wie
Pastoration sind zwar wesentlich verschieden voneinander; aber ob wir uns der Erst-
verkiindigung widmen oder ob wir das Werk der Evangelisierung festigen, immer
leisten wir missionarische Arbeit. So legte das GK von 1967 Wert darauf, den mis-
sionarischen Charakter beider Formen des Einsatzes zu betonen; die Zukunft sollte
zeigen, ob diese Sicht richtig war (67/-36—43). ,,Jedenfalls miissen die beiden Lebens-
funktionen der Kirche, die pastorale und die missionarische, nicht als Konkurrenz und
Alternative, sondern als interdependent und einander stimulierend gesehen werden.”
Diese Feststellung trifft genau das hier Gemeinte?,

Das GK 1974 unterzog diese Gedanken einer realistischen Uberpriifung, Es gibt
Ortskirchen, die noch ganz im Anfangsstadium stehen, und andere, die schon einiger-
maflen selbstindig sind. Wo liegt dann die Prioritit? , Der Riikgang an Personal gab
zu denken. Wir sind nicht mehr in der Lage, alles zu tun, was getan werden miifite.

4 W. Biihlmann, Wo der Glaube lebt, Einblide in die Lage der Weltkirche, Herder 1974, 223.
Gerade dieses Buch mit seinen kritischen Durchblicken bietet den konkreten Hintergrund
fiir unsere Ausfiihrungen. Es hitte bei jedem Abschnitt zitiert werden kénnen.
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Wo liegt die Prioritit fiir unseren Einsatz?” (74/2). Man war sich bewuBt, daB auf
diese Frage eine klare Antwort gegeben werden mufte und eine Priorititsentscheidung
zu treffen war, die dem Begriff , Kirche” und ,Mission heute” entspricht und ebenso
der missionarischen Berufung der Gesellschaft treu bleibt. Die Weisungen des Stifters
waren in dieser Hinsicht eindeutig: ,, Die Missionare”, schreibt er schon 1874, ,,beginnen
die Arbeit, sie sind die Initiatoren und Wegbereiter; dem Werk Bestand verleihen
und es zu Ende fithren ist Aufgabe der Afrikaner selbst, nachdem sie Christen und
Apostel geworden sind”. Aus dieser Sicht und in Treue zur Weisung des Stifters traf
das GK 1974 die Grundsatzentscheidung: ,Um dem Dynamismus ihrer missionari-
schen Berufung treu zu bleiben, entschlieft sich die Gesellschaft vorrangig fiir mis-
sionarische Pionieraufgaben, d. h. wegbereitende Aufgaben. Diese Auswahl geschieht
im Dialog mit den Ortskirchen” (74/4). Dabei ist wohl zu beachten, da es sich um
eine Anweisung fiir die Gesellschaft als ganze handelt, nicht fiir den einzelnen als
Individuum. Zudem sagt das Dokument ,vorrangig” und nicht ,ausschlieflich”. Es
wird eine Prioritdt ausgesprochen, die dem Dynamismus der Gesellschaft die Grund-
richtung zeigen soll (74/5).

Was sind nun diese Pionieraufgaben? Es werden genannt: Erstevangelisierung in
Gebieten, die noch nicht missionarisch bearbeitet wurden, Begegnung mit dem Islam,
Startsituationen wie Stadtseelsorge, Arbeit unter Ein- und Auswanderern, Griindung
von Basisgemeinden, Neugriindungen, Weckung und Forderung des missionarischen
Dynamismus in den Gemeinden, BewufBtseinsbildung fiir soziale Probleme, Aktiviti-
ten, die man beginnt und die man spiter an andere weitergeben kann, Einsatz fiir
Entwicklung und soziale Gerechtigkeit. Die Priorititen konnen natiirlich nach den
einzelnen Regionen variieren.

Diese Grundsatzentscheidung entspricht sowohl der Intention des Stifters, der sicher
ein Pionier war, als auch unserer Berufung und dem Beispiel der ersten WV (74/6).
Die genannten Aufgaben werden nur iibernommen im Dialog mit den Ortskirchen
und deren Bemiihen, alle Aufgaben des Apostolats in eigener Verantwortung zu iiber-
nehmen (74/7). Das GK glaubt, daf8 diese Neuorientierung der Gesellschaft die Mog-
lichkeit gibt, den alten Schwung und Wagemut wiederzufinden, die ihre Anfinge
gekennzeichnet haben. Der neue Dynamismus soll zugleich einem besseren Dienst an
den Ortskirchen zugute kommen und darf sich daher nicht auerhalb dieser Kirchen
betitigen, sondern muf sich ihnen anbieten im Sinne unserer Mitverantwortung fiir
die Verkiindigung der Frohbotschaft (74/8). Es geht also nicht um die Preisgabe bis-
heriger Arbeiten, es geht um eine Selbstbesinnung iiber die innere Einstellung, ,mit
der wir unsere gewohnten Aufgaben erfiillen, um diese noch besser anzupassen an
das Afrika von heute und um eine bessere Zusammenarbeit mit den Ortskirchen”
(74/9). Jede Setzung von Priorititen ist schmerzlich, ,,da man andere Funktionen
hintansetzen muf... Im iibrigen handelt es sich nicht um AusschlieBlichkeiten,
. .. sondern um ein Mehr oder Weniger, um ein Zuerst oder Nachher5,

4, Folgerungen aus der Grundsatzentscheidung

a) Anforderungen fiir die Missionare: Die genannte Grundsatzentscheidung fordert
eine stindige Bekehrung und ebenso eine stindige Erneuerung des missionarischen
Dynamismus: ,In den konkreten Situationen, Verinderungen und Schwierigkeiten,
die uns allen bekannt sind, sind wir da noch Menschen der Hoffnung oder sind wir
nicht bedroht von einem gewissen Geist der De-Mission?” (Mali). Der Missionar
wird eingeladen, auf Grund seiner missionarischen Konsekration sich selbst und seine
Methoden immer wieder zu iiberpriifen (67/114). Das missionarische Charisma muf
alles durchdringen und beseelen, auch den Dienst an den Ortskirchen (74/45). Auf
jede Art und quer durch alle Titigkeiten hindurch muf8 die vorherrschende Sorge um

5 Bithlmann a. a. O., 307.
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die Nichtchristen immer deutlicher in Erscheinung treten. Denn fiir den Dienst an den
Nichtchristen sind die Missionare nach Afrika entsandt (67/242).

Der Missionar ist nach ,,Ad Gentes” ,einer, der bereit sein muf3, Initiativen zu ergrei-
fen” (Nr. 25). Die Missionsarbeit von heute verlangt ,Menschen mit schopferischem
Geist, der durch missionarische Neueinsdtze immer wieder belebt wird” (74/20). In
Afrika ist noch Platz fiir einen bestimmten Typ von Missionar, nicht aber fiir den,
der sich aufdringt und fiir alles fertige Antworten hat. Die augenblicklichen aposto-
lischen Verpflichtungen sind zu iiberpriifen, Neueinsitze zu wagen (74/21.22). Dazu
gehort z. B. auch die hauptamtliche Mitarbeit in Organisationen fiir Entwicklung und
soziale Gerechtigkeit; es ist, wenn auch nicht eine pastorale, so doch eine eminent
evangelische Arbeit; aber sie mu8 geschehen im Einvernehmen mit den zivilen Behor-
den und sich in die gemeinsame Planung einfiigen (74/23). An dieser sozialen Titig-
keit sollen alle Missionare im Rahmen ihrer Méglichkeiten mitwirken (74/24). Soll
sich dieses Programm verwirklichen lassen, so miissen Umgruppierungen vorgenommen
werden; die Beweglichkeit, Kennzeichen des Missionars, wird gestatten, neue Wege
im Dienste der Gesamtkirche zu gehen. Man wird auch Mitbriidern, die sich berufen
fithlen, das Leben der sozialen Schichten am Rande der Gesellschaft zu teilen, eine
neue Form der Gemeinschaft und des Lebensstils erméglichen (74/25).

Die Gesellschaft ist sich ihrer Grenzen bewuft, soll sich aber dennoch bereit erkliren,
neue apostolische Aufgaben zu iibernehmen, vor allem Pionieraufgaben, und das
selbst in Gebieten, in denen die WV bisher nicht gearbeitet haben (74/25). Gerade
das ist Zeichen ihres Glaubens und ihrer missionarischen Hoffnung, der Grundlagen
eines jeden missionarischen Dynamismus (74/26. 111 und Uganda). Verlangt ist stin-
diger Dialog mit den Ortskirchen und die Erstellung von Analysen durch den General-
rat (74/32). Niichtern und kategorisch wird schlieBlich gesagt: Missionare, die sich
der neuen Einstellung nicht anpassen kénnen, sollen versetzt oder zuriickgerufen wer-
den (74/31). Spéter wird noch radikaler vermerkt werden: Wer glaubt, diese Richt-
linien nicht anerkennen zu k&nnen, dessen Zugehdrigkeit zur Gesellschaft ist nicht
mehr gerechtfertigt, die Trennung von der Gesellschaft ist die nétige Konsequenz
(74/109).

b) Forderungen an die Christengemeinden: Das Charisma des Stifters muf sich inner-
halb der Gesellschaft in Raum und Zeit entfalten (67/106); aber dieses Charisma, das
wir iibernommen haben, ist nicht ein Monopol, sondern eine Gnade zum Weiter-
geben (67/143), wie es der Stifter von Anfang an betont hatte. Es mufl eine Zeit
vorbereitet werden, wo die Missionsgesellschaften ihre Aufgabe beendet haben und
die Afrikaner beides, Erstverkiindigung und Pastoration, selber in die Hand nehmen
(67/143). Es konnen sicher Krifte fiir die Erstverkiindigung freigemacht werden, aber
nur, wenn Laienkriifte Aufgaben iibernehmen, fiir die das priesterliche Amt nicht
erforderlich ist (Zambia). Das war von Anfang an ein Grundsatz der WV, aber auch
er konnte vergessen werden und ist anzupassen und zu intensivieren.

In allen Protokollen der postkapitularen Versammlungen der Regionen scheint das
auf, Hindernisse seitens der Afrikaner: Mangel an Selbstvertrauen, Mangel an konti-
nuierlichem Auftrag seitens der Missionare. Man verwendet zu viel Zeit auf die
Spendung der Sakramente und zu wenig auf die Heranbildung einer christlichen Fiihrer-
schicht, die bereit und fihig wire, eigene Verantwortung zu iibernehmen. Das Augen-
merk wurde mitunter zu sehr auf die Zahl gelegt, die Griindung und Formung von
Basisgemeinden zu wenig betrieben. Es besteht die Tendenz, sich mehr der Menge
als dem einzelnen zu widmen, Mangel an Herausforderung der Leute, der missiona-
rische Dynamismus der Gemeinden wurde zu wenig gepflegt und gefordert. Eine ziel-
bewuBte Forderung des missionarischen Gedankens in den Gemeinden kénnte poten-
tielle Laienfithrer ermutigen, sich zu engagieren (Zambia). ,,Unsere Kirche ist zu sehr
abgeschlossen und zu wenig fiir die Weltkirche interessiert. Die Missionare sind zu
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sehr durch die Arbeit im Land in Anspruch genommen. Die universale Dimension des
christlichen Lebens muf2 mehr herausgestellt werden” (Rwanda). Anderseits ,gibt es
iiberall Dorf- und Pfarrgemeinderite, der Unterricht der Taufbewerber und Erst-
kommunikanten beginnt sich in den Dérfern selbst zu vollziehen, durch die Eltern
und andere Mitarbeiter. Das bietet Hoffnung auf lebendige Gemeinschaften, die von
den Gliedern der Ortskirchen selbst getragen und inspiriert werden” (Bunia). Die
Heranbildung einer ,, Ablosung” erscheint so von neuem als Initialaufgabe und gehdort
zu den missionarischen Priorititen, sie ist Wegbereitung und daher Pionierarbeit
(Bunia). ,,Man muf} also zunichst voll im Interesse der Kirche demissionieren, um an
der Mission dieser Kirche mitwirken zu kénnen”?, Hier liegt heute die Hauptaufgabe
der Missionare, und sie betrifft die Basisgemeinden wie auch die Triger und Anima-
toren des missionarischen Dynamismus (Bunia).

Eine fruchtbare Durchfithrung dieser Priorititen verlangt wohl auch eine Aufteilung
der Grof8pfarreien in kleinere Gemeinschaften, die iiberschaubar sind und die Mit-
arbeit einheimischer Krifte ermutigen und erméglichen, auch eine gewisse Entklerikali-
sierung. Die missionarische Dimension des christlichen Lebens muf8 aufgezeigt und
dafiir Verstindnis geweckt werden. Es ist der Anruf, ,sich in jedem Beruf, ob Laie
oder Priester, sich nach den gegebenen Méglichkeiten missionarisch einzusetzen”
(74/167). Der Missionar mufl diesen Gruppen Vertrauen schenken, ihnen briiderlich
begegnen, ihnen Zeit widmen, Initiativen ihrerseits zugéinglich sein und sie selbstéindig
arbeiten lassen (Bunia). Kurz, mehr Kontakt mit den Leuten, Hinfiihrung zu einem
vertieften Glaubensleben, vor allem bei Fiithrergestalten und in den Basisgruppen, die
wie Sauerteig in der Masse wirken. Man sieht: Die Selbstkritik der Missionare ist
offen und realistisch und genau das, was das GK 74 durch die postkapltularen Ver-
sammlungen zu bewirken hoffte,

5. Anpassung und Flexibilitiit

Die GK geben wohl Weisungen und Richtlinien. Diese sind jedoch nichts Starres, es
bedarf eines stindigen Uberlegens und Suchens. Die Situationen indern sich schnell
und sind auch von Land zu Land sehr verschieden. Die Missionare werden darum
eingeladen, ihr eigenes Leben und ihre Methode immer wieder in Frage zu stellen.
Die Dokumente sprechen von einer ,,stindigen Neuschépfung”, einer dauernden Uber-
pritffung, damit man die Zeichen der Zeit verstehe. Das bedeutet Flexibilitit und
Anpassung als dauernde Haltung. Das missionarische Bewufitsein eines jeden Mit-
glieds wird davon beriihrt, in jeder Etappe und in jeder Situation seines Lebens. Im
Rhythmus der stindigen Verdnderungen, die heute den Kontext seines Lebens bilden,
kann und muf sich der Missionar bereichern, indem er sich der neuen Sicht der
Mission ffnet.

Die missionarische Anpassung wurde bisher in den Dokumenten der WV dargelegt
als das Bestreben, sich in ein Volk, in seine Geschichte, seine Sprache und seine
Gebriuche einzufiigen. Das bleibt auch weiterhin giiltig, aber es handelt sich ebenso
und noch mehr um das Bestreben, sich der lebendigen Geschichte des Volkes und
Landes von heute und morgen und einer Welt anzupassen, die im Werden ist, die
immer neu geschieht, hier und jetzt. Eine blof dufere Anpassung bliebe oberflichlich.
Die Gemeinschaft in der Verschiedenheit geht tiefer. So wird Anpassung eine Sache
des Herzens und der Haltung, die stindig im Stadium des ,,Werdens” ist. Der Mis-
sionar mufy die Veridnderungen wachen Auges verfolgen, sie sind Zeichen der Zeit
und Ruf des Geistes. Er muf$ bereit sein, seine seelsorgerlichen Methoden und auch
die Zielrichtung seiner missionarischen Titigkeit neu zu iiberdenken. Diese Anpas-
sung ist Treue- zum Evangelium und Treue zum Leben. Das Wort Gottes ist nicht
abstrakt, es ist Geist und Leben. Diese Anpassung ist, das ist wohl zu bedenken,

¢ Bithlmann a. a. O. 217.
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Treue zum Charisma des Stifters’. Kurz: Sich selbst und seine Methoden in Frage
stellen, nicht um zu zerstren, sondern um aufzubauen. Da sich das Apostolat wesent-
lich auf Menschen bezieht und sich in Raum und Zeit entfaltet, miissen auch die
Strukturen sich der Entwicklung anpassen und die Elastizitit des Lebens bewahren.
,Tiefer Glaube und ein gewisser Sinn fiir das Historische mdgen dem Missionar hel-
fen, das Sekundire und Zeitbedingte als relativ zu nehmen” (74/117). Alles muf} sich
auf diese dynamische Sicht der Geschichte und auf die stindige Anpassung an die
Zeitumstiinde hin vollziehen, die in stindiger Entwicklung sind®.

II. Missionar und Ortskirche

1. Friiher waren die Missionsgebiete den einzelnen Missionsinstituten anvertraut, die
Missionsmethode war einheitlich und an die Direktiven der Gesellschaft gebunden.
Jetzt sind die Ortsordinarien die Erstverantwortlichen fiir das Apostolat. Die Orts-
kirchen sind da und sind lebensfihige Gemeinschaften, sie sind ,grofjihrig” gewor-
den (74/7). Die Region von Bunia stellt sich die Frage: Um einer authentischen
afrikanischen Kirche zum Leben zu verhelfen, sollte man da nicht einen gezielten
Riickzug der Missionare ins Auge fassen? Die Antwort war: Nein, aber unser Ver-
halten und unsere Arbeit miissen immer wieder iiberdacht werden, um das Selbst-
vertrauen der Ortskirchen zu férdern und ihr VerantwortungsbewufStsein zu wedcken.
Die Anwesenheit von Missionaren aus den alten Kirchen hat einen Sinn als Zeugnis
des Universalismus der Kirche, und dies auch in der Auffassung der Afrikaner selber.

2. Es stellt sich die Frage nach der exakten Rolle eines Missionsinstituts in der Orts-
kirche. Wie konnen wir Initiatoren und Wegbereiter sein und uns dabei doch ganz in
die Ortskirche integrieren? Ziel der Missionsarbeit ist ja die Autonomie der Orts-
kirchen. Sie sollen den authentischen Ausdruck ihres Glaubens finden und verwirkli-
chen, die Verantwortung innerhalb der Gemeinden tragen, alle Dienste der Seelsorge
iibernehmen, autonom werden in den materiellen und finanziellen Belangen, offen
sein nach aufen zu den andern Lokalkirchen und zur universalen Kirche, ebenso aber
auch fiir die Nichtchristen durch ihren eigenen missionarischen Dynamismus (West-
Volta), die Sensibilisierung der christlichen Gemeinschaften und die Ausbildung von
Verantwortlichen auf allen Ebenen. In all dem muff man bereit sein, den unmittelbaren
Erfolg zuriickzustellen und auf weite Sicht zu planen; nur so kann man dem Werk
Tiefe und Dauer verleihen. Die Geschichte der letzten Jahre in verschiedenen Lindern
Afrikas hat das iiberdeutlich gezeigt und die Mingel bisheriger Methoden erkennen
lassen.

Festzuhalten ist vor allem: Der Ortsbischof ist der Erstverantwortliche in der Ditzese;
ihm ist mit Vertrauen und nicht mit Kritik zu begegnen (Bunia). Daher Zusammen-
arbeit und Gesprich mit den afrikanischen Priestern, beide Seiten gewinnen dadurch;
den Afrikanern gréSere Beteiligung am Apostolat anbieten, das Prinzip des Teilens
auf allen Ebenen beachten (Bunia), alles im Dialog mit dem Ortsbischof regeln
(Rwanda).

3. Es geht um die Afrikanisierung der Ortskirche. Darum muf8 die Missionsarbeit
Zeugnis geben von einem grofien Respekt fiir die afrikanischen Werte kultureller,
geschichtlicher und religioser Art und von einer echten Riicksicht auf alle Anstren-
gungen zugunsten der Afrikanisierung der Kirche vorab in den Schliisselstellungen
(74/10). Gerade diese Bemiihungen zeigen uns etwas von dem groflen Reichtum des
kulturellen Erbes dieser Vélker, dem aus dem Geist des Evangeliums heraus tiefe
Achtung entgegengebracht werden muB. Dabei hat aber das Evangelium zugleich eine
kritische Funktion zu erfiillen, wie auch anderseits die afrikanische Kultur fiir uns
und unsere Methode der Verkiindigung eine wertvolle Kritik ausiibt. Das verlangt

7 Vgl. ,Spiritus” 35, 256. 8 A.a.O.255.
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stindigen Dialog mit allen Afrikanern, ganz gleich, welche religiése Einstellung diese
haben mégen (74/11-12).

Trotz des Riickgangs an eigenem Personal anerkennt das GK die Verantwortung der
Gesellschaft gegeniiber den Ortskirchen, weif sich aber auch ob der schon genannten
Grundsatzentscheidung verpflichtet, die Art ihrer Verbundenheit mit ihnen zu {iber-
priifen, damit diese besser und schneller zur vollen und selbstindigen Reife kommen
(74/13). Es besagt aber zugleich Vertrauen in die Zukunft der Ortskirchen und Respekt
ihrer Autoritit gegeniiber: ,Da ist kein Platz mehr fiir negative Kritik oder fiir einen
Uberheblichkeitskomplex” (74/14). Die Entscheidungsfreiheit der Ortskirchen darf
nicht behindert werden. Sie miissen ihren eigenen Rhythmus finden. An uns ist es,
groBziigig und schopferisch mit dem ganzen Volke mitzuwirken, mit den Bischéfen, den
Priestern, den Ordensleuten und den Laien. Die Afrikaner wollen von uns aktive
Mitarbeit und konstruktive Vorschlige (74/14).

Die Missionare werden auch in Zukunft Initiativen und kreative Titigkeit entfalten,
ihre Ausfilhrung und Anwendung aber ist ausschlieBlich Sache der Organe der
Ortskirche, zu der die Missionare als integrierender Bestandteil gehéren” (Mali). Die
Einstellung der Missionare wird getragen sein von Liebe und Sympathie, sie werden
auch bereit sein, von den Afrikanern zu lernen, sich stindig weiterzubilden in der
Kenntnis der Sprache, der Kultur und der Geschichte des Landes und all dessen,
was ihr Land betrifft. Dazu gehort auch die Bereitschaft zu Offenheit, zum Teilen,
zum Loslassen liebgewordener Anschauungen und Methoden und der bisherigen
Lebensweise (Bunia). Man wird aus der gleichen Haltung in Zukunft an missionari-
schen Werken nichts aufbauen, was die Ortskirche und die einheimischen Laien nicht
weiterfithren kénnen.

Notwendig ist schlieBlich eine tiefere Einwurzelung in das Milieu seitens der Mis-
sionare, groBere Nihe zu den Leuten, ehrliche Assimilation. ,,Unser missionarischer
Dienst wird uns immer mehr eine Weise der Prisenz und einen Weg der Verkiindi-
gung des Evangeliums finden lassen, die den konkreten Bediirfnissen stets besser
entsprechen. Sie wird sich duBern in einer Offnung fiir alle Kreise der Gesellschaft
und fiir alle menschlichen und religissen Gemeinschaften” (74/119).

4. Bewahrung der eigenen Identitit

Der Missionar mufl sich mit der Ortskirche identifizieren, die ihre eigenen charakte-
ristischen Ziige und auch ihre eigenen Schwiichen hat. Er muf8 sich in ein fremdes
Land einfiigen und in eine andersartige menschliche Gruppe. Bis zu welchem Grade?
Und wieweit ist dies {iberhaupt moglich? Es werden immer gewisse Spannungen
bleiben: Sie haben ihre Ursachen in der wirtschaftlichen und kulturellen Verschieden-
heit zwischen dem Heimatland und dem Land, das den Missionar aufnimmt; Span-
nungen zwischen einer Mentalitit, die mehr auf schnelle Resultate aus ist, und einer
umfassenderen Sicht der Dinge, die bedacht ist auf langsames Experimentieren;
Spannungen, die einfach der Stellung eines Fremden zuzuschreiben sind in dem Land,
in dem er arbeitet; schlieBlich Spannungen allgemeiner Art in der Welt und auch in
der Kirche, zwischen unpersénlichen Institutionen, denen es an Leben fehlt, und an
personlicher Partnerschaft, die viel offener ist fiir Spontaneitit (74/115).

Grundsitzlich werden Anwesenheit und Arbeit des Missionars in einer Ortskirche
durch Vertrige zwischen der Gesellschaft und dem Ortsbischof geregelt. Der Orts-
bischof ist nicht absoluter Herrscher iiber die Diézese und das Personal. Der Mis-
sionar hat das Recht und auch die Pflicht, seine eigene missionarische Identitit zu
wahren, ohne in der Ortskirche ganz aufzugehen. Seine Aufgabe, den eigenen mis-
sionarischen Dynamismus den einheimischen Mitarbeitern, Priestern wie Laien, mit-
zuteilen, und ihnen Verantwortung zu iibertragen, hilft ihm, die eigene Identitit zu
wahren und fiir die ihm eigene Aufgabe frei zu werden (Mali). Es ist ein Programm
des Austausches, der ihn selber bereichert. Die Grundsatzentscheidung, daf sich die
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Missionare vorrangig den Pionieraufgaben und der Erstverkiindigung zuwenden, soll
gerade dieser Bewahrung der missionarischen Identitit dienen und ihnen den Dynamis-
mus ihrer eigenen Berufung wahren (74/4). Es ist keine Flucht aus der Ortskirche, es
wird gerade dieser zugute kommen.

Bisher haben die WV vor allem an der Heranbildung eines bodenstindigen Welt-
klerus gearbeitet, nur wenige Afrikaner wurden in die Gesellschaft aufgenommen.
Das GK 74 beschlo, von nun an die Tore der Gesellschaft auch mehr den Afrikanern
zu &ffnen, nicht nur um neues Personal zu gewinnen, sondern um ein Zeichen der
Universalitit der Kirche zu demonstrieren und der afrikanischen Kirche einen stirke-
ren missionarischen Impuls zu vermitteln und ihr zu helfen, in die missionarische
Aufgabe der Ortskirche einzutreten (74/168). ,Uberall, wo wir sind, miissen wir
Zeugen des missionarischen Geistes der Kirche sein. Als Missionare haben wir bei
der Entfaltung des missionarischen Dynamismus der afrikanischen Kirche eine beson-
ders aktive Rolle zu spielen, und als Mitarbeiter dieser Kirchen muf8 uns daran liegen,
mit ihnen zusammen diese Aufgabe zu leisten. Durch einen gemeinsamen Einsatz
miissen wir ihnen helfen, sich missionarisch zu entfalten” (74/46). Auf diese Weise
bewahren die Missionare ihre eigene Identitit und stehen doch ganz im Dienste der
Ortskirchen.

5. Verbundenheit der Ortskirchen mit der Heimatkirche

Der Missionar, ob in Afrika wirkend oder in die Heimat zuriickkehrend, ist ,kein
Fremder in seines Vaters Haus”. Er gehort zwei Kirchen an, jener, die ihn aussendet,
und jener, die ihn aufnimmt. In dem BewuStsein, daf8 es nur eine Sendung gibt, die
Sendung Christi und die Sendung der universalen Kirche, mufl er eine aktive Rolle
iibernehmen in der Gemeinschaft und in der gegenseitigen Hilfe beider Kirchen
(74/50). Das missionarische Charisma steht ja immer im Dienst der Gesamtkirche
bzw. der Gemeinschaft der Teilkirchen. Zwischen der Kirche der Heimat und den
Ortskirchen besteht eine Gemeinschaft gegenseitigen Verstehens und wechselseitiger
Bereicherung (67/139). Durch diesen intimen Austausch werden die alten Kirchen
sich den neuen offnen, und diese werden ihrerseits in der Gemeinschaft der Gesamt-
kirche stehen (67/159). Schon das GK von 67 empfahl, die lebendige Verbundenheit
zwischen der aussendenden und der aufnehmenden Kirche zu férdern. Das hat eine
Aufwertung der Mitbriider in der Provinz zur Folge (67/+68). Das GK von 74 erklirt
deutlicher, daf8 Initiativen und Titigkeiten wie die Arbeit unter afrikanischen Rand-
gruppen, unter Gastarbeitern, Mitarbeit an staatlichen Organisationen zum Wohl der
Dritten Welt, missionarische Bewufitseinsbildung, also Aufgaben, die ganz in das
missionarische Konzept der Gesellschaft passen, in den Regionen und Provinzen
iibernommen werden miiten, auch wenn sie von manchen Mitbriidern eine neue
Form des Gemeinschaftslebens verlangen sollten (74/97). So entsteht eine Aufgaben-
vielfalt in den Provinzen, wie sie frither nicht gegeben war, die aber durchaus der
missionarischen Gesamtausrichtung der Gesellschaft entspricht (74/68. 107).

Im einzelnen werden genannt: Die Sensibilisierung des Volkes Gottes fiir seine
missionarische Aufgabe — jedes christliche Leben hat eine missionarische Komponente,
die geweckt und gefordert werden muf8 (74/53). Das fiihrt zugleich zu einer wirk-
sameren Zusammenarbeit mit den Ortskirchen der Heimat und den anderen Mis-
sionsinstituten, Die Ubernahme von Pfarreien seitens jener Mitbriider, die aus irgend-
einem Grunde nicht mehr nach Afrika zuriickkehren konnen, aber doch noch Seel-
sorgearbeit leisten mdchten, fiihrt von sich aus zu einer engeren Verbindung mit der
Heimatkirche (74/54). Den gleichen Dienst leistet das Zeugnis von Gemeinschaften
der WV, die im Geist des Evangeliums leben und woméglich international zusammen-
gesetzt sind (74/55. 68), ebenso die Werbung von Berufen: ,Das GK 74 hilt es,
trotz aller Krisen in den altchristlichen Gemeinden, fiir ehrlich, realistisch und not-
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wendig, daf8 junge Menschen eingeladen werden, im Geist des Evangeliums das mis-
sionarische Ideal in unserer Gesellschaft zu leben” (74/56).

Wenngleich die Erstverantwortlichen fiir die Gastarbeiter in den altchristlichen Ge-
meinden diese christlichen Gemeinden selber sind, so muf8 doch dieses Problem auch
die Missionsinstitute beschiiftigen (74/64). Schon 1967 hatte sich das GK dafiir ent-
schieden, den Wirkungskreis der Gesellschaft auf ,,die Vélker der afrikanischen Welt”
auszudehnen (67/141). Das GK 74 prizisiert: ,,Wir glauben, daf jede Aufgabe, die
sich wirklich auf Afrika bezieht, wo immer in der Welt das sein mag, berechtigterweise
zu unserm Apostolat gehort” (74/36), also auch die Arbeit — auch hauptamtliche -
unter den afrikanischen und arabischen Gastarbeitern und Studenten (74/64.99).
,,Doch sollte man sich nicht auf Unternehmen einlassen, die nicht mehr iiberschaubar
sind” (74/37).

Genannt wird schlieflich die Mitarbeit der Provinzen an Organisationen, die sich
gegen die Ungerechtigkeit wenden, unter denen die Linder der Dritten Welt leiden
(74/58. 99). Die Missionare sind mit den Verhiltnissen vertraut. Sie miissen sich
darum bemiihen, die Laien in den auf wirtschaftlichem und politischem Gebiet titigen
Organisationen zu informieren und sie dazu zu bewegen, daf sie sich fiir die Forde-
rung gerechter Beziehungen zwischen den reichen und armen Lindern einsetzen. ,, Dazu
gehort auch ein entsprechender Informationsdienst” (74/58). ,Die Zeiten, wo guter
Wille und unsystematische Arbeit geniigten, sind vorbei. Heute stellt sich die For-
derung nach einem wirksamen Informationsdienst bzw. nach der Mitarbeit bei der
Errichtung eines solchen” (74/60). Es wird noch vermerkt, man mége auch Afrikaner
in der missionarischen BewuBtseinsbildung in den Altkirchen einsetzen zum Zeugnis
fiir unsere Bereitschaft, die afrikanische Kirche eine Rolle in unsern Heimatkirchen
spielen zu lassen (74/75). Das alles ist Zeugnis fiir das Evangelium und eine wichtige
Bedingung fiir die Glaubwiirdigkeit der Kirche und eine Erginzung der Arbeit der
altchristlichen Gemeinden in den Lindern, aus denen die Gastarbeiter kommen. ,,Die
Gesellschaft muf8 sich wegen ihrer engen Bande mit Afrika und der arabischen Welt
der von dort kommenden Giste annehmen, seien diese Reisende, Arbeiter oder Stu-
denten” (74/65).

IMI. Akzentuierung der Islam-Mission

1. Der konstante Wille des Stifters, die Urspriinge der Gesellschaft und die Tradition
eines langjihrigen Apostolats unter den Mohammedanern Afrikas begriinden eine
spezifische Berufung der Weiflen Viter gegeniiber der Welt des Islam (74/42; 67/
257). Es geht hier weniger um Bekehrung als vielmehr um das Zeugnis fiir Christus
in einem Volk, das einen ausgesprochenen Monotheismus aufweist und oft ein sehr
tiefes religioses Leben bekundet. Das Zeugnis des betenden und selbstlos wirkenden
Missionars ist nicht umsonst, es fiihrt diese Menschen zu einem tieferen und reine-
ren Gottesverhiltnis. ,,Wenn es unméglich ist, die Botschaft des Evangeliums direkt
und unmittelbar zu verkiinden, so kann der Missionar doch durch sein gelebtes
Zeugnis von der Liebe Christi die Wege des Herrn bereiten und ihn in einer gewissen
Weise pridsent machen” (67/156). Rein pragmatische Gesichtspunkte diirfen in dieser
Zeugenschaft nicht an erster Stelle stehen. Gerade dieses Zeugnis beweist, daf8 die
Mentalitdt der Kreuzziige iiberwunden ist und einem tieferen gegenseitigen Verstind-
nis Platz gemacht hat. Die Periode des Dialogs zwischen beiden Religionen hat
begonnen. ,,Das Ausharren der Missionare bei Volksgruppen, die eine Annahme des
Christentums ablehnen, ist Ausdruck der Geduld und Langmut Gottes mit den Men-
schen... Die Bekehrung der Vélker und ihre Hinfithrung zur Kirche ist nur der
souverdnen Freiheit Gottes moglich — notwendig ist aber immer der letztmogliche
stellvertretende Einsatz unter diesen Vélkern®®,

9 Klaes, zitiert bei Bithimann 121.
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2. Die Gesellschaft der WV hat fiir diese Aufgabe eine besondere Sendung seitens
der Kirche. Gerade die Arbeit unter Menschen, bei denen eine Bekehrung kaum zu
erwarten ist, fiihrt zu einem tieferen Verstindnis der eigenen missionarischen Beru-
fung. Man hat gelernt, welche Bedeutung das Zeugnis eines uneigenniitzigen Lebens
und Wirkens haben kann und daf man, wenn auch ohne Hoffnung auf missionarischen
Erfolg, dennoch missionarisch titig sein mufl. Gott hat viele Wege, die Menschen
zum Heil zu fithren (74/42). Der Dialog mit dem Islam verlangt ein Verstehen und
Wissen um die religiosen und kulturellen Wahrheiten, aus denen der Mohammedaner
lebt. Er fiihrt zu einer geistlichen Begegnung und zu wechselseitiger Bereicherung,
gegenseitiger Achtung der Freiheit und der persénlichen Verantwortung (74/43)1°,

Es werden praktische Einzelheiten angefiihrt: Den Studenten soll die Méglichkeit
geboten werden, den Islam zu studieren und auch persénliche Kontakte aufzunehmen.
Das gilt auch fiir die Mitglieder der Provinzen und Regionen, wenn sie sich fiir
Fragen des Islam interessieren, und vor allem fiir die Missionare in Gebieten, die mehr
oder weniger islamisiert sind (74/44). Ihnen sollen Fachleute zur Seite gegeben wer-
den (West-Volta). Missionare, in deren Arbeitsgebiet der Islam die Hauptreligion ist,
erhalten eine spezielle Ausbildung; daneben wire auch, wird bemerkt, eine fachliche
oder technische Asubildung sehr niitzlich (74/44). Dem gleichen Ziel dienen die
Betreuung und der Dialog mit mohammedanischen Gastarbeitern, gleich welcher Her-
kunft. In diesem Sinn wurde in Ké&ln ein Zentrum der Begegnung mit tiirkischen
Gastarbeitern iibernommen.

3. Schlieflich hat das GK 74 eine eigene Abteilung fiir die Fragen des Islam am
Generalat errichtet. Ihre Aufgabe ist es, Informationen zu sammeln, sie zu analysieren
und weiterzugeben. Sie muff aber, getreu den allgemeinen Grundsitzen der WV,
sowohl in Amerika und Europa wie auch in Afrika, die Verantwortung der Ortskirchen
fiir die Sorge um die Moslems respektieren. Diese Abteilung soll den Missionaren bei
ihrer Arbeit innerhalb der Ortskirchen helfen und Fachleute fiir Fragen des Islam zur
Verfiigung stellen. Sie errichtet ein Netz von Berichterstattern und Beratern und ist so
imstande, dem Generalrat, den Regionalen und Provinzialen zuverlidssige Informationen
anzubieten, die auch den Mitbriidern zur Verfiigung gestellt werden kénnen (74/
237).

SchluBgedanken

Ist nun damit alles erreicht? Gewif8 nicht. Denn ,da wo man ankommt, liegt der
Anfang”. Auch ohne daB es immer wieder betont wurde, liegt in den Uberlegungen
und Beratungen der beiden GK und der postkapitularen Versammlungen eine echte
und aufrichtige Selbstkritik. Man faflt nicht neue EntschlieBungen, wenn in der Ver-
gangenheit bei Menschen und Methoden nicht manches in Vergessenheit geraten oder
Dinge iibersehen oder vernachlissigt worden wiren, die nicht iibersehen und vernach-

10 Vom 1. bis 6. Februar 1976 fand in der libyschen Hauptstadt Tripolis ein islamisch-
christliches Dialog-Seminar statt, veranstaltet von der Arabischen Sozialistischen Union
und dem vatikanischen Sekretariat fiir Nichtchristen (vertreten durch Kardinal Sergio
Pignedoli). Es sollten von jeder Seite zwdlf Theologen und 15 Beobachter teilnehmen;
es fanden sich aber je 16 Theologen und iiber 500 Beobachter ein. Hohepunkt der Ver-
anstaltung war das Referat von P. Jacques Lanfry WV, der unter dem tosenden Applaus
der Teilnehmer die islamischen Briider um Vergebung bat fiir alle Beleidigungen, die
Mohammed und den Moslems von Christen angetan wurden. Der Dialog zwischen
Moslems und Christen habe seinen Ursprung nicht in einem negativen Ziel, nidmlich
in der gemeinsamen Frontstellung gegen Materialismus und Kommunismus. Die Grund-
lage dieses Dialogs ist der gemeinsame Glaube von Moslems und Christen an den einen
lebendigen und barmherzigen Gott. Die christliche Religion setzt aller Diskriminierung
ein Ende, nicht nur der Diskriminierung der Juden, sondern aller Religionen und aller
Mefxf\sdlen (Kathpre v. 10. 2. 1976, n. 27, Beil. 1; Orientierung, 40. Jg. [1976], Nr. 4,
37 ff.).
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lissigt werden durften. Man setzt nicht neue Akzente, wenn die bisherige Sicht sich
nicht in gewissen Punkten als unzulinglich erwiesen hitte. Die Ausfiihrungen hatten
vor allem nicht die Absicht, das Werk und die Beratungen der WV als Idealfall
hinzustellen, als ob andere Missionsinstitute nicht ihnliche Uberlegungen angestellt
hitten und zu dhnlichen SchluBfolgerungen gekommen wiren. Dennoch diirften diese
Ausfiihrungen ein Bild heutiger Missionsarbeit skizziert und auf die Hauptprobleme
hingewiesen haben.

Bisherige Formen und Methoden der Missionsarbeit sind an ihr Ende gelangt, neue
miissen gesucht werden. Die Mission mufl weitergehen, aber in einer verinderten
Welt und darum auch mit verinderten Methoden und Einstellungen. ,Besinnung”
und ,Bekehrung” sind die Termini, die immer wiederkehrten. Darum sind auch die
missionsmethodischen Erwigungen auf beiden GK nur die eine Seite, gleichsam das
menschliche Instrumentarium; die andere Seite betrifft die innere Einstellung, die
Spiritualitdt der Mitglieder eines Missionsinstituts. Beide GK haben dieser Seite brei-
testen Raum gewidmet und die geistliche Erneuerung der Mitglieder als Voraussetzung
der Erneuerung des missionarischen Dynamismus betont: Erneuerung der Gemein-
schaften und des gemeinsamen Lebens, das gerade bei den WV ein Kennzeichen ihrer
Lebensform ist; Erneuerung des geistlichen Lebens und der Gebetshaltung, wie sie
jedem Missionar lebensnotwendig ist, und schlieflich die Pflege eines einfachen Lebens-
stils, wie er flir Menschen, die inmitten armer Vélker leben, Lebensgesetz sein mufi.
Diese geistliche Erneuerung, von beiden GK den Mitgliedern vorgelegt, ist die Seele
der Erneuerung des missionarischen Dynamismus, von dem in diesen Seiten gespro-
chen wurde.

Auch die Mitglieder eines Missionsinstituts sind nicht lauter , Helden und Heilige”.
Es ist aber nicht nur wichtig, was man erreicht, sondern ebenso wichtig ist, was man
erstrebt. Wenn nun dieses Streben neu belebt und immer wieder mutig begonnen
wird, dann diirfen wir hoffen, daB8 die beiden GK, und zwar gerade dank der durch-
gefiihrten postkapitularen Versammlungen, die zu einer ,,stindigen Revolution” fithren
sollen, der Missionsgesellschaft doch neuen Antrieb verleihen und eine spirituelle und
missionarische Revitalisierung in die Wege leiten werden. Jeder Neuanfang ist ein
Schritt ins Ungewisse, aber er mufl gewagt werden, nicht im Vertrauen auf eigene
Kraft und Weisheit, sondern im Vertrauen auf den Herrn, der uns einen Auftrag
gegeben hat, dem wir nach besten Kriften dienen méchten.
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IVO FURER

Nach der Synode 72 in der Schweiz

Am 30. November 1975 wurde in den 6 schweizerischen Kathedralen und in der
Abteikirche von St. Maurice die Synode 72 abgeschlossen. Die einzelnen Synoden
tagten seit dem 23. September 1972 wihrend wenigstens 29 Tagen. Dazu kamen die
gesamtschweizerischen Sitzungen von insgesamt 13 Tagen. Die ganze Arbeit zog sich
iiber sieben Jahre hin. Nach Voriiberlegungen seit Januar 1969 beschlof8 die Bischofs-
konferenz am 10. Mirz 1969, in allen Dibzesen Synoden abzuhalten, die gemeinsam
vorbereitet werden sollten!. Im folgenden wird ein Uberblick iiber die gesamte Syn-
odenthematik vorgelegt, gefolgt von kurzen Hinweisen auf die Synodenerfahrung.

1. Thematik

Bei der Aufstellung der Thematik konnten die Verantwortlichen von Wiinschen vieler
Kirchenglieder ausgehen. Ende 1969 lielen die Bischéfe 1,4 Millionen Briefe an die
Gliubigen verteilen und forderten sie auf, ihre Wiinsche mitzuteilen. Es gingen
ca. 150.000 Antwortkarten und 10.000 Briefe bei den einzelnen Bischofen ein®. Neben
den unmittelbar von den Kirchengliedern registrierten Problemen, die zum Teil sehr
zeitbedingt waren3, mu8te man iiberlegen, welche Fragen erst am Horizont auftauchen
und eine grofe Bedeutung erlangen koénnten. Um dieser prospektiven Sicht besser
entsprechen zu konnen, wurde der Bericht der Schweizerischen Pastoralplanungskom-
mission ,Kirche 1985” beigezogen!. Aufgrund solcher Uberlegungen entstand der
Themenkatalog®.

Der folgende Uberblick geht von den gesamtschweizerischen Vorlagen aus. Riickblik-
kend ist festzustellen, dal vor allem die deutschschweizerischen Synoden nicht wesent-
lich von der Thematik abgewichen sind. Die definitiven Texte werden diSzesan
publiziert und im Laufe des Frithjahres 1976 vollstindig zur Verfiigung stehen®.

1. Glaube und Glaubensverkiindigung heute

In der 1. Sitzung (November 1972) lag eine Teilvorlage mit dem Titel ,Glaube in
dieser Zeit” vor. Sie befaflit sich mit der heutigen Glaubenssituation und deren Ur-
sachen. Anschliefend stellt sie den Glauben dar als Gabe Gottes und Aufgabe?. Bei
der Diskussion dieses 1. Synodentextes befaflite man sich sehr stark mit der Frage,
was Synode eigentlich will und welche Adressaten anzusprechen sind, eine Frage,
die wihrend der ganzen Synode immer wieder auftauchte.

1 Berichte von Ivo Fiirer zu den einzelnen Vorbereitungsphasen: Schweizerische Kirchen-
zeitung (SKZ) 1970, 509—512; 1971, 457—460; 1972, 405—408. Berichte von Karl Schuler
zu den einzelnen Arbeitssessionen in SKZ 1972, 729—733; 1973, 133—135, 366—370,
557—560, 737—740; 1974, 130—133, 376—380, 598—601, 765—769; 1975, 161—165,
324—327, 577—582, 753-—758.

Berichte in HerKorr 1973, 45—48, 260—262; 1974, 104—107; 1975: 193—196; 1976, 36—40.

2 Schweizerisches Pastoralsoziologisches Institut St. Gallen, ,Lieber Herr Bischof”, Arbeits-
bericht Nr. 12, November 1970.

Fastenopfer der Schweizer Katholiken, ,Sehr geehrter Herr Bischof”, Briefe zur Synode 72,
Luzern 1971.

3 Die Frage der Handkommunion und der Feiertagsregelung wurden damals hiufig genannt,
spielen heute eine sehr untergeordnete Rolle.

4 Schweizerisches Pastoralsoziologisches Institut St. Gallen, Arbeitsbericht Nr. 8, Oktober
1970.

5 SKZ 1970, 727—729.

8 Deutsche Texte zu beziehen bei den bischoflichen Ordinariaten in Solothurn, Chur,
St. Gallen, Fribourg, Sitten.

7 SKZ 1972, 567—573.
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In der St. Galler Synode wurde als Folgerung aus der Glaubenssituation ein Antrag
eingebracht, der auf die Behebung von Schwierigkeiten hinzielte, die von der Kirche
als Institution her kommen. Eine Anderung der Verfahrensordnung der Glaubens-
kongregation wurde verlangt. Die andern Synoden schlossen sich diesem Antrag an,
so daf er schlieBlich gesamtschweizerisch verabschiedet wurde®. Die Gespriche zwischen
Bischofskonferenz und Glaubenskongregation dauern an.

Im Mai 1974 wurde der 2. Teil ,Zeitgemifle Glaubensverkiindigung” besprochen?®.
Darin werden Folgerungen aus den Uberlegungen zu Situation und Wesen des Glau-
bens gezogen: Glaubensverkiindigung und Sprache, Wortverkiindigung innerhalb und
auflerhalb der Glaubensgemeinschaft (Predigt, bischofliche Verlautbarungen, Seel-
sorgegesprich, religidse Erwachsenenbildung), kirchliches Sprechen nach auBen (mit
Nichtglaubenden, Stellungnahmen in der Uffentlichkeit), Katechese und Religions-
unterricht der Kinder und Jugendlichen, Verkiindigung in Radio und Fernsehen. Stark
diskutiert wurden vor allem Fragen des Religionsunterrichtes, insbesondere Moglich-
keiten und Grenzen der Zusammenarbeit mit andern Kirchen. Die Frage der Laien-
predigt wurde in den Dibzesen dhnlich geregelt, wie dies in der BRD nach der bekann-
ten Auseinandersetzung mit der Kleruskongregation schlielich der Fall war.

2. Gebet, Gottesdienst und Sakramente im Leben der Gemeinde

In der 3. Sitzung (November 1973) befafiten sich die Synoden mit dem Problemkreis:
Schwierigkeit, Notwendigkeit und Anregungen zum personlichen Gebet; Sakramente
und christliches Leben; christliche Initiation (Taufe, Firmung, Hinfiihrung zur Eucha-
ristie); Feier der Eucharistie; Siinde — Bufle — Buflsakrament; Krankensalbung; tra-
ditionelle und moderne Ausdrucksformen religitser Haltung?®.

Aufgrund der unmittelbaren Erfahrung der einzelnen Synodalen wurden in diesem
Zusammenhang sehr viele Einzelfragen aufgeworfen. Im ganzen wurden vor allem der
bewufite Empfang und die Voraussetzung des Glaubens betont. Die Frage des Tauf-
aufschubes wurde nicht als sehr dringliches Problem empfunden. Verschieden waren
die Meinungen iiber das Firmalter und die Firmspendung durch den Bischof. Im gegen-
wirtigen Zeitpunkt hielt man eine grundsitzliche Vertiefung des Eucharistieglaubens
fiir wichtiger als die Zuere Gestaltung. Beziiglich der sonntiiglichen Eucharistiefeier
wollte die schweizerische Plenarversammlung nicht einfach das Gebot wiederholen,
sondern vor allem die Motive darlegen. Sehr ausgiebig wurde die Frage des Verhilt-
nisses Buflfeier mit Generalabsolution — Einzelbeichte besprochen. Eine Ausweitung
der Méglichkeiten der Generalabsolution wurde dringend gewiinschti!,

3. Kirchlicher Dienst | Planung der Seelsorge in der Schweiz

,Planung der Seelsorge in der Schweiz” war der urspriingliche Titel dieser Vorlage.
Man sah aber bald ein, daf die Moglichkeiten der Planung sowohl durch die sehr
vielfiltige Situation der einzelnen Landesteile als auch durch die Struktur der Synode
begrenzt sind. Eigentliche Planungsarbeit wurde nachsynodalen Gremien iiberlassen.
Die Vorlage handelt von der Mitverantwortung aller in der Kirche, den besonderen
kirchlichen Diensten und den Ordensgemeinschaften!?. Weil man Dienste und Struk-
turen nach der Diskussion iiber die dringenden Sachfragen behandeln wollte, wurde
die Vorlage erst im Mai 1975 in 1. Lesung behandelt.

Uberall unbestritten war das Prinzip, daf Mitverantwortung und Mitarbeit aller in
der Kirche dringend notwendig sind. In den Westschweizer Synoden wurde von diesem

8 SKZ 1974, 186—188. 2 SKZ 1974, 77—86. 10 SKZ 1973, 501—521.

11 Dje schweizerischen Bischofe hatten bei ihren Ausfithrungsbestimmungen zur neuen Buf-
ordnung diese Wiinsche mit vor Augen. Vgl. Weisungen der Schweizerischen Bischofs-
konferenz iiber die BuBe, SKZ 1974, 733—735.

12 GKZ 1975, 111—124.

11 161



Prinzip aus unmittelbar auf die Notwendigkeit lebendiger Basisgruppen geschlossen,
in der deutschsprachigen Schweiz wurde die Mitarbeit in den Riten stirker in den
Vordergrund geschoben. Alle Synoden haben den Wunsch geduflert, ein gesamt-
schweizerischer’ Pastoralrat méchte die Zusammenarbeit unter den Dibzesen, die in
der Synode 72 begonnen wurde, weiterfithren. Die Bischofskonferenz ist damit ein-
verstanden und hat die Pastoralplanungskommission mit den nétigen Vorarbeiten
betraut.

In einzelnen Synoden wurde das Ordinationsverstindnis ausfiihrlich diskutiert. Viele
Nichttheologen spiirten zwar, daB8 sie durch diese Diskussionen iiberfordert waren,
man war sich aber bewuBt, daB diese Frage nicht umgangen werden konnte. Im
Kapitel iiber das kirchliche Dienstamt finden sich Abschnitte iiber Spiritualitit, Lebens-
form, Zusammenarbeit und Gemeinschaft, Ausbildung und Fortbildung, Nachwuchs
und Berufung. Eine Diskussion iiber die Zolibatsfrage war nicht zu umgehen. Dieses
Problem wurde in den Antworten an die Bischofe im Jahre 1970 sehr deutlich in den
Vordergrund gestellt. In mehr oder weniger gleichlautenden Texten haben die Synoden
die Bischéfe gebeten, sich weiterhin dafiir einzusetzen, daf die Weihe verheirateter
Minner ausnahmsweise gestattet werde. Die Forderung, dispensierte Priester wieder
mit priesterlichen Funktionen zu betrauen, fand weder bei den Bischéfen noch bei der
Mehrheit der Synodalen Zustimmung, Die Médglichkeit der Priesterweihe der Frau
wurde als weder theologisch noch pastorell geniigend abgeklért erachtet. Mit der Frage
der Einfithrung des permanenten Diakonates hat man sich ohne groSe Lust befaft.
Der verabschiedete gesamtschweizerische Text fordert, man sollte vorerst auf Sprach-
gebietsebene Erfahrungen sammeln?3,

Das Kapitel iiber das Ordensleben sucht einerseits das Ordensideal einer breiteren
Offentlichkeit verstindlicher zu machen, andererseits Anregungen fiir eine zeitgemife
Reform einzubringen. In allen Synoden entwickelte sich dariiber eine hochstehende
Diskussion. Im Hinblick auf den beschrinkten Informationsstand der Synodalen und
die Vielschichtigkeit verschiedener Ordenscharismen konnten aber die Aussagen nicht
ins einzelne gehen.

4. Kirche im Verstiindnis des Menschen von heute

In der 1. Sitzung wurde ein 1. Teil dieser Vorlage ,Kirche als Gemeinschaft” disku-
tiert!, Ausgehend vom Unbehagen kirchlichen Institutionen gegeniiber und der Er-
wartung, in der Kirche echte Gemeinschaft erfahren zu konnen, legt dieser Text
theologische Uberlegungen vor und sucht einige Grundsitze aufzustellen. Da zu diesem
Zeitpunkt die iibrigen Vorlagen noch nicht bekannt waren und der thematische Uber-
blick den meisten Synodalen fehlte, haben manche Synoden diesen Text sehr stark
umgestaltet und viele Fragekreise miteinbezogen, die sich in anderen Vorlagen (3 oder
9) befanden.

Im Mai 1973 lagen dann auch die iibrigen Teile vorl®: kirchenfreies Christentum,
dienende und arme Kirche, offene Kirche. Theologisch bedeutungsvoll ist der Kom-
missionsbericht zum 1. Teil. Er befa8t sich mit denen, die zwar Christen sein wollen,
aber die ,gemeinschaftliche Verfatheit des Glaubens in der Kirche als Institution”
verneinen. Der Text miindet in Anfragen sowohl an die Kirche als auch an diese
,Xirchenfreien Christen” aus. Interessant ist die Feststellung, da dieser Text, neben
dem Text ,Ehe und Familie im Wandel der Gesellschaft” bisher am meisten gefragt
war.

5. Okumenischer Auftrag in unseren Verhiltnissen

In der interditzesanen Vorbereitungskommission wurde eingehend dariiber diskutiert,
ob man iiberhaupt ein Skumenisches Thema aufnehmen sollte. Viele vertraten die

13 SKZ 1975, 604—605. 14 SKZ 1972, 626—630. 15 SKZ 1973, 259—273.
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Ansicht, alle Themen hitten eine Skumenische Relevanz und miifiten entsprechend
behandelt werden. Trotzdem kam man aber schlieSlich zum Entscheid, da8 einige
Fragen als 6kumenische Fragen in einem gesonderten Themenkreis behandelt werden
sollten.

In der 1. Sitzung wurde eine Teilvorlage , Leben in der Mischehe” behandelt!s. Da
man sich an der gleichen Sitzung mit Ehe- und Familienfragen befaBte, lag ein sach-
licher Zusammenhang vor. Folgende Gesichtspunkte wurden diskutiert: Ukumenische
Trauung, Kindererziehung in der Mischehe, Lebensgemeinschaft der Partner, Misch-
ehenseelsorge. Im Hinblick auf die Trauung durch Vertreter verschiedener Kirchen war
man eher zuriidkhaltend. Die schweizerische Plenarversammlung verabschiedete eine
Bitte an den Papst, das Hindernis der Bekenntnisverschiedenheit aufzuheben und alle
Mischehen, in welcher Form sie immer geschlossen werden, als giiltig anzuerkennen??.
Die Bischtfe haben diese Bitte weitergeleitet und in der Eingabe zur Revision des
Sakramentenrechtes wiederholt.

Ein Jahr spiter wurden die weiteren Abschnitte der Vorlage behandelt: Ukumenische
Haltung, kirchenfreie Okumene, auf dem Weg zur Eucharistiegemeinschaft!s, Der
1. Abschnitt befat sich vor allem mit Erziechung und Schule, der 2. setzt die Uber-
legung, die im Thema 4 zum kirchenfreien Christentum gemacht wurde, im Skumeni-
schen Bereich fort. Die Gefahr einer Emanzipation von der bestehenden Kirchen-
gemeinschaft oder gar einer dritten kirchlichen Gruppe darf nicht iibersehen werden.

Auf dibzesaner und interdizesaner Ebene intensiv diskutiert wurde die Frage der
Eucharistiegemeinschaft. In der Vorlage wurde lakonisch die Bitte ausgesprochen, die
Bischofskonferenz mége in bestimmten Fillen einer gegenseitigen Eucharistiegemein-
schaft keinen Einspruch erheben. Nach verschiedenen intensiven Aussprachen zwischen
Kommissionen und Bischofskonferenz konnte schlieflich ein gemeinsamer Text verab-
schiedet werden, der das ganze Problem differenzierter behandelt, ohne von der Gegen-
seitigkeit der Teilnahme an der Eucharistie auszugehen!®. Grundlage dieser Uberle-
gungen bildete das Arbeitspapier, das von den ckumenischen Gesprichskommissionen
der Schweiz ausgearbeitet wurde®,

6. Ehe und Familie im Wandel der Gesellschaft

Unter den bei den Bischdfen der deutschsprachigen Schweiz eingegangenen Wiinschen
an die Synode nahm der Problemkreis Ehe und Familie den ersten Platz ein. Aus
diesem Grund beschlo8 man, in der 1. Sitzung darauf einzutreten. 1972 lagen die beiden
Teile ,,Aktuelle Schwerpunkte zum Thema Sexualitit” und ,,Ehe im Werden und in
der Krise” vor®!. Der Text befaflt sich mit Sexualitit und menschlicher Verantwortung.
Vor allem diskutiert wurden die Fragen der Familienplanung und der vorehelichen
Sexualitét. Im Hintergrund dieser Diskussion zeigte sich ein verschiedenes Verstindnis
der Bedeutung moralischer Normen. Fiir die einen stand mehr die perstnliche Verant-
wortung des einzelnen, fiir die anderen mehr die 6ffentliche Ordnung im Vordergrund.
Der Text iiber die voreheliche Sexualitiit ist in den einzelnen Diozesen schlieflich sehr
verschieden formuliert worden. Die Frage des Schwangerschaftsabbruches wurde gleich-
zeitig in den eidgendssischen Riten behandelt. Die Stellungnahme fiel hinsichtlich
der grundsitzlichen Ablehnung sehr eindeutig aus. Betont wurden soziale Hilfen vor
den Méglichkeiten, die das Strafrecht bietet. Aus dem zweitgenannten Abschnitt wurde
die Frage der Zulassung geschiedener Wiederverheirateter zu den Sakramenten auf
den verschiedenen Ebenen am eingehendsten diskutiert. Der anfinglich knappe Satz

18 SKZ 1972, 587—589. 17 SKZ 1973, 644. 18 GKZ 1973, 485—492. 1 SKZ 1975, 203—205.

20 Das Arbeitsdokument wurde im Einverstindnis mit der Bischofskonferenz durch die
Gesprichskommissionen (Evangelisch-R8misch-katholisch; Christkatholisch-Rémisch-katho-
lisch) publiziert. SKZ 1973, 629—638.

21 SKZ 1972, 605—611.
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,,Unabhidngig von der kirchenrechtlichen Anerkennung ihrer Zweitehe sollen wieder-
verheiratete Geschiedene aus pastorellen Griinden zu den Sakramenten zugelassen
werden” wurde schlieBlich ersetzt durch einen lingeren, ausgewogeneren Text. Er
geht die Frage von der Gewissenslage der Partner an. Da das Problem in allen Synoden
als dringend erkannt wurde, wurden vorerst Kontakte unter den Bischofskonferenzen
der deutschsprachigen Linder aufgenommen. Es liegt nun an den einzelnen Bischofs-
konferenzen, zu entscheiden, wie sie die Frage weiterverfolgen wollen.

Der 2. Teil der Vorlage ,Ehe im Aufbruch und Familie in einer Zeit des Umbruchs”
lag Anfang 1973 vor??, Darin werden behandelt: Ehevorbereitung, ehebegleitende
Bildung und Elternbildung, sexuelle Erziehung, Familie, Autoritit in der Familie,
Alleinstehende. Obwohl der kirchliche Einsatz in diesen Belangen von groSer Bedeu-
tung ist, traten diese Probleme hinter den ,,brennenden Fragen deutlich zuriick.

7. Die Verantwortung des Christen in Arbeit und Wirtschaft

Die im November 1974 diskutierte Vorlage®? befaBt sich mit folgenden Einzelproble-
men: Kapital — Arbeit — unternehmerische Titigkeit; Gewinn — Lohn; Eigentums-
bildung in Arbeiterhand; kirchliches Vermégen; Finanzausgleich; Konkurrenz; Be-
triebsklima; Mitbestimmung und Mitverantwortung; neue Formen der Arbeitsorgani-
sation; Arbeit und Menschlichkeit; Berufswahl, berufstitige Frauen, Konsumverhalten;
Kirche — Industrie — Wirtschaft. Bei der Vorbereitung dieser Vorlage zeigten sich
Schwierigkeiten der Zusammenarbeit unter den verschiedenen Sprachgebieten beson-
ders deutlich: Man konnte sich nicht auf einen einheitlichen Text verstindigen.

Am meisten wurde die Frage der Mitbestimmung diskutiert. Es handelt sich dabei um
eine Frage von grofler politischer Relevanz, iiber die im Friithjahr 1976 eine Volks-
abstimmung erfolgt. Viele Synodalen konnten sich in dieser ungewohnten Materie
schwer bewegen. Andererseits bestand die Gefahr, daf man sich zuwenig Rechen-
schaft gab, aus welchen Griinden die Kirche zu diesen Fragen sich zu duBern hat. Die
Vorlage ging vom Arbeitskriftemangel aus, wurde aber wihrend der Rezession in der
Synode behandelt und muBlte deshalb stark modifiziert werden. Daraus wurde deut-
lich, da8 man sich sehr davor hiiten muf}, aus einer bestimmten Sicht der Situation
zu weit gehende grundsitzliche Folgerungen zu ziehen.

8. Soziale Aufgaben der Kirche in der Schweiz

Die Vorlage, Anfang Mai 1974 in 1. Lesung behandelt, befaflt sich mit Grundlagen
und Voraussetzungen sozialer Titigkeit der Kirche, mit den verschiedenen Ebenen
sozialer Titigkeit und mit Beispielen konkreter Hilfsmdglichkeiten: Kinder und Ju-
gendliche, Alleinstehende, Betagte, Kranke, korperlich und geistig Behinderte, Sucht-
gefihrdete, Straffillige sowie mit den beiden Spezialfragen: auslindische Arbeits-
krifte und Fliichtlinge®4,

Gesamtschweizerisch verabschiedet wurde u. a. der Abschnitt iiber die Auslinder.
Wenn man bedenkt, da die Schweiz bei einer Einwohnerzahl von ca. 6 Millionen
ca. 1 Million Auslidnder zihlt, kann man die Bedeutung dieser Frage ermessen. Die
Auslinder waren in der Synode eigens vertreten. Es zeigte sich deutlich, daB8 auch in
der Kirche der Weg echter Zusammenarbeit noch nicht gefunden ist. Die Diskussionen
fanden damals auf dem Hintergrund von Volksabstimmungen zur drastischen Be-
schrinkung der Auslinderzahl statt. Durch die Rezession ist ihre Zahl zuriickgegangen,
aber das Problem der Integration ist keineswegs gelbst.

9. Beziehung zwischen Kirche und politischen Gemeinschaften
In dieser Vorlage?® (im November 1974 diskutiert) konnten nebeneinander Abschnitte

festgestellt werden, die teils mehr der deutschen, teils mehr der romanischen Mentalitit
22 GKZ 1973, 187—193. 2 SKZ 1974, 531—543. 24 SKZ 1974, 97—115. 25 SKZ 1974, 507—518.
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entsprachen. Die weitere Bearbeitung brachte es mit sich, da8 sie mehr auf die eine
oder mehr auf die andere Seite hin verdndert wurde. Dies ist vor allem festzustellen
in der Frage des Verhiltnisses der Kirche zum Staat, konkret in der Erhebung der
Kirchensteuer.

Die Vorlage enthilt die Kapitel: Kirche und Politik, Kirche in unserer Gesellschaft,
Kirche und Staat. Es sind darin u. a. folgende Einzelfragen enthalten: Verhilinis zu
den politischen Parteien, zu politisch titigen Verbinden, politische Betétigung der
Kirche, wobei die Frage der politischen Predigt durch ein Vorkommnis in der West-
schweiz besondere Aktualitit aufwies. Von groler Bedeutung konnte der gemeinsam
gefafite BeschluB sein, das Studium einer Neueinteilung der Bistiimer in der Schweiz
anzugehen. Die Bischofskonferenz hat entsprechende Vorarbeiten in Auftrag gegeben.
Man méchte allerdings durch eine Neueinteilung die bestehenden Bischofswahlrechte
einzelner Ditzesen gewahrt wissen2S,

10. Die Verantwortung der Kirche in der Schweiz fiir Mission, Entwidclung und
Frieden

Um die weltweite Verantwortung der Kirche den Synoden bei Beginn ihrer Arbeit ins
BewuBtsein zu rufen, wurde diese Vorlage schon in der 2. Arbeitssitzung (Mai 1973)
behandelt?”. Durch die Themenstellung wurde Mission stark mit dem Auftrag in der
Dritten Welt verbunden. Missionarische Verantwortung in allen Kontinenten wurde
mitgesehen, erhielt aber nicht den ihr zukommenden Stellenwert. Im Abschnitt iiber
die Mission rief die Frage der Begriindung des Missionsauftrages besondere Diskus-
sionen hervor. Effizienz, Méglichkeit und damit auch Notwendigkeit der Entwicklungs-
hilfe waren nicht unbestritten. Im ganzen Papier wird der Beitrag der Kirche in der
BewuBltseinsbildung unterstrichen.

Grofle Wellen warf im Abschnitt {iber den Frieden die Diskussion iiber die Landes-
verteidigung. Provoziert diirch eine ungenaue Information in der Tagesschau des
Fernsehens wurde die Stellung der Synode zur Landesverteidigung wihrend einiger
Zeit allgemeines Tagesgesprich. War die Publizitit an sich zu begriifen, muB doch
festgestellt werden, da damals mehr verurteilende Kritik als sachliche Uberlegung
gefordert wurde. Manche vermuteten niimlich, die Kirche lasse sich von linksextremen
Elementen unterwandern. Unter Berufung auf die gegenwirtige Realitit zeigten sich
sehr viele blind fiir die aus dem Evangelium entstehende Spannung.

11. Bildungsfragen und Freizeitgestaltung

Diese Vorlage wurde von den Synoden zuletzt auf die Traktandenliste gesetzt. Sie
befaBlt sich mit Vorschulalter, verschiedenen Schulstufen bis zu Universitdt, Erwach-
senenbildung und Freizeit. Es folgen Abschnitte iiber katholische Privatschulen, die
Universitit Freiburg und den Bildungsrat der Schweizer Katholiken®8, Die meisten
Synoden haben sich ausgiebig mit Schulfragen, besonders mit Fragen der katholischen
Privatschulen befaf3t.

AnliBllich der Diskussion, ob ein Themenkreis , Jugend und Kirche” eingefiihrt werden
sollte, nahmen Vertreter der Jugendverbénde eine ablehnende Haltung ein. Sie legten
dar, die Jugendfrage sei nicht eine spezielle Frage, sondern miifite bei der Behandlung
aller Themen mitberiicksichtigt werden. Die Verantwortlichen folgten dieser Argumen-
tation. Grundlegende Uberlegungen zur kirchlichen Jugendarbeit wurden vor allem
im Themenbereich Bildung und Freizeit eingebracht.

12. Information und Meinungsbildung in Kirche und Offentlichkeit

1974 befaften sich die Synoden mit diesem Thema. Die Vorlage®® legt im 1. Abschnitt
die Forderungen von Communio et Progressio dar. Es folgt ein Abschnitt iiber Kirche

20 Der gesamtschweizerisch verabschiedete Text ist publiziert in SKZ 1975, 236.
27 GKZ 1973, 207—216. 28 GKZ 1975, 69—83. % SKZ 1974, 145—156.
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und Presse, insbesondere katholische Tagespresse und Pfarrblitter. Weitere Teile
befassen sich mit Film, Radio, Fernsehen, bisherigen und neuen audiovisuellen Medien.
In den meisten Synoden spielte die Diskussion iiber die Presse eine groSie Rolle.
In der deutschsprachigen Schweiz wird gewohnlich die der christlichen Volkspartei
verbundene Presse als katholische Presse bezeichnet. Wegen des revidierten Verhilt-
nisses der Parteien zur Kirche und der Kirche zu den Parteien, warf dies verschiedene
Fragen auf. Andererseits war aber zu bedenken, da gegenwirtig die Gesinnungs-
presse in finanziellen Schwierigkeiten steht. Die Méglichkeiten der Mitwirkung der
Kirche bei Radio und Fernsehen sind in den verschiedenen Sprachgebieten verschie-
den. Trotzdem wurde ein gesamtschweizerischer Text verabschiedet, der auf diese
Verschiedenheiten Riicksicht nimmt39,

I, Erfahrungen

Will man eine Synode richtig beurteilen, mu man neben den verabschiedeten Texten
die in die Kirche eingebrachte Erfahrung werten. Es hat sich gezeigt, da8 manche
Erfahrungen in den Synoden der verschiedenen Linder identisch sind. Daher geniigen
hier einige kurze Hinweise.

Die Synoden in der Schweiz wiesen von Anfang an ein giinstiges Klima auf. In den
Verhandlungen standen sich zwar anfangs verschiedene Auffassungen oft fast unver-
sohnlich gegeniiber. Langsam aber entwickelte sich die Bereitschaft, aufeinander zu
héren und gemeinsam einen Weg zu suchen. Diese Erfahrung diirfte fiir die Situation
der Kirche heute von besonderer Bedeutung sein.

Im Statut mufite das Verhiltnis von Plenarversammlungen und Bischof geregelt wer-
den. In der Praxis entstanden kaum Schwierigkeiten. Die Synodenarbeit forderte von
den Bischofen eine neue Art der Ausiibung ihres Amtes, mit Stellungnahmen zu
bestimmten Terminen. Ein volles Ernstnehmen der Beratung war mit der dem Bischof
auferlegten Eigenverantwortung zu verbinden. Die Autoritit der Bischofe, die in dieser
Einordnung in die Kirchengemeinschaft ihr Amt ausiibten, ist gewachsen.

In der Synode wurde eine Kirchengemeinschaft angestrebt, zu der jeder das Seine
beitrdgt, und die fiir alle durchschaubar und mitvollziehbar ist. Die Grenzen dieser
Moglichkeit zeigten sich in einer zweifachen Spannung: zwischen Kirchengemein-
schaft am Ort und Universalkirche, weil Probleme in ihrer Bedeutung verschieden
gesehen und gewertet werden, und zwischen der Erfahrung im alltiglichen Leben
und den Einsichten der Theologen und des kirchlichen Lehramtes.

Trotz verschiedenster Bemiihungen und trotz eines verhiltnismiBig guten Reprisen-
tationsverhiltnisses gelang es der Synode 72 in der Schweiz nicht, eine breite Bewe-
gung unter den Gliubigen zu entfachen. Die Synoden hatten in zu kurzer Zeit eine
zu grofe Thematik zu bewiltigen, als daB es einer breiten Uffentlichkeit moglich
gewesen wiire, die ganze Arbeit mitzuvollziehen.

Als besonders erfreulich wurde die Zusammenarbeit mit Vertretern anderer Kirchen
gewertet. Diese wirkten mit in den schweizerischen Vorbereitungskommissionen, den
Plenarversammlungen und synodalen Kommissionen auf ditzesaner Ebene. Sie hatten
darin ein Mitsprache- und sogar ein Antragsrecht, nicht aber das Stimmrecht. Diese
weitgehende Mitarbeit hat sich fiir die Synode 72 als sehr wertvoll erwiesen. Die
Vertreter anderer Kirchen haben sich im allgemeinen sehr bemiiht, sich in die Situa-
tion der kath. Kirche einzufithlen. Durch diese Zusammenarbeit konnte auch manches
Vorurteil gegenseitig abgebaut werden. Man fragt sich auf reformierter Seite gegen-
wirtig, wie eine dhnliche Mitarbeit im Rahmen der reformierten Landeskirchen méglich
wire.

Eine besondere Erfahrung der Synode 72 in der Schweiz war die enge Zusammen-
arbeit unter den verschiedenen Sprach- und Kulturgebieten. Bisher bestanden nur

30 SKZ 1975, 621—622.
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lose Kontakte iiber die Sprachgrenzen hinweg. Das gegenseitige Interesse ist durch
die Synode sehr gewachsen. Synodalen, vor allem Kommissionsmitglieder haben
erfahren, daf die Kulturen kirchliches Leben viel tiefer prigen, als meist angenommen
wird. Dies erfordert groSe Verstindnisbereitschaft und Geduld, aufeinander zu héren.
Aus dieser Situation heraus wurde das ,,Schweizer Synodenmodell” geschaffen: Vor-
bereitung gesamtschweizerisch, Durchfithrung grundsitzlich in den Didzesen, aber mit
der Moglichkeit gesamtschweizerischer Plenarversammlungen. Gesamtschweizerische
Plenarversammlungen konnten einzelne Fragen endgiiltig nur dann entscheiden, wenn
alle Dibzesansynoden der Abtretung der Entscheidung zustimmten3'. Dies ermdglichte
neben der Wahrung der Verschiedenheit unter den Ditzesen eine enge Zusammen-
arbeit. Die gemachten Erfahrungen kénnen sich fruchtbar auswirken fiir die Schweiz
und vielleicht auch fiir den Beitrag der Schweiz zur Zusammenarbeit der kath. Kirche
in den verschiedenen Landern Europas.

3 Das Statut ist publiziert in SKZ 1972, 87—90. Vgl. dazu Bernhard Schnyder, Die recht-
lichen Unterlagen der Synode 72, SKZ 1971, 686 ff; Josef Amstutz, Zu den ekklesiologi-
schen Grundlagen der Synode 72, SKZ 1971, 181—182.

ADRIAN SCHENKER

Das alttestamentliche Textprojekt des Weltbundes der
Bibelgesellschaften

Unter dem Patronat des Weltbundes der Bibelgesellschaften wurde ein Text des
Neuen Testamentes mit einer Auswahl belangreicher Textvarianten herausgegeben
(The Greek New Testament, Edited by Kurt Aland, Matthew Black, Carlo M. Martini,
Bruce M. Metzger and Allen Wikgren), dessen 3. Auflage bald erscheinen soll. Diese
Ausgabe des NT hat sich inzwischen einen Namen geschaffen. Der Kommentarband
mit den Erliuterungen zu den textlichen Entscheidungen erschien 1971 (Bruce M.
Metzger, A Textual Commentary on the Greek New Testament. A companion Volume
to the United Bible Societies’ Greek New Testament [third edition], London-New
York).

Was geschieht fiir den Text des Alten Testaments?

Eugene A. Nida, der Initiator und unermiidliche Leiter der Ubersetzungs- und Text-
projekte des Weltbundes der Bibelgesellschaften lud eine Gruppe von Alttestamentlern
ein, an einer Auswahl von etwa 5000 Textproblemen des AT zu arbeiten. Dieser
Gruppe gehéren unter Nidas Prisidium Dominique Barthélemy (Freiburg/Schweiz),
A. R. Hulst (Utrecht), Norbert Lohfink (Frankfurt a. M.), W. D. McHardy (Oxford),
H. P. Riiger (Tiibingen), James A. Sanders (New York) als Mitglieder an, wihrend
A. Schenker (Freiburg/Schweiz) und John A. Thompson (Princeton) Sekretire sind.
Die Gruppe nahm ihre Arbeit im Jahre 1969 auf und trifft sich seither jahrlich
wihrend vier Wochen zu einer Arbeitssitzung.

Das Ziel der Arbeit ist, den Ubersetzern, besonders den Missiondren unter ihnen,
einen Leitfaden in die Hand zu geben, der sie im Urwald der Textinderungen und
Emendationen der letzten 150 Jahre sachkundig fithren soll. Da die Missionsiibersetzer
meistens eine moderne Ubertragung des AT zu Rate ziehen, beschlof der Weltbund
der Bibelgesellschaften, alle jene Textinderungen zu behandeln, die in den vier gegen-
wirtig am meisten gebrauchten Ubersetzungen vorkommen: in der Revised Standard
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Version, New English Bible, Bible de Jérusalem und in der Revidierten Lutherbibel.
Diese pragmatische Auswahl bestimmt den Umfang des Arbeitsfeldes.

Die Arbeitsgruppe beschrinkt sich auf Textkritik im strengen Sinn des Wortes, d. h.
sie versucht, den iltesten bezeugten Text zu erreichen, verbietet sich jedoch alle
Rekonstruktionen (Konjekturen). Was jenseits von vorliegenden, durdh existierende
Zeugen iiberlieferten Textformen liegt, gehort in den Bereich der literarischen Vor-
geschichte und damit der Literarkritik des Textes. Die Gruppe beschriinkt sich auf die
Aufgabe, unter allen vorhandenen erreichbaren Varianten die dlteste und urspriing-
lichste zu ermitteln. Die als ilteste Lesart bestimmte Form erhilt eine Qualifikation,
die den Wahrscheinlichkeitsgrad der Lesart zu erkennen gibt: A bedeutet, daf die
Lesart zweifellos die urspriinglichste ist, B bezeichnet eine hohe Wahrscheinlichkeit,
C eine bloSe Wahrscheinlichkeit, wihrend D einen hohen Zweifel an der Urspriing-
lichkeit einer gewéhlten Form ausdriickt.

Bisher hat die Arbeitsgruppe den Pentateuch, die historischen Biicher, Job, Psalmen
und Spriiche bearbeitet (insgesamt etwa 3000 Textschwierigkeiten). Als erstes Ergeb-
nis erscheint ein provisorischer Bericht auf englisch und franzdsisch, der die Entschei-
dungen mit knappster Begriindung und hiufigen Erlduterungen zum Sinn der gewahl-
ten Textform enthilt. Veroffentlicht ist der erste Band iiber den Pentateuch (Prelimi-
nary and Interim Report on the Hebrew Old Testament Text Project. Compte rendu
préliminaire et provisoire sur le travail d’analyse textuelle de l’Ancien Testament
hébreu. The Pentateuch/Le Pentateuque. United Bible Societies. Alliance Biblique
Universelle, London, England. Der Band ist auch erhiltlich durch die Privilegierte
Wiirttembergische Bibelanstalt, Stuttgart). Im Friihjahr 1976 soll der Band mit den
geschichtlichen Biichern vorliegen.

Auf diesen vorliufigen Bericht wird ein voller, alle Begriindungen ausfiihrlich dar-

stellender endgiiltiger Bericht folgen, der in einigen Jahren entstehen und vollendet
werden soll.

Die 8. Jahrestagung der Usterreichischen Arbeitsgemeinschaft ,,Arzt und
Seelsorger” am 14./15. Mai 1976 in Bad Ischl behandelt das Thema:

Personales Leben vor der Geburt und nach dem Tod.

(Wirkungen von Geistern Verstorbener; Vorgeburtliches Seelenleben;
Christliche Ewigkeitshoffnung; Wiederverkdrperung)

Anmeldung: A-4910 Ried im Innkreis, RiedbergstraBe 7 (Tel. 077 52/27 37)

Die 25. Internationale Pidagogische Werktagung findet vom 20. bis 24.
Juli 1976 in Salzburg statt. Thr Thema ist:

Geben und Nehmen — Interaktion in Lebenslagen — Erziehungsprozefl

Anmeldung: A-5020 Salzburg, Kapitelplatz 6 (Tel. 0 62 22/42 5 91 90)
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PETER GRADAUER

Roémische Erliasse und Entscheidungen

Berichterstattung und Romfahrt der Bischofe

Gemif cc. 340 und 341 CIC hat jeder regierende Bischof gegeniiber dem Hl. Stuhl
die Pflicht der Berichterstattung iiber den Stand der Didzese, die alle 5 Jahre nach
einem festgelegten Formular vorzunehmen ist, verbunden mit dem Besuch der Kirchen
der Apostel Petrus und Paulus und einer privaten Audienz beim Papst. C. 340 § 2 CIC
teilt dazu die Weltkirche fiir die jeweiligen Besuchsjahre in 5 Zonen ein, beginnend
mit dem Jahr 1911. Inzwischen wurden viele neue Didzesen errichtet, die Zahl der
Bisch6fe nahm zu, das Reisen wurde leichter, die Bisch6fe kamen zahlreich nach Rom,
was zuweilen eine personliche Aussprache zwischen ihnen und dem Hl. Vater sehr
erschwerte oder fast unmoglich machte. Daher wurde nach Riicksprache mit den
Kongregationen fiir die Glaubensverbreitung und fiir die Ostkirchen von der Bischofs-
kongregation eine neue Besuchsordnung fiir die Bischofe des lateinischen Ritus fest-
gelegt (fiir die Bischéfe der orientalischen Riten bleibt die 1957 getroffene Regelung
weiter in Geltung).

Der Fiinfjahreszyklus bleibt und fingt mit dem 1. Jinner 1976 neu an: So kommen
zur Berichterstattung nach Rom im 1. Jahr die Bischéfe von Italien, Spanien, Malta,
Nord-, West- und Ostafrika; im 2. Jahr die iibrigen Bischéfe Europas und Afrikas;
im 3. Jahr die Bischofe von Nord- und Mittelamerika, von den Karibischen Inseln
und von Ozeanien; im 4. Jahr die Bischdéfe von Siidamerika aufler Brasilien, von
Siidasien und vom mittleren Orient; im 5. Jahr die Bischofe von Brasilien und von
den iibrigen Gegenden Asiens. Damit wird der bisherige c. 340 § 2 CIC aufler Kraft
gesetzt, die iibrigen Paragraphen und Canones zu dieser Materie bleiben unverindert.
Auf dem Weg iiber die pipstlichen Gesandtschaften sollen aber die Bischéfe schon
einige Zeit vorher ihren beabsichtigten Reisetermin bekanntgeben und dann endgiiltig
festlegen, ebenso sollen sie die schriftlichen Berichte schon einige Zeit vorher ein-
schicken. Diese Neuregelung wurde von Papst Paul VI. gutgeheiffen und bekriftigt
sowie ihre Veroffentlichung angeordnet. (Dekret der Bischofskongregation vom 29. Juni
1975; AAS LXVII/1975, 674—676.)

Neue Papstwahlordnung

Das Oberhaupt der kath. Kirche, der Papst, wird auch in Zukunft nur von den
Kardinilen der Weltkirche gewihlt werden. Mit dieser Entscheidung hat Paul VI. auf
die Verwirklichung einer beim letzten Konsistorium im Mirz 1973 geiduBerten Erwi-
gung verzichtet, das Wahlgremium zu erweitern und aufer den Kardinilen auch die
Patriarchen der Ostkirchen sowie einige andere Bischofe zur Papstwahl zuzulassen.
Statt dessen wird auf die geschichtliche Tradition hingewiesen, nach der gemiff dem
Dekret des Papstes Nikolaus II. aus dem Jahre 1059 nur die Kardinile als Vertretung
des Klerus von Rom den ,,R6mischen Papst” wihlen diirfen. Das neue Dokument legt
die Zahl der wahlberechtigten Kardinile auf hochstens 120 fest; wahlberechtigt sind
nur jene Kardinile, die das 80. Lebensjahr noch nicht vollendet haben. (Da es gegen-
wirtig nur 101 solcher Kardinile gibt, rechnen Beobachter mit der Ernennung neuer
Kardindle durch den Papst in einem bevorstehenden Konsistorium.) Zu der unver-
inderten Zusammensetzung des Wahlkollegiums heiflt es wortlich: ,,Sollte der R6mi-
sche Papst im Verlauf eines allgemeinen Konzils oder einer Bischofssynode sterben,
die in Rom oder an einem anderen Ort der Welt abgehalten werden, ist die Wahl des
neuen Papstes einzig und allein von den obgenannten wahlberechtigten Kardinilen
und nicht vom Konzil oder von der Bischofssynode selbst vorzunehmen. Daher erkliren
wir deren Akte fiir ungiiltig und nichtig, durch die sie etwa vermessenerweise das
Wahlverfahren oder das Wahlkollegium abzuindern versuchen sollten.”
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Die Neufassung der Bestimmungen ,,iiber die Vakanz des Apostolischen Stuhles und
die Wahl des Romischen Papstes” enthilt in 92 Punkten konkrete, iiberwiegend
unverindert iibernommene Anweisungen zum bisherigen Verfahrensmodus nach dem
Tod eines Papstes bis zur Kronung seines Nachfolgers sowie zur eigentlichen Papst-
wahl, dem Konklave. Neu ist an diesem Wahlverfahren, da8 nach einer Reihe erfolglos
verlaufener Abstimmungen einige ,,Pausen fiir Gebet und Besinnung” eingefiigt wer-
den und der Kardinal-Camerlengo anschliefend mit den Kardinilen {iber den Fortgang
der Papstwahl beraten soll. Wenn sich alle wahlberechtigten Kardinile einstimmig
dafiir aussprechen, kann statt der Zweidrittelmehrheit plus einer Stimme die absolute
Mehrheit plus einer Stimme oder die Stichwahl zwischen zwei Personen zur Ent-
scheidung fithren. AuBerdem wird den Kardinilen in dem pépstlichen Dokument
ausdriicklich verboten, Tonbiénder mit ins Konklave zu nehmen. Bei kiinftigen Papst-
wahlen sollen auch zwei Techniker die Riumlichkeiten nach Abhdrvorrichtungen ab-
suchen. Abgeschafft sind — auler in Notfillen — die Konklavisten, die Bediensteten
der Kardinile wihrend des Konklaves, das sich iiber mehrere Tage erstrecken kann.

Die enge Verbundenheit des Papstes mit der Kirche von Rom — und im weiteren
Sinne mit der Kirche des lateinischen Ritus — diirfte ausschlaggebend gewesen sein,
daf Paul VI. das Recht der Papstwahl wie bisher einzig und allein den Kardinilen
vorbehalten hat, meinte der Jesuit P. Roberto Tucci, der das Dokument der Presse
vorstellte. Denn ein jeder Kardinal erhalte mit dem Purpur vom Papst gewissermafen
auch eine geistige rémische Staatsbiirgerschaft, auch wenn er im entferntesten Winkel
der Erde wohne: Uber seine Mitgliedschaft in verschiedenen Kongregationen der
zentralen Leitung der Kirche nehme er in gesteigertem MaBle an der Regierung der
Kirche teil und werde zum Mitglied eines ,Senates” der Kirche, wie der Papst sich
ausdriickte. Eine von Paul VI. geplante Ausdehnung des Papstwahlrechtes auf die
Patriarchen der mit Rom verbundenen orientalischen Kirchen sei unmittelbar nach
ihrer Verdffentlichung im Mirz 1973 durch Paul VI. selbst aus den Kreisen der
orientalischen Kirchen unter Hinweis auf die vor dem Schisma von Konstantinopel
(1054) bestehende Tradition, da der Klerus von Rom und in der Fortentwicklung das
Kardinalskollegium den Papst wihlte, zuriickgewiesen worden. Das Einbeziehen der
Patriarchen in den Kreis der Papstwihler hitte zudem zum Nachteil des Auftrages des
Papstes, Bischof von Rom zu sein, ausfallen miissen; der Papst wire auf diese Weise
eher zu einem ,,Delegierten der Weltkirche” geworden. AuBerdem wire eine Verwirk-
lichung der Absicht Pauls VI, den Bischofsrat der Bischofssynode in den Kreis der
Papstwihler aufzunehmen, eine willkiirliche Entscheidung gewesen. ,,Warum dieser
Kreis und nicht ein anderer, etwa die Vorsitzenden der Bischofskonferenzen?”, so
hitte man fragen konnen, fiigte P. Tucci bei der Pressekonferenz hinzu. (Apostolische
Konstitution ,Romano Pontifici eligendo” vom 1. Oktober 1975; AAS LXVIV/1975,
609—645.)

Fragen der Sexualethik

Ein Sittenverfall, bei dem die maflose Verherrlichung des Geschlechtlichen zu den
ernstesten Anzeichen zu rechnen ist, greift zunehmend um sich; Meinungen und Ver-
haltensweisen werden propagiert, die im Widerspruch stehen zu den wahren sittlichen
Forderungen an den Menschen; weil als Folge davon auch unter Christen die sittliche
Lehre und die bisher beachtete Lebensweise innerhalb einiger Jahre erschiittert worden
ist und viele verwirrt fragen, was in diesem Bereich noch fiir wahr zu halten ist,
verdffentlichte die Kongregation fiir die Glaubenslehre eine ,Erklirung zu einigen
Fragen der Sexualethik”. Der Mensch kann in den Fragen der Moral bei der Beurtei-
lung der Werte nicht einfach nach seinem personlichen Belieben verfahren, wird
eingangs festgestellt. Uber allem Wandel in den Sitten und der Lebensweise stehen
unverinderliche Prinzipien, die wir durch unser Gewissen und aus der Offenbarung
kennen. Auch im Bereich der Sexualethik gibt es die ,,Grundsiitze und Normen, die die
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Kirche ohne Zégern stets als einen Bestandteil ihrer Lehre iiberliefert hat”. Sie haben
ihren ,,Ursprung keineswegs in einer bestimmten Kulturform, sondern in der Erkennt-
nis des Gesetzes Gottes und der menschlichen Natur”. Das neue Dokument will nicht
eine umfassende Abhandlung iiber diesen Fragenkomplex bieten, sondern nur , beziig-
lich einiger besonderer Punkte die Lehre der Kirche wieder in Erinnerung bringen”.

Manche fordern heute das Recht zum vorehelichen Verkehr wenigstens in den Fillen,
in denen eine ernste Heiratsabsicht besteht und eine in gewisser Weise schon eheliche
Zuneigung in den Herzen der beiden Partner diese Erfiillung als naturgemif erachtet.
Dazu wird festgestellt: ,Diese Auffassung widerspricht der christlichen Lehre, nach
der jeder Geschlechtsakt des Menschen nur innerhalb der Ehe erfolgen darf. Denn wie
fest immer auch der Entschlufl jener ist, die sich auf diese verfrithten Beziehungen
einlassen, so bleibt doch die Tatsache, daB diese keineswegs die Aufrichtigkeit und die
Treue der zwischenmenschlichen Beziehungen von Mann und Frau zu gewihrleisten. . .
vermégen. Christus aber hat gewollt, da diese Verbindung bestindig sei, und hat sie
in ihrem urspriinglichen Zustand ... wiederhergestellt... Die kérperliche Vereinigung
ist also nur dann rechtmifig, wenn zwischen dem Mann und der Frau eine endgiiltige
Lebensgemeinschaft geschlossen worden ist. So hat es die Kirche immer verstanden
und gelehrt. .. Diese Forderungen verlangen einen Ehevertrag, der durch die Gesell-
schaft bestiitigt und garantiert wird und der einen Lebensstand begriindet, der fiir die
ausschliefliche Verbindung des Mannes und der Frau wie auch fiilr das Wohl ihrer
Familie und der ganzen menschlichen Gemeinschaft von gréSter Bedeutung ist . . .”

Bei gleichgeschlechtlichen Intimbeziehungen unterscheiden heute Psychologen zwischen
einer Homosexualitit, die sich von einer unrichtigen Erziehung, von mangelnder Reife,
von schlechten Beispielen und #hnlichem herleitet, deswegen voriibergehend oder
wenigstens nicht unheilbar ist, und einer Homosexualitit, die auf einer Art angebore-
nen Triebes oder einer pathologischen Veranlagung griindet und als unheilbar
betrachtet wird. Dazu sagt die Erklirung: ,Sicher mul man sich bei der seelsorglichen
Betreuung dieser homosexuellen Menschen mit Verstindnis annehmen . .. IThre Schuld-
haftigkeit wird mit Klugheit zu beurteilen sein ... Homosexuelle Handlungen werden
in der Hl. Schrift jedoch als schwere Verirrungen verurteilt und als traurige Folge der
Ziiriickweisung Gottes dargestellt ... Dieses Urteil der Hl. Schrift erlaubt zwar nicht
den Schluf3, dal alle jene, die an dieser Anomalie leiden, persénlich dafiir verantwort-
lich sind, bezeugt aber, daf die homosexuellen Handlungen in sich nicht in Ordnung
sind und keinesfalls in irgend einer Weise gutgeheiflen werden kénnen.”

»Sehr oft wird heute auch die iiberlieferte katholische Lehre, wonach die Masturbation
(Selbstbefriedigung) einen schweren Verstof8 gegen die sittliche Ordnung darstellt, in
Frage gezogen oder ausdriicklich geleugnet. Man behauptet, da Psychologie und
Soziologie den Beweis dafiir erbringen, da8 es sich dabei, vor allem bei den heran-
wachsenden Jugendlichen, um eine normale Erscheinungsform geschlechtlicher Entwick-
lung handelt... Diese Auffassung widerspricht der Lehre und pastoralen Praxis der
katholischen Kirche..., die niemals geztgert hat, die Masturbation als eine zuinnerst
schwer ordnungswidrige Handlung zu brandmarken. Der Hauptgrund fiir diese Beur-
teilung ist, da der freigewollte Gebrauch der Geschlechtskraft, aus welchem Motiv
er auch immer geschieht, auferhalb der normalen ehelichen Beziehungen seiner Ziel-
setzung wesentlich widerspricht.” Die durch soziologische Erhebungen gewonnenen
Daten iiber die Hiufigkeit dieses Lasters stellen kein Kriterium fiir die Beurteilung
des sittlichen Wertes der menschlichen Handlungen dar.

Im Abschnitt 10 wendet sich die Erklirung gegen heutige Tendenzen, die die Wirk-
lichkeit der schweren Siinde méglichst einzuschrinken suchen, und betont die Lehre
der Kirche, wonach der Mensch schon schwer siindige, ,,wenn er bewuflt und frei aus
irgend einem Grund sich fiir etwas entscheidet, was einen schweren Versto gegen
die sittliche Ordnung darstellt”. Wenn es auch wahr sei, da8 es bei den geschlecht-
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lichen Verfehlungen in Anbetracht ihrer Natur und ihrer Ursachen viel leichter eine
Beeintrichtigung der véllig freien Zustimmung geben koénne, so heit das jedoch
keineswegs, ,,da8 man der Auffassung sein diirfe, im Bereich des Geschlechtlichen
konnten keine schweren Siinden begangen werden”. Fiir die Seelsorge und das Leben
der Christen folgt daraus: ,Entsprechend diesen dringenden Ermahnungen miissen
die Gldubigen ... zu jenen Mitteln greifen, welche die Kirche schon immer empfohlen
hat, um ein keusches Leben zu fithren: Zucht der Sinne und des Geistes, Wachsamkeit
und Klugheit, um die Gelegenheiten zur Siinde zu meiden, Wahrung des Schamgefiihls,
MaB im Genuf}, gesunde Beschiftigungen, eifriges Gebet und hiufiger Empfang der
Sakramente der BufSe und der Eucharistie.” Die Jugend solle ,,sich ein Beispiel nehmen
am Leben der Heiligen und der anderen Gldubigen, insbesondere jener Jugendlichen,
die sich durch keusche Reinheit ausgezeichnet haben”. AbschlieSend betont die Erkla-
rung, daB die Bekriftigung dieser Lehre nicht als Festhalten an ,veralteten Tabus”
verstanden werden diirfe, sondern daf diese Grundsitze der Schépfungsordnung, dem
Geist Christi und der Wiirde des Menschen entsprichen.

Den Bischfen trigt das Dokument auf, ,den Gliubigen die géttliche Lehre iiber die
Sexualitit darzulegen, wie grof auch die Schwierigkeiten sein mégen, die sich aus den
heute gingigen Denk- und Lebensgewohnheiten der Erfiillung dieser Aufgabe ent-
gegenstellen”. Die Bischéfe sollten auch ,dariiber wachen, dal an den theologischen
Fakultiten und in den Seminarien im Licht des Glaubens und unter Fiithrung des
kirchlichen Lehramtes eine gesunde Lehre vorgetragen wird. Ebenso werden sie darum
bemiiht sein, da das Gewissen der Beichtviter richtig gebildet ist und die katholische
Unterweisung so erfolgt, daff die katholische Lehre treu und unverkiirzt weitergegeben
wird. Den Bischdfen, Priestern und ihren Mitarbeitern kommt es zu, die Glaubigen
dazu anzuhalten, wachsam zu sein gegen irrige Ansichten, die oft in Biichern, Zeit-
schriften oder &ffentlichen Vortrigen geduflert werden”. Insgesamt sollten die Katholi-
ken, ,statt zur wachsenden Aufweichung der Sitten beizutragen”, helfen, ,,dem Verfall
Einhalt zu gebieten oder sogar das sittliche Klima in der menschlichen Gesellschaft
zu verbessern”. Diese Erkliarung hat Papst Paul VI. am 7. November 1975 gebilligt
und bekriftigt sowie deren Verdffentlichung angeordnet. (Veréffentlicht von der Kon-
gregation fiir die Glaubenslehre am 29. Dezember 1975; ,L’Osservatore Romano”,
Nr. 12 vom 16. Jinner 1976; AAS LXVIII/1976, 77—96.)

Richtlinien fiir die Evangelisierung

Der 10. Jahrestag des Abschlusses des II. Vatikanischen Konzils sowie das Hl. Jahr,
zu dessen Hauptthemen die Evangelisierung gehorte, boten dem Papst eine giinstige
Gelegenheit zur Verdffentlichung eines Apostolischen Schreibens iiber dieses Thema.
Paul VI. fafte darin das umfangreiche Arbeitsmaterial der 3. Vollversammlung der
Bischofssynode von 1974 zusammen, um Richtlinien zu geben, auf Fragen zu antwor-
ten, den Aufruf seiner Mitarbeiter im Bischofsamt auszuwerten und der apostolischen
Titigkeit der Kirche neue Impulse zu geben, wie bei der Pressekonferenz anlifllich
der Verdffentlichung dieses papstlichen Schreibens betont wurde.

Das umfangreiche Dokument ist in 7 Abschnitte gegliedert; der 1. will den Weg von
Christus, dem Urheber der Evangelisierung, zu einer evangelisierenden Kirche sowie
die enge, untrennbare Verbindung zwischen beiden aufzeigen; der 2. mdchte eine
Begriffsbestimmung bieten: Evangelisieren besagt fiir die Kirche, die Frohbotschaft in
alle Bereiche der Menschheit zu tragen und sie durch deren Einflu von innen her
umzuwandeln und die Menschheit selbst zu erneuern; es gehe auch darum, die Kul-
turen mit dem Evangelium zu durchdringen, ohne da dieses sich mit einer von ihnen
identifiziert. Fiir den Christen bedeutet Evangelisierung eine zweifache Aufgabe: den
Glauben durch das Zeugnis seines Lebens wie auch durch das Wort zu verkiinden;
der 3. hebt als wichtigste Elemente der zu verkiindenden Botschaft hervor: die Liebe
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des Vaters, das Heil in Jesus Christus, die Gemeinschaft mit Christus, die Notwendig-
keit der briiderlichen Liebe, den Sinn des Leidens und die Hoffnung auf das ewige
Leben. Zwischen Evangelisierung und Befreiung des Menschen bestehen tiefe Bezie-
hungen, doch miisse ,jede Doppeldeutigkeit und jede einseitige Betonung der einen
wie der anderen vermieden werden”.

Die Wege der Evangelisierung (4. Abschnitt) lassen sich mit den Stichworten andeu-
ten: das Zeugnis des Lebens, eine lebendige Predigt, die Wortliturgie, die Katechese,
die Beniitzung der Massenmedien, unerliBlicher personlicher Kontakt, die Rolle der
Sakramente, Volksfrommigkeit. Die Evangelisierung richtet sich an alle Menschen und
an- alle sozialen Schichten. Unter den Adressaten der Evangelisierung (5. Abschnitt)
erforderten jedoch einzelne Gruppen der Gesellschaft, z. B. Intellektuelle, Gliubige
nichtchristlicher Religionen, nicht mehr glaubende, entchristlichte Getaufte, Fern-
stehende, Nichtpraktizierende und Nichtglaubende besondere Formen der Seelsorge.
In diesem Zusammenhang — als Adressaten und als Triger der Verkiindigung —
werden auch die kirchlichen Basisgemeinschaften genannt; der Papst betont dazu, er sei
sich sehr wohl ihrer positiven Bedeutung bewuft, verkenne jedoch auch nicht die ihnen
drohenden Gefahren und ihre Grenzen. Der 6. Abschnitt iiber die Triger der Ver-
kiindigung befalt sich eingehend mit der Rolle und den Aufgaben des Nachfolgers
Petri, der Bischife und der Priester, der Ordensleute, der Laien, der Familie und der
Jugend; dabei wird nicht minder die Bedeutung jener Dienste gewiirdigt, die keine
Weihe erfordern.

Im 7. Abschnitt beriithrt der Papst die innere Haltung der Verkiindigungs-Triger.
Grundlegende Voraussetzung ist, da die Arbeit in der Kraft des Hl. Geistes geleistet
werde, ohne dessen Wirken Evangelisierung niemals moglich sei. Am Verkiinder sucht
sodann die Welt die Echtheit des Zeugnisses. ,Mehr denn je ist das Zeugnis des
Lebens eine wesentliche Bedingung fiir die Tiefenwirkung einer Predigt geworden.”
Evangelisierung muf sich um Einheit bemiihen: ,Die Kraft der Evangelisierung wird
sehr geschwicht, wenn die Verkiinder des Evangeliums unter sich durch vielfiltige
Spaltungen entzweit sind. Ist das nicht eine der Hauptwurzeln des Unbehagens in
der heutigen Evangelisierung?’ Das Werk der Verkiindigung setzt zudem im Ver-
kiindiger eine stets wachsende briiderliche Liebe zu den Menschen voraus, denen er
das Evangelium verkiindet. AbschlieBend weist der Papst auf den Eifer und das
Beispiel der Heiligen hin; bezugnehmend auf den Abschluitag des II. Vatikanums
und auf das Datum dieses pipstlichen Schreibens wird besonders Maria als Leitstern
der Evangelisierung den Christen vor Augen gestellt.

Die SchluBworte messen dem Dokument eine nicht geringe Bedeutung bei und setzen
in dieses grofe Hoffnungen: ,Mbge das Licht des Heiligen Jahres, das iiber den
Einzelkirchen und iiber Rom fiir Millionen mit Gott versshnter Menschen aufgeschie-
nen ist, gleichermaflen auch nach dem Hl. Jahr weiter erstrahlen in einem Seelsorge-
programm fiir die kommenden Jahre, die den Vorabend eines neuen Jahrhunderts,
ja sogar den Vorabend des dritten Jahrtausends des Christentums bedeuten. In diesem
Programm mége die Verkiindigung des Evangeliums den grundlegenden Gedanken
darstellen.” (Apostolisches Schreiben ,Evangelii nuntiandi” vom 8. Dezember 1975;
»L’Osservatore Romano” Nr. 292 vom 19. Dezember 1975; AAS LXVIII/1976, 1-76.)
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Unter den vielen Festschriften, die dem hei-
ligen Thomas zu seinem 700, Todestag ge-
widmet wurden, ragt diese ,Walberberger
Studie” durch Thematik und Umfang der-
art heraus, daB sie in der kommenden Tho-
masforschung nicht wird iibersehen werden
kénnen. 29 hervorragende Thomaskenner
stellen die Grundlehren des hl. Thomas der-
art in Konfrontation mit der heutigen Zeit-
problematik, da man nicht Geschichte, son-
dern Gegenwart zu lesen vermeint. Die Bei-
trége fiillen einen dicken Band von 1000 Sei-
ten (eine Teilung in zwei Biicher wire rat-
samer gewesen) und werden in zwei Teile
gegliedert: einen systematischen und einen
historischen.

Im Mittelpunkt des 1. Teiles steht die Frage
nach dem Sein des Seienden, die Thomas im
Anschluf an Aristoteles mit einer Objekti-
vitit darlegt, die den Bestand durch die
Jahrhunderte gesichert hat. Es geht (im Hin-
blick auf die Dreifaltigkeit) vor allem um
die Definition der Person, die in diesen
‘Beitrdgen von jener eines Sartre, Heidegger
und Jaspers deutlich abgegrenzt wird. Im
Grenzfall der ,Lanima separata” kann
W. Kluxen den Unterschied von Geistseele
und Person in sehr interessanter Weise auf-
zeigen, Wenn Thomas auch keine eigene
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Asthetik geschrieben hat, so hat er sich, wie
W. P. Eckert zeigt, doch sehr ausfiihrlich
mit der Lehre vom Schonen und dem Kunst-
werk auseinandergesetzt. In einer ,Icono-
graphia Thomasiana” zeigt G. M. Lechner
in 16 Bildtafeln, daf Thomas von allen
Dominikanerheiligen am haufigsten, von den
besten Kiinstlern, und zwar meist als der
beriihmte Lehrer dargestellt wurde.

Im historischen Teil wird die Ausstrahlung
des Thomismus sowohl in der Breite auf
andere Schulrichtungen und Universitiiten als
auch der zeitlichen Erstreckung nach herauf
bis in die Gegenwart aufgezeigt. Ein Glanz-
stiick dieses Teiles ist wohl der Beitrag von
Cl. Stroick, und zwar aus zwei Griinden:
1., weil er das Kernproblem der ganzen
Philosophie, das , Individuationsprinzip”
(Verhiltnis von Denken und Sein), behandelt,
und 2., weil er eine wirklich gehaltene Pari-
ser Disputation zwischen dem beriihmten
Ordenslehrer der Franziskaner Duns Scotus
und dem Dominikaner de Godino im Erst-
druck wiedergibt. Wir sehen hier das ein-
malig hohe Niveau einer Disputation von
1306, das seither nie wieder erreicht wurde,
andererseits aber auch ihre Fragwiirdigkeit:
die Partner gehen ohne Kompromif3 in ihren
vorgefafliten Meinungen auseinander. Scotus
verweist, um Thomas abzuwerten, geschickt
auf die Verurteilung von neun seiner Sitze
durch den Pariser Erzbischof, andererseits
zeigt er aber gerade dadurch das unerhért
Neue, das Thomas in seiner Philosophie ge-
boten hat. In weiteren Beitrigen wird Tho-
mas um seine Haltung zu Zeitfragen befafit:
Unfehlbarkeit des Papstes, kumenische Be-
strebungen, gerechter Krieg u. a. Schlieflich
wird die Rezeption und Interpretation des
Thomismus bei den Juden und in der Ost-
kirche besprochen.

Aufriittelnd sind die , Kritischen Erwidgungen
eines Laien” (L. Oeing-Hanhoff), die die
heutige Theologie vor das Gericht des hei-
ligen Thomas stellen. Er iibt Kritik daran,
daf die Theologie die Sendung des Christen-
tums nur noch darin sieht, da wir wahre
Menschen werden, uns in echter Mitmensch-
lichkeit fiir den Mitbruder einsetzen und
einen wahren Humanismus leben. Das kann
auch ein Atheist und das Christentum wird
iiberfliissig. Er iibt weiter Kritik an der
neuen Eucharistielehre, die den Glauben in
eine boBe Erinnerungsfeier oder eine kiinf-
tige Hochzeitsfeier verfliichtigt und eine
»~Kommunion” mit dem gegenwirtigen Gott
unmoglich macht. Es mifSfillt ihm ferner,
daB die Bischéfe und Pipste in Uberspan-
nung ihrer rein religidsen Sendung zu allen
Fragen der Wissenschaft, Kultur und Politik
Stellung nehmen. Wenn sie das nicht als
Staatsbiirger oder Gelehrte eines Fachgebie-
tes, sondern als Vertreter ihres kirchlichen
Amtes tun, milachten sie die Autonomie der
Wissenschaft und schaden ihrer Autoritit.
Thomas lehrt eine ,,Sukzessivbeseelung”. Da-



nach hitte das befruchtete Ei im ersten
Entwidklungsstadium, solange kein Gehirn
und keine Nerven da sind, nur eine vege-
tative Seele (Ernihrung und Wachstum), erst
spiter erhalte sie die sensitive Seele (Emp-
finden und Fiihlen) und erst zuletzt bei fort-
geschrittener Entwidklung die intellektive
Geistseele. Erst jetzt ist der volle Mensch
da. Ein aktueller Aspekt angesichts der heu-
tigen Abtreibungsproblematik.

So weit auch der Rahmen dieser Festschrift
gespannt ist, wir vermissen doch einen
reprisentativen Beitrag iiber die heute so
brennenden Gesellschaftsfragen: Demokratie
und Diktatur (Terror) — Marxismus und
Kommunismus. Weil Thomas und Hegel
beide auf Aristoteles aufbauen, sind zwi-
schen Thomas und K. Marx, der Hegels
Dialektik tibernimmt, sehr weitreichende
Parallelen, wie Marcel Reding ‘in vielen
Schriften ausgefiihrt hat. Die offizielle Dar-
stellung des ,Dialektischen und historischen
Materialismus” ist ja fast gegengleich unse-
rem kath. Katechismus. Das mindert aber
nicht den Wert dieser ohnehin so iiber-
reichen Festschrift, die Thomas wieder sehr
machtvoll in die Gegenwart hereinstellt.

Graz Anton Kolb

FAUSER WINFRIED, Der Kommentar des
Radulphus Brito zu Buch Il De anima.
Kritische Edition und philosophisch-histori-
sche Einleitung. (Beitrige zur Geschichte der
Philosophie und Theologie des Mittelalters,
NF, Bd. 12) (VIII u. 331.) Aschendorff, Miin-
ster 1974. Kart. DM 78.—.

Die Studie will dazu beitragen, das nuancen-
reiche Denken des Mittelalters im Detail zu
erschliefen in Auseinandersetzung mit einem
der ,hervorragendsten Aristoteleskommenta-
toren an der Pariser Artistenfakultit”
(M. Grabmann). Radulphus Brito, wahr-
scheinlich Weltpriester (trotz seiner Nihe
zum Skotismus), bereits vor 1308 Magister
an der Artistenfakultit, gilt als einer der
Verteidiger der Unbefleckten Empfingnis
Mariens. Unter seinen Werken kommt dem
De anima-Kommentar besondere Bedeutung
zu als dem klassischen Beispiel eines
Quaestionenkommentars. In den ,,solutiones”
werden die eigenen, von der rezipierten
Philosophie abweichenden Meinungen vor-
getragen, indes die anschlieenden ,opinio-
nes” die Lehrmeinungen anderer Philosophen
und Kommentatoren bringen. Den Schlu
bildet die kritische Auseinandersetzung mit
dem Averroismus. Mit seinem Kommentar
stellt sich Brito auf die Seite der entschie-
denen Gegner des Monopsychismus, die von
der Basis eines gemiBigten Aristotelismus
aus argumentieren.

Neben der kritischen Ausgabe des De anima-
Kommentars, der die Geschichte der ma Phi-
losphie und Theologie bereichert, ist vor
allem die philosophisch-historische Aus-
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legung der Lehre vom intellectus agens und
intellectus possibilis von Bedeutung, wenn
sie auch vieles bestitigt, was bisher iiber
die Ablssung des platonisch-augustinischen
Denkens in der ma Theologie gesagt wurde.
Die Bedeutung dieser Studie liegt darin, daf8
sie die Entwicklung des Aristotelismus {iiber
die Hochscholastik hinaus mit neuen Akzen-
ten versieht.
Miinster Carl-Friedrich Geyer
SCHOECK HELMUT, Das Geschiift mit dem
Pessimismus. (Herder-Biicherei 534) (124.)
Freiburg 1975. Kart. lam. DM 4.90.

Sch. wurde 1922 in Graz geboren, studierte
in Deutschland, promovierte 1947 bei
Ed. Spranger, dozierte 15 Jahre an amerika-
nischen Universititen, ist seit 1965 Professor
fiir Soziologie an der Universitit in Mainz
und Verfasser vieler sozialwissenschaftlicher
Werke, die international Anerkennung ge-
funden haben und in mehrere Sprachen iiber-
setzt wurden.

Vf. zeigt zunidchst die Entwicklung des
gegenwirtigen Pessimismus stichwortartig
auf: menschliches Hirn — ein Irrtum der
Evolution, Kulturpessimismus von Oswald
Spengler, Geistpessimismus von Ludwig
Klages, Club von Rom — ,Grenzen des
Wadhstums”, Konrad Lorenz — ,,Acht Tod-
siinden der zivilisierten Menschheit”, Ver-
dammung der modernen Medizin und Phar-
mazie. Im politischen Geschehen findet sich
kaum mehr ein Fortschrittsgedanke, sondern
nur noch Verteilergerechtigkeit mit Gleich-
heitswahn. Dem Konsumbiirger wird mit der
Urangst auch das Schuldgefiihl suggeriert . ..
AnschlieBend geht Vf. einige Kapitel kritisch
an. Die Uberschriften sprechen fiir sich: Tech-
nik — wie bdse? Angst vor Arzneimittel —
wie gesund? Mensch und Ware — einander
wie fremd? Investitionslenkung — wie er-
folgversprechend? Leistung — wie fragwiir-
dig? Verschulung — Ersatz fiir Erziehung?
Unsere Gesellschaft — wie ungerecht? Das
Biichlein liest sich spannend und befreit von
der diisteren Miidigkeit einer hoffnungslosen
Zukunft der Menschheit.
Linz Josef Hager

BIBELWISSENSCHAFT AT, NT

RUCKER HERIBERT, Die Begriindungen der
Weisungen Jahwes im Pentateuch. (Erfurter
Theol. Studien, hg. v.W. Ernst/K. Feiereis,
Bd. 30) (XXXI u. 165.) St.-Benno-Verlag,
Leipzig 1973. Kart. lam. Dm 19.10.

Wurde das atl Gesetz in Israel als selbst-
verstandlich angenommen oder traten hinter
seine Forderungen noch Begriindungen, die
den Gehorsam motivierten? Die vorliegende
Dissertation erdrtert diese theologisch wich-
tigen Fragen nach der Begriindung sittlichen
Handelns innerhalb des Pentateuchs. Dabei
wird vor allem der bisher vernachldssigte
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inhaltliche Aspekt der Begriindungen her-
ausgearbeitet. Sie lassen zentrale Glaubens-
aussagen innerhalb der Entwicklung der atl
Theologie erkennen. R. analysiert zunichst
die grammatikalische Form der Begriindun-
gen, wobei auch Begriindungen ohne Ein-
leitungsformeln festgestellt werden. Entschei-
dender als dieser formale Gesichtspunkt ist
fiir die Gliederung der Begriindungen jedodh,
daf nur wenige von ihnen von den voraus-
gehenden Bestimmungen abhiingen, der
GroBteil dagegen durch die Theologie der
Gesetzessammlung gepridgt erscheint. Wur-
den die meisten Begriindungen somit erst
sekunddr an die Weisungen angefiigt, ist mit
verschiedenen  Entstehungssituationen zu
rechnen.

Der Kernteil der Arbeit befalt sich mit dem
Inhalt der Begriindungen. Auf Grund der
heilsgeschichtlichen Begriindungen” ergibt
sich die Verbindlichkeit der Gesetze aus dem
Blick in Israels Vergangenheit und das in ihr
erfahrene Verhidltnis zwischen Jahwe und
seinem Volk. ,Heils- und Unheilsankiindi-
gungen” zeigen, daf Jahwe unter Beriick-
sichtigung des Gehorsams bzw. des Ungehor-
sams Israels gegeniiber seinen Weisungen
auch in Zukunft an seinem Volk handeln
will. Die auf ,Heiligkeit verweisenden Be-
griindungen” und die ,sozialen Begriindun-
gen” beziehen sich auf die gegenwirtige
Lage. Neben diesen Beobachtungen, die fiir
alle Gesetzessammlungen des Pentateuchs zu-
treffen, lassen sich aber auch bedeutsame
Unterschiede in den Begriindungen der ein-
zelnen Sammlungen feststellen. So heben
die Begriindungen des Deuteronomiums
die Hulderweise Jahwes an seinem Volk
in der Geschichte hervor. Auf sie soll
Israel durch seinen Gebotsgehorsam ant-
worten. Ein gleiches heilvolles Handeln Got-
tes wird von der Parinese auch flir die
Zukunft erhofft. Dariiber hinaus spielt der
soziale Aspekt und das Gemeinschaftsdenken
in den dtn Gesetzesbegriindungen eine be-
sondere Rolle. Im Vergleich dazu betont das
Heiligkeitsgesetz besonders die Stellung
Jahwes als des Herrn, der den Gehorsam
Israels gegeniiber seinen Satzungen verlan-
gen kann. Auch in der Geschichte hat er
letztlich um seiner selbst willen gewirkt.
Dominieren im Deuteronomium eher die
Heilsverheiungen, so iiberwiegen im Hei-
ligkeitsgesetz zahlenmifig die Unheilsdro-
hungen. Auch ist nicht wie im Deuterono-
mium zundchst das ganze Volk heilig, son-
dern Jahwe, und dann in besonderer Weise
die Priester, die zwischen ihm und dem Volk
vermitteln. Die sozial Schwachen finden zwar
Beachtung. Doch gilt das Interesse weniger
der ganzen Gemeinschaft als vielmehr dem
einzelnen. In der Priesterschrift bildet das
kultische Anliegen den Hauptakzent der Be-
gritndungen. Durch den Kult kann ja der
Abstand zwischen Jahwe, dem Herrn, und
seinem Volk iiberbriickt werden. Heilsankiin-
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digungen im materiellen Sinn fehlen beinahe
vbllig. Trotz der Unheilsankiindigungen
kann aber Jahwe durch Opfer gnidig ge-
stimmt werden. Heiligkeit ist an den Kult
gebunden, Es finden sich keine sozialen Be-
griindungen, Der einzelne steht stirker im
Blickfeld als die Gemeinschaft. Die bisher
skizzierte Entwidklung steht in den Begriin-
dungen des Bundesbuches und in Ex 34,
10—26 noch am Beginn. Die Begriindungen
der Dekalogsgebote dagegen lassen erken-
nen, daf sie zu verschiedenen Zeiten den
Satzungen angefiigt worden sind.

Man muf dem Vf. zu dieser gelungenen
Studie gratulieren. Wahrscheinlich wird nicht
jeder Alttestamentler die verschiedenen vor-
ausgesetzten Arbeitshypothesen zur Ginze
akzeptieren. Traditionsgeschichtlich wird si-
cher stirker zu differenzieren sein. Aber wer
die zahlreiche Literatur der Pentateuchfor-
schung und die Diskussion der weit aus-
einander gehenden Standpunkte kennt, wird
fiir diese sachlich ausgewogene, stilistisch
klare und didaktisch gekonnte Darstellung
dankbar sein. Das Buch bildet auch fiir
andere theologische Disziplinen auflerhalb
des atl Fachbereiches eine wertvolle Zusam-
menschau zentraler israelitischer Glaubens-
inhalte und deren Interpretation in der Ge-
schichte des atl Gottesvolkes.
Wien Georg Braulik
EGGER WILHELM, Gemeinsam Bibel lesen.
Eine Handreichung zur Rundenarbeit mit der
Bibel. (130.) Tyrolia, Innsbruck 1975. Kart.
Snolin S 88.—, DM 12.80.

oViele Christen mochten gern die Bibel
lesen, um in einen lebendigen Kontakt mit
dem Wort Gottes in der HI. Schrift zu kom-
men und ihr Leben daraus zu gestalten...
dodh fragen sie sich, ob sie allein (denn viel-
fach steht ein Fachmann nicht zur Verfiigung)
mit der Bibel richtig umgehen kénnen” (7).
Daf man auch ohne Fachmann gemeinsam
iiber einen Abschnitt der Hl. Schrift ertrag-
reich nachdenken und dann ein fruchtbares
Gesprich fiithren kann, das will dieses Biich-
lein lehren. Denn in ihm werden sowohl
von der methodischen als auch von der in-
haltlichen Seite her eine Fiille wertvoller
Anregungen gegeben und auch viele Bei-
spiele gebracht, wodurch Vf. sich auch als
groBer Praktiker erweist.

Nach einer sehr gut dargelegten Motivierung
fiir das Bibelgesprich und die gemeinsame
Bibelarbeit, die zum Leben-mit-der-Bibel fiih-
ren will, werden dann die Wege in den
Text der HI. Schrift aufgezeigt, wobei die
Methoden der TexterschlieBung und der
praktischen Bibelarbeit dargelegt werden, wie
z.B. Fragen stellen, Inhaltsangaben, Uber-
schriftenredaktionen und Textvergleiche ma-
chen, die Visteras-Methode anwenden usw.
Im 3. Abschnitt folgen dann die sogenann-
ten ,Leseregeln” fiir das NT. Dadurch soll



die Eigenart und die Denkweise der Heiligen
Schrift nahegebracht werden. Diese Lese-
regeln handei: iiber die Wahrheit der Hei-
ligen Schrift, die Entstehung der Evangelien,
Jesus von Nazaret, die Gleichnisse Jesu, die
Waunder Jesu, die Bergpredigt, das Wort des
Paulus fiir unsere Zeit und die Offenbarung
des Johannes. Dazu sind immer wieder prak-
tische Ubungen angegeben. Denn dieses
Buch will ja ein Ubungsbuch sein, wonach
man sehr viele interessante Bibelstunden ge-
stalten kénnte.
Man muf8 dem Autor sehr dankbar sein, daf8
er uns hier eine wirklich gute, verstindliche
und wesentliche Zusammenfassung fiir die
praktische Bibelarbeit bietet, also dafiir, wie
man in das unausschopfliche Wort Gottes
hineinfinden kann, Mége recht vielen dadurch
auch tatséchlich der Schatz der HI. Schrift
aufgeschlossen werden!

Siegfried Stahr

Linz

SWANSON REUBEN JOSEPH (Hg.), The
Horizontal Line Synopsis of the Gospels.
(XX u. 597.) Western North Carolina Press,
Dillsboro 1975. Ln. $ 23.95.

Nach mehr als zehnjihriger Vorarbeit legt
V£. eine englischsprachige Evangeliensynopse
neuen Typs vor. Der Text der Evangelien
wird nicht in der iiblichen Form senkrechter
Kolumnen geboten, in denen verwandte
Perikopen nebeneinander stehen und so
leicht miteinander verglichen werden konnen,
sondern als Zeilen-Synopse. Nacheinander
werden das Mt-, Mk-, Lk- und Joh-Ev nach
der Revised Standard Version in laufender
Folge abgedruckt und zu jedem Satz bzw.
Satzteil eines Evangeliums die entsprechen-
den Satzparallelen der iibrigen Evangelien
geboten. Dies hat gegeniiber den gingigen
Synopsen den Vorteil, daf8 Versteile, die
innerhalb derselben Perikope bei den einzel-
nen Evangelisten verschieden eingeordnet
sind, sprachlich unmittelbar verglichen wer-
den konnen, es hat aber den spiirbaren
Nachteil, daB die redaktionellen und somit
ausdriicklich beabsichtigten Umstellungen,
die ein Evangelist gegeniiber seiner Quelle
vornimmt, nicht mehr erfafSt werden kénnen.
Trotzdem wird die neue Synopse vielen an
der Bibel interessierten englischsprachigen
Lesern manche gute Aufschliisse vermitteln
konnen, Da8 fiir die eigentliche wissenschaft-
liche Arbeit der Originaltext maBgeblich
bleibt, ist auch dem Hg. wohlbekannt, der
zu diesem Zwedk in Kiirze auch eine grie-
chische Synopse in dieser Form erscheinen

lassen will.
Albert Fuchs

Linz
KIRCHENGESCHICHTE

FRANZEN AUGUST/BAUMER REMI-
GIUS, Papstgeschichte. Das Petrusamt in sei-
ner Idee und in seiner geschichtlichen Ver-
wirklichung in der Kirche. (Herder-Biicherei

Bd. 424) (448.) Freiburg 1974. Kart. lam.
DM 9.60.

Mit Spannung und nicht ohne grofie Erwar-
tungen nahm man diese Papstgeschichte zur
Hand. SchlieBlich hat uns A. Franzen eine
»Kleine Kirchengeschichte” (Herder-Taschen-
biicher Nr. 237) hinterlassen, die allseits
groBe Anerkennung gefunden hat, nicht nur
bei Studenten. Die gute Lesbarkeit wie die
Darstellung grofler Zusammenhinge und um-
fassender Durchblike waren Vorziige, die
dieses Werk auszeichneten. Niemand kann
sich dieses kirchengeschichtliche Kompendium
aus dem akademischen Lehrbetrieb wegden-
ken. So nahm man auch mit Interesse zur
Kenntnis, als vor einigen Jahren A. Franzen
eine kleine Papstgeschichte in Aussicht stellte.
Leider verhinderte der plétzliche Tod des
Gelehrten, das geplante Vorhaben zu voll-
enden. Bdumer hatte es ,trotz vieler Be-
denken” als seine Verpflichtung empfunden,
das Taschenbuch seines Freundes, das bis
zum Jahre 882 gediehen war, zu Ende zu
fithren.

Anders als bei der ,Kleinen Kirchen-
geschichte” hat man bei der Taschenbuch-
Papstgeschichte nicht den Eindruck, hier sei
eine Liicke geschlossen worden. Was eine
moderne Papstgeschichte leisten sollte, wurde
zwar erkannt, leider nur unzulinglich reali-
siert. Im Untertitel erscheint die von der
Sache her gliickliche Formulierung: Das
Petrusamt in seiner Idee und in seiner
geschichtlichen Verwirklichung in der Kirche.
Der hier verheifiene hohe Anspruch be-
schriankt sich jedoch nur auf den 1. Abschnitt.
Aber auch auf den ersten hundert Seiten
wird immer augenscheinlicher, da8 man sich
fiir das meines Erachtens iiberholte Schema
entschlo, nimlich die Geschichte der Pipste
oft nur als eine Geschichte von Einzelperstn-
lichkeiten darzustellen. Biumer blieb wohl
nichts anderes iibrig, als der vorgegebenen
Konzeption zu folgen, freilich noch aus-
geprigter, als dies Franzen getan hat. Das
Ergebnis ist eine gewisse Eintdnigkeit weiter
Partien. Streckenweise mutet diese Papst-
geschichte wie die Zusammenfassung ein-
schligiger Lexikaartikel an. Wie sehr Baumer
unter Zeitdruck gestanden haben muS, be-
weist ein Vergleich dieses Taschenbuches mit
der einbindigen Papstgeschichte von F. Sep-
pelt und G. Schwaiger (Késel, Miinchen 1964).
Trotz dieser kritischen Anmerkungen méochte
Rez. nicht seinen Respekt verbergen vor dem
Mut des jetzigen Freiburger Kirchenhistori-
kers; denn die Fortfiihrung und Herausgabe
eines erst zum Teil fertiggestellten Manu-
skriptes bedeutet fast immer eine undank-
bare Aufgabe. Bdumer ist hier ein Risiko
eingegangen, wofiir ihm zumindest Schiiler
und Studenten danken werden, fiir die sich
das vorliegende Taschenbuch als ein will-
kommenes Arbeitsmittel anbietet.

Passau August Leidl
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KAMPMANN THEODERICH / PADBERG
RUDOLEF, Der Fall Josef Wittig fiinfzig Jahre
danach. (Schriften zur Pidagogik und Kate-
chetik, Bd. 25) (84.) Schéningh, Paderborn
1975, Kart. lam. DM 8.40.

Die Zeit heilt, sicher auch deshalb, weil sie
dlter und damit vergeBlich macht. Doch ist
Vergessen nicht schon Wiedergutmachung
von Unrecht, und jeder Beichtvater und jeder
Psychologe weif, daf das Gewissen keine
Verjihrung kennt, sondern die Aufarbeitung
des Unrechts verlangt, die dann Heilung be-
wirkt und vielleicht auch einsichtiger und
kliiger macht. Dem schmalen Bindchen geht
es um eine solche Wiedergutmachung des
Unrechts, das dem Schlesier J. Wittig aus der
Grafschaft Glatz, Jahrgang 1879, Professor
fiir alte Kirchengeschichte und Patrologie in
Breslau, von einem romischen Offizium, das
sich das Heilige nannte, angetan wurde. Wit-
tig ist wohl nur noch den Alteren unter uns
bekannt; ich habe allerdings noch meine
Patrologie nach seinem Handbuch, einer Neu-
bearbeitung des alten ,Rauschen”, studiert.
In den Kreisen der Jugendbewegung nach
dem ersten Weltkrieg und auch in der Leser-
gemeinde von Karl Muths Hochland war er
anfangs der zwanziger Jahre ,ein Begriff”,
Wortfiihrer eines lebendigeren Katholizis-
mus und tieferer personaler Gldubigkeit.
Wittig war Schlesier mit der griiblerischen
und auch verletzlichen Eigenart dieses Stam-
mes, dazu Historiker mit einem unabgesicher-
ten Vokabular, wenn er iiber die Hedke hin-
weg auf der Weide der theologischen Syste-
matiker graste. Daraus erwuchs ihm sein
Verhidngnis: Wegen eines Zeitschriftenauf-
satzes und einiger primdr seelsorglich ge-
meinter Schriften wurde er gemaBregelt und
1926 schlicht exkommuniziert, wobei er gar
nicht erst gehdrt wurde und der Kliger der
Richter war. Wittig verlor Beruf und Exi-
stenz, war verfemt, blieb aber tief gliubig,
kam als Fliichtling nach dem zweiten Welt-
krieg in die Liineburger Heide und starb just
dann in Meschede in Westfalen, als er wieder
festen FuB hitte fassen kénnen, nachdem
ihm nun endlich doch einigermafien Gerech-
tigkeit widerfahren war, als ihn Rom 1946
ohne. jede Auflage — ein einmaliges Faktum
— rekonziliierte.

Das Buch will keine Ressentiments oder
Emotionen wecken, sondern nur aufzeigen,
daB Wittigs — korrekte — Auffassungen
eben nur zu frith ausgesprochen wurden.
F. Scholz (Moraltheologe in Augsburg) weist
seine Rechtgldubigkeit in der Gnadenlehre
und in der Auffassung von der Willens-
freiheit nach, I. Kowarz (Psychologe im Ordens-
studium der Franziskaner in Glatz) beschif-
tigt sich mit seinem Kirchenbild im Lichte des
II. Vaticanums. Daraus erhellt, daf seine
bedingungslose Wiederaufnahme in die Kir-
che nicht eigentlich Gnadenakt, sondern ledig-
lich Pflicht der Gerechtigkeit war. Th. Kamp-
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mann (Emeritus fiir Kerygmatik in Miinchen)
bringt eine Spiegelung des ,Falles Wittig”
in der Sicht der damals mittelbar Betrof-
fenen innerhalb der jungen Generation von
Theologen und Kaplinen. So ist das Buch
schon ein Stlidk Gegenwartsgeschichte. Und
wenn die Kirchengeschichte gelegentlich als
Lehrmeisterin fiir die Gegenwart gepriesen
wird (was freilich viele resigniert bestreiten),
so kdnnte sie es hier sein oder sollte es:
Denn die selbstgerechten Denunzianten und
Richter sterben nicht so leicht aus, auch nicht
in der Kirche.

Ich habe das Buch mit groftem Interesse
gelesen. Eines hat mir nicht gefallen:
Wenn Fufnoten immer eine Ho&flichkeit
gegeniiber dem Leser sind, so ist der Beitrag
von Kowarz ausgesprochen unfreundlich; die
langen Zitate aus Wittigs Werk tragen kei-
nen einzigen Verweis, wo man die Stelle
finden kénnte. Das erwartet man aber von
einer so redlichen Arbeit wie dieser.

Wien Johannes H. Emminghaus

BARTON PETER F., 1800 Jahre Christen-
tum in UOsterreich und Siidostmitteleuropa.
Eine Einfithrung in seine Geschichte. Bd. I/1:
Die Friihzeit bis 788. (287 S., 8 Bildtafeln)
Bshlau, Wien 1975. Kart. S 354.—.

Seit der Veréffentlichung von R. Noll ,Friihes
Christentum in Usterreich” (Wien 1954) sind
mehr als zwanzig Jahre vergangen. Da aber
die Forschung nicht stehengeblieben ist, be-
stand schon ein Bediirfnis nach einer dem
gegenwirtigen Stande entsprechenden Zu-
sammenfassung i{iber die Einfiilhrung des
Christentums in unserer Heimat. Unter Be-
riicksichtigung auch der neuesten Literatur
hat sich B. mit diesem Bd. (er ist der 1. einer
auf 4 Bde. berechneten Kirchengeschichte
Usterreichs) der Aufgabe gestellt. Er weist
in der Einleitung darauf hin, daf die behan-
delten Ereignisse nicht isoliert betrachtet
werden sollen, sondern unter Beriicksichti-
gung ihrer internationalen Verkniipfungen
(7). Das ist zu begriiffen und rechtfertigt den
etwas umstindlichen Buchtitel. Auch der Vor-
satz, trotz des ,evangelischen” Vorzeichens
im Skumenischen Geiste zu schreiben (9),
verdient Anerkennung. Hoffentlich gelingt es
dem Autor auch in den folgenden Binden
(etwa bei der Behandlung von Reformation,
Gegenreformation und Los-von-Rom-Bewe-
gung), diesem Grundsatz treu zu bleiben.

Im Vergleich zur bisherigen Literatur betont
B. den Anteil des Arianer- bzw. Halbarianer-
tums sowie die Rolle der Goten und Iroschot-
ten an der Christianisierung ,Usterreichs”
viel stirker. Da die Quellenbasis hierfiir
schmal ist, muflte er sich dabei eher auf das
Gespiir als auf greifbare Materialien stiitzen.
Immerhin wird aber z.B. die Bedeutung der
Iroschotten im Zusammenhang mit der Aus-
einandersetzung zwischen Bonifaz (Angel-
sachse) und Virgil (Ire) fiir einen Augen-



blidk ins Rampenlicht der Geschichte geriickt.
Nach diesen mehr allgemeinen Feststellun-
gen seien einige Fragen aufgeworfen und
einige Fakten erwihnt, die man vielleicht
auch anders als Vf. sehen konnte. Hiermit
soll jedoch nicht kleinliche Kritik geiibt, son-
dern eher die Diskussion befruchtet werden.

Im Zusammenhang mit den Legenden vom
apostolischen Ursprung einzelner Gemein-
den (11—18) hitte auch die Chronik von
Goisern, die die dortige Christengemeinde
auf den hl. Petrus zuriidkfiihrt, Erwdhnung
verdient. Bei der Behandlung des hl. Florian
fillt auf, da die von I. Zibermayr (Nori-
cum - Baiern - Usterreich, 31972) so markant
herausgearbeitete Zweiteilung der Legende
in einen eher historischen und einen eher
legendédren Teil unberiicksichtigt bleibt (48
bis 54). Uber die romischen Christengriber
in Lauriacum informieren jetzt mehrere
Bédnde der ,Forschungen in Lauriacum”, wes-
halb der Riickgriff nur auf eine Arbeit von
]. Schicker aus dem Jahre 1933 nicht ganz
befriedigt (60). Hinsichtlich der Linzer Mar-
tinskirche bleibt die interessante — wenn
auch problematische — Arbeit von K. Gin-
hart, Die frithmittelalterliche Martinskirche
auf dem Rémerberg in Linz (Linz 1968) un-
beriicksichtigt (69). Wenn der bescheidene
Fund dhristlicher Provenienz in Linz (bron-
zene Siegelkapsel mit kreuzfdrmiger Applik)
angefithrt wird (69), hiitte das markante spiit-
antike Pilasterkapitell aus Wels als Zeugnis
fiir das Vorhandensein einer Kirche (Jb.
Musealv. Wels 10, 1963/64, 20) um so mehr
Erwidhnung verdient. Ein dichteres rémerzeit-
liches Bistumsnetz legen zwar neuere Aus-
grabungen wie die in Laubendorf (141—143)
und Pfaffenhofen (144f) nahe; dennoch
bleibt es m. E. problematisch, nur auf Grund
der Bedeutung einzelner Stddte dort Bischofs-
sitze anzunehmen (75 f, vgl. die warnenden
Worte von K. Reindel, in: MIOG 72, 1964,
285f). Uber die Einbeziehung heidnischer
Monumente in christliche Kultbauten (98)
wire noch ein interessanter Aufsatz von
L. Edchart zur Verfiigung gestanden (Ge-
danken iiber Rémersteine in alten Kirchen,
Jb. OU. Musealv. 119/1, 1974, 29—38).

Das Kapitel iiber Hieronymus (107—110)
sprengt fast den Rahmen einer ,dsterrei-
chischen” Kirchengeschichte. Dagegen hitte
Athanasius, der mehrmals in unserer Gegend
weilte, eine ausfiihrlichere Behandlung ver-
dient (vgl. A. Schmailzl, Auf den Spuren
des hl. Athanasius, Festschrift fiir W, Ziegler,
Miinchen 1973, 105). Zur Frage ,Favianae”
(124 f) liegt nun auch eine beachtliche sprach-
geschichtliche Untersuchung vor (W. Stein-
hauser, Noch einmal ,Wien-Favianis”, in:
Osterr. Namenforschung 1973, Heft 1,
38—s51). Die Verwendung des Terminus ,ba-
silica” fiir ,Klosterkirche” in der ,Vita
Severini” scheint mir doch nicht ganz so
nstrikt” (128 f) durchgefiihrt worden zu sein,

da man sonst in Lorch zwei Klosterkirchen
annehmen miiite, wird doch ,una basilica”
von einer offenbar bestehenden zweiten
»basilica” unterschieden. Weil das ,Mosaik
von Teurnia” (149—159) eigentlich fiir jede
Interpretation offen ist, hitte man sich unter
Verweis auf die vorhandene Literatur kiirzer
fassen konnen. Ein Anteil der Bayernprinzes-
sin Theodelinde an der Missionierung ihres
Stammes ist wohl nicht ohne weiteres von
der Hand zu weisen (195 Anm. 49). Die
Zerstorung Lorchs durch die Awaren wird
nicht als vollstindig angenommen (202);
diese Ansicht vertritt jetzt auch L. Eckhart
(Jb. OO. Musealv. 120/1, 1975, 41—46). Uber
die Anfinge des Klosters Mondsee (235 f)
liegt neuere Literatur vor, die B. leider iiber-
geht. Die Bezeichnung der frinkisch geprig-
ten Kirche im 6sterreichischen Raum als ré-
misch-katholisch (251 u.d.) wird offenbar
nicht im heutigen (konfessionellen) Sinne
verwendet und hiitte daher unter Anfiih-
rungszeichen - gesetzt werden sollen. Die
rémischen Kirchen in Lorch hiitten auf Grund
ihrer Bedeutung wenigstens eine Abbildung
gerechtfertigt (vgl. 4 Abb. fiir Teurnia).

DaB B. erst im 4. Bd. ein Literaturverzeich-
nis bringen will, ist bedauerlich, da bis dahin
viele Kurzzitate in den Anmerkungen kaum
oder nur mit gréBter Miihe verifizierbar sind.
Stilistisch fillt gelegentlich eine etwas saloppe
Ausdrucksweise auf, die der Darstellung eher
abtriglich ist. Die Mbéndhsdisziplin des
Columbanus wird z. B. als ,,infernalisch hart”
(188), seine Kirchenpolitik als ,verbohrt”
(189) und Weihenstephan als ,nachmalige
Biermetropole” (216) bezeichnet.

Die Eigenart und Liickenhaftigkeit des Quel-
lenmaterials fiir die Friihzeit des Christen-
tums in Osterreich LiBt in vielen Fillen keine
eindeutigen Aussagen zu. Daher wollen un-
sere Hinweise nicht i{iberbewertet werden.
Vor allem aber sollen sie den Blick fiir die
Tatsache nicht verstellen, daB8 sich das Werk
Bartons als vorziigliche Leistung erweist, die
derzeit keine Parallele hat. Mége es Vf. ge-
gonnt sein, die noch ausstindigen Binde bald
folgen zu lassen und sie auf gleicher Hshe
zu halten.
Linz Rudolf Zinnhobler
WILES MAURICE / SANTER MARK (Hg.),
Documents in Early Christian Thought
(X. u. 268.) University Press, Cambridge
1975. Ln. § 7.50.

Die Herausgeber beabsichtigen eine Einfiih-
rung in die Kirchenviter aus erster Hand zu
geben. Die groSen Themen der christlichen
Dogmatik (Gott, Dreifaltigkeit, Christus,
HI. Geist, Siinde und Gnade, Schrift und
Uberlieferung, Kirche, Sakramente, christli-
ches Leben, Kirche und Gesellschaft, Endziel)
werden jeweils zundchst knapp umrissen und
sodann mit 4 bis 7 Textausziigen belegt;
diese geringe Textanzahl erklirt sich daraus,
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da8 man mit Recht im Gegensatz zu dhn-
lichen Anthologien (Rouét de Journel,
Enchiridion Patristicum; L. Rudloff, Das
Zeugnis der Viiter, Ein Quellenbuch zur Dog-
matik, 1937; A. Heilmann — H. Kraft, Ein-
sichten des Glaubens, Texte der Kirchenviter,
dtv 539; H. Bettenson, The Early Christian
Fathers, London 1956/1963 u. a.) nicht ein
Mosaik kleinster Textstiidkchen vorlegt, son-
dern die Ausziige gerade so lang (etwa
3 bis 4 Seiten) wihlt, daf die Gedanken-
filhrung ersichtlich wird und das Thema
auch einigermaflen abgerundet erdrtert er-
scheint. Dabei wurden auch noch die ver-
schiedenen literarischen genera (Polemik, Sy-
stematik, Predigt, Brief, Kommentar) beriick-
sichtigt. Das Englisch der Ubersetzung ist
durchaus modern (vgl. S. 44 Tert. Adv.
Prax. 27 mit der Ubersetzung von E. Evans,
London 1948); auch wo auf frithere Uber-
setzungen zurlidkgegriffen wurde, hat man
sie iiberarbeitet. (S. 4, A. 3 besser O. Kern,
Orphicor. frg., 1922/1963, 259 f; S, 25, A. 1
hitte die ansprechende Ergidnzung E. Friich-
tels, Das Gespréach mit Herakleides, Stuttgart
1974, 55, A. 26 iibernommen werden kén-
nen). Eine durchaus gelungene, reprisenta-
tive Auswahl!

Graz Johannes B. Bauer

DOGMATIK

HUNERMANN PETER, Franz Anton Stau-
denmaier (Wegbereiter heutiger Theologie,
hg. v. H. Fries/]. Finsterhtlzl, Bd. 8) (300.)
Sftyria, Graz 1975. Ln. S 240.—, DM 35.—,
sfr 43.—.

F. A. Staudenmaier (1800—1856) muB, auch
wenn fast alle seine grofen Werke unvoll-
endet geblieben sind, zu den Hauptrepra-
sentanten der kath. Theologie des 19. Jh. im
deutschen Sprachraum geziihlt werden. Durch
seine Offenheit fiir die bewegenden Fragen
der Zeit und angeregt durch die grofen
Tiibinger Lehrer Drey, Mbdhler, Hirscher,
Herbst erwachte sein Interesse fiir historisch-
spekulative Forschungen. Nach seiner Stu-
dientétigkeit als Repetent am Wilhelmsstift
begann er seine Laufbahn als akademischer
Lehrer an der theol. Fakultit in Gieflen, wo
er Vorlesungen {iber Dogmatik, Dogmen-
geschichte, Theorie der Religion und Offen-
barung und Einleitung in die Theologie hielt.
In dieser Zeit wurde er auf A. Giinther und
dessen Freund und Schiiler J. H. Pabst auf-
merksam, mit deren Schriften er sich ein-
gehend und kritisch beschiiftigte. Wie wir
heute sehen, wurde er in seiner Kritik Giin-
ther zum Teil (z.B. in der Frage von Not-
wendigkeit und Freiheit der Schpfung) nicht
gerecht. Was ferner die Auseinandersetzung
der beiden befreundeten Denker mit der
Philosophie Hegels betrifft, besteht heute
kein Zweifel, da Glinther die scharfsinnigere
Kritik geleistet hat.
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Unter den Werken Staudenmaiers der ersten
Zeit verdient neben der Studie tiber Scotus
Erigena (1834) besonderes Interesse die ,En-
zyklopidie der theologischen Wissenschaf-
ten” (1834). In ihr geht es um die wichtige
Frage der lebendigen Einheit und Vermitt-
lung des gbttlichen und menschlichen Elemen-
tes. In den letzten GieBener Jahren (1835 bis
1837) beschiiftigte sich Staudenmaier mit der
Thematik Offenbarung und Geschichte, nicht
zuletzt veranlat durch das ,Leben Jesu” von
D. F. Straus8.

1837 erfolgte Staudenmaiers Berufung nach
Freiburg/Br., mit der sich berechtigte Hoff-
nungen der dortigen Fakultit auf eine wis-
senschaftliche Erneuerung verbanden. Auf
sein Betreiben wurde 1839 die ,Zeitschrift
fiir Theologie” gegriindet, die 10 Jahre lang
bestand. In dieser Zeit verfaSte er 3 grofe
Werke: ,Die Philosophie des Christentums”
(1840), die 4bdndige unvollendete - ,,Dogma-
tik” (1844—52) und die ,Darstelluing und
Kritik des Hegelschen Systems” (1844). Als
Schwerpunkte von Staudenmaiers Reflexion
gelten nach Hiinermann das ,Problem von
Geschichte und Geschichtlichkeit”, , Neuzeit-
liches Wissenschaftsverstindnis und Theolo-
gie” und ,Kirche und Gesellschaft in der
revolutioniiren Krise”. Auf diese Gesichts-
punkte hin ist auch die Textauswahl orien-
tiert, wenngleich die zahlreichen unter vie-
lerlei Titeln angefiihrten Stellen eine weiter
reichende Thematik offenbaren.

Im Werkverzeichnis, das einen Auszug aus
der bereits frither erstellten vollstindigen
Bibliographie darstellt (vgl. P. Hiinermann,
Trinitarische Anthropologie bei F. A. Stau-
denmaier, Freiburg 1962), hitte man gerne
auch die nicht unbedeutende S. 156 sogar
zitierte ,Rezension Giinther” gefunden. Auf
die von B. Casper 1974 herausgegebenen
,Frithen Aufsitze und Rezensionen” Stau-
denmaiers sei ergdnzend aufmerksam ge-
madcht. Der Autor verdient fiir die sorgfiltige
Bearbeitung des vorliegenden Bandes An-
erkennung. Es ist ihm zweifellos gelungen,
F. A. Staudenmaier als bedeutsamen ,Weg-
bereiter heutiger Theologie” iiberzeugend
auszuweisen.

Wien Joseph Pritz

SCHOLL NORBERT, Tod und Leben. Bibli-
sche Perspektiven, (Spielraum, hg. v. Sartory/
Betz, Nr. 20) (126.) Pfeiffer, Miinchen 1974.
Paperback DM 15.80.

Bis in die letzten Jahre war die Eschatologie
eher ruhendes Land der Theologie. Sch. meint,
daf dieses Brachland bearbeitet werden mu8,
weil sich die Menschen unserer Tage viel mit
dem Tod und dem Danach beschiftigen. Die
lebensnahe Einfithrung ins Buch 138t eine
leicht verdauliche Lektiire erwarten. In den
Kapiteln iber Tod und Auferstehung im AT
und NT iibernimmt Sch. Bekanntes aus bibel-
theologischen Vorarbeiten und zeigt, daf
Auferstehungsglaube typisch ist fiir das NT.



Er fithrt uns an eine Aussage heran, die auf-
horchen 148t: nichts im Menschen ist ewig.
Auch fiir Jesus wire im Tod das unwider-
rufliche und génzliche Ende gewesen, wenn
nicht im Tod die lebenschenkende Macht Got-
tes wirksam geworden wire: ,Das irdische
Leben erscheint als ,Sein zum Tod’; das
ewige Leben, das Gott schenkt, als Sein aus
dem Tod” (33). Wir haben nur in einem
anderen Hoffnung auf Bestand; in dem, der
das Leben ist. In einer ergreifenden Medita-
tion iiber die Rolle des Leibes sollen wir uns
mehr dem biblischen Verstindnis zuwen-
den. Nach diesem ist der Mensch ganz einer
als Person, aber ganz verginglich. Der Auf-
erstehungsleib Jesu hat alle Begrenzungen
iiberwunden und kennt nur noch kommuni-
kative Funktion. Da wir sakramental bereits
an diesem Leib teilhaben, ist Eschatologie
nicht erst nach dem Tod, sondern ins Leben
reichende Wirklichkeit. Die Macht Gottes
erweist sich an jenem Menschen, der in Liebe
gelebt und die Ichverfallenheit iiberwunden
hat. Das Gericht vollzieht sich jeden Tag
als Gericht iiber das Maf der Liebe. Das
Gericht geschieht nicht in ferner Zukunft,
sondern jetzt. Dafiir lieen sich zahlreiche
Bibeltexte anfiihren. Mit diesen Aussagen
verbindet Sch. die Entscheidungstheorie’ von
L. Boros. Die biblischen Gerichtsgleichnisse
und #hnliche Texte, die von einer Auf-
erstehung zum Gericht kiinden, deuten fiir
den Autor ,keineswegs in die Richtung eines
Fortbestehens der Existenz” (65), sondern in
die irreversible Vernichtung. Es gibt keine
individuelle Eschatologie, sondern nur eine
kommunitire ohne Verlust der Individualitit,
Da der Auferstehungsleib alle Grenzen der
Kommunikation tiberwindet, kénnte sich eine
Einheit ,Mensch-Mensch’ leichter denken las-
sen als die Einheit ,Gott-Mensch’ in der
Person Jesu.

Das Kapitel iiber ,Perspektiven aus Philo-
sophie und Naturwissenschaft” ist so lose mit
dem Anliegen verbunden, daf8 es auch weg-
bleiben hitte konnen. Teilhard de Chardin
hat fest gemeint, daf die menschlichen Be-
lange einer immer gréleren Einheit und Ver-
gemeinschaftung entgegenstreben, bis eine
volle Einheit in Jesus Christus erreicht ist.
Dies kann aber nicht als naturwissenschaft-
liche Perspektive (welcher Autor sonst?) aus-
gegeben werden. In den Kapiteln iiber die
Neuschaffung des Menschen bemiiht sich
Sch. nochmals um die Uberwindung des
Leib-Seele-Dualismus als Erbe aus der grie-
chischen Philosophie. Gott ist ein Gott des
Lebendigen. Wie der Mensch stirbt, so wird
der Mensch aus gottlicher Kraft neu geschaf-
fen. Wer in Liebe iiber sich hinauswidchst,
in Gott hineinwichst, hat jetzt schon den
Keim des ewigen Lebens. Zum Abschlufl
werden die Thesen nochmals zusammen-
gestellt. Damit ist die Absicht klar, zur
Stellungnahme herauszufordern,

Ich schitze das Buch als Beitrag, die Neu-
besinnung und die Forschung auf dem ,Brach-
land” Eschatologie zu intensivieren, damit
sich neue Perspektiven fiir die Verkiindigung
erschlieBen. Sch. gibt an, seine fiberraschen-
den Thesen biblisch stiitzen zu konnen.
Wenn man so gewichtige Aussagen macht,
miifte aber eine sorgfiltige Textanalyse zur
HI. Schrift geboten werden. Der Autor ist
Religionspiddagoge und wire auf eine Zu-
sammenarbeit mit Fachexegeten angewiesen.
So aber gewinne ich als Leser oft den Ein-
druck, daf Bibelzitate nur einen gerade ge-
#uBerten Gedanken oder ein Stichwort unter-~
mauern, aber nicht hinreichen, um die oben
dargelegten Ansichten zu erhirten. Uber das
Wie eschatologischer Wirklichkeiten werden
wir immer nur Theorien entwickeln kénnen.
Fortschreitende naturwissenschaftliche Er-
kenntnisse iiber Mensch und Welt und fort-
schreitende Bibelwissenschaft kénnen ein Ge-
linder abgeben, um unsere Verkiindigung
glaubwiirdiger werden 2zu lassen. Ich
wiinschte, daff Diskussionsbeitrige tatsich-
lich als solche Verwendung finden, nicht
aber von Ubereifrigen in eine neue Dogmatik
umfunktioniert wiirden.
Linz Alois Leitner
FAKULTATSVERTRETUNG DER HOCH-
SCHULERSCHAFT AN DER THEOL. FA-
KULTAT DER UNIVERSITAT INNSBRUCK

(Hg.), Schupp Franz — Vermittlung im Frag-
ment — Uberlegungen zur Christologie.
(Kontestation-Sondernummer) (51.) Fakul-
gitsvertretung, OH-Druck, Innsbruck 1975.
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Wenn heu