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Maximilian Hollnsteiner zum 80. Geburtstag

Der emeritierte o. Professor fiir alttestamentliches Bibelstudium an der Katho-
lisch-Theologischen Hochschule in Linz, Prilat Dr. theol., lic. bibl. Maximilian
Hollnsteiner, vollendet am 28. April dieses Jahres sein 80. Lebensjahr. Dies ist fiir
die Redaktion unserer Zeitschrift ein wiirdiger Anlag, ihrem langjahrigen Chef-
redakteur und bis zur Gegenwart getreuen Mitarbeiter schlicht, aber ganz herz-
lich zu gratulieren.

Max Hollnsteiner hat sich unter den Linzer Professoren in selbstverstandlicher
Hilfsbereitschaft zur Verfiigung gestellt, als es nach dem Ende des zweiten Welt-
krieges in schwieriger Situation galt, die 1941 vom nationalsozialistischen Regime
eingestellte Publikation der Theologisch-praktischen Quartalschrift wieder auf-
zunehmen und fortzusetzen. Er scheute keine Miihe, die Druckerlaubnis und das
notwendige Papierkontingent zu bekommen; vor allem gelang es ihm, mit seinen
umfassenden theologischen Kenntnissen und seiner Praxisndhe, den guten Ruf
der (mit Einbeziehung der Theologisch-praktischen Monatsschrift) dltesten theo-
logischen Zeitschrift im deutschen Sprachraum rasch wiederherzustellen und ei-
nen neuen Abonnentenstock zu gewinnen. Ein Vierteljahrhundert lang, bis 1972,
prégte er als Schriftleiter mit seinen Redaktionskollegen mafigebend Ausbau und
Linie der Zeitschrift.

Blieb er mit der vielfdltigen Tatigkeit eines Chefredakteurs auch weithin im Hin-
tergrund, so kennen ihn Generationen von Priestern und Laien der Dibzese Linz
als akademischen Lehrer des Alten Testaments, eine Aufgabe, der er, auch nach sei-
ner Emeritierung 1970, vielfaltigen Bitten und der Not gehorchend, aber dennoch
mit Hingabe, bis zum Sommersemester 1983 treu geblieben ist. Ein nicht geringes
Mag an Zeit und Herz Hollnsteiners gehort bis zur Stunde der ErschliefSung des
Zugangs zur Bibel durch die Sprachen des Alten Orients, fiir deren Vermittlung
er keine Miihe scheut.

Seine Tatigkeit als Professor fiir alttestamentliches Bibelstudium fiel in die Zeit
der grofien Umbriiche der katholischen Bibelwissenschaft dieses Jahrhunderts.
Noch vor der bahnbrechenden Bibelenzyklika Divino afflante Spiritu Papst Pius’
XII. (1943) von Lehrern wie A. Vaccari und dem spédteren Kardinal A. Bea am
Pépstlichen Bibelinstitut in Rom ausgebildet (1934-1937), ist Hollnsteiner, wie
seine Horer manchmal schmunzelnd spiiren konnten, seinen Weg in weiser Zu-
riickhaltung und Gelassenheit gegangen, dem Beispiel seiner Meister folgend,
stets offen fiir manche Wandlungen und ,,Bekehrungen”.

Trotz seiner Begabung, seines reichen Wissens, seines Fleifles und seiner Bele-
senheit, fiir die auch zahlreiche Rezensionen in dieser Zeitschrift zeugen (ein
Verzeichnis wird im Neuen Archiv fiir die Geschichte der Di6zese Linz vertffent-
licht), lief er sich nur hchst selten zu eigenen literarischen Beitrdgen herauslok-
ken. Er hat sich selbst nie zu wichtig genommen. Dafiir war er einer der ganz we-
nigen Lehrer seiner Generation, der gemeinsam mit Josef Lenzenweger das In-
teresse der Studenten fiir das Doktoratstudium gefordert hat, auch wenn dies
nicht immer gern gesehen war. Nicht wenige alt- und neutestamentliche Disser-
tationen an der Universitdt Graz hat er angeregt und aufmunternd begleitet, viele
wertvolle Biicher aus seiner Bibliothek sind ihm dabei durch ,,Entlehnungen”
verlorengegangen.



Zu den bleibend kostbaren Erinnerungen von Hollnsteiners Schiilern zdhlen jene
Stunden, in denen er den trockenen Vorlesungston unterbrach und auf seine sehr
personliche Weise begann, kraftvoll, niichtern und humorvoll, manchmal auch
zornig, den Bibeltext anzuwenden. Es konnte treffen, wenn er zu Jesaja 7,9 vom
Glauben sprach, vom Feststehen in Gott, vom Willen Gottes. Sprach doch einer,
der selbst Gottes Wort stets ernst genommen hat.

So kann man den akademischen Lehrer, den Priester und Menschen in der Personlich-
keit von Max Hollnsteiner nicht voneinander trennen. Auch seine vielfiltigen an-
deren Tétigkeiten in der Di6zese sind geprédgt von der Konig Salomo verliehenen
,»Weite des Herzens” (1 Kon 5,9), die zeitlebens besonders der Jugend gegolten
hat, im Knabenseminar, an der Anima in Rom, bei der studierenden Jugend - eine
Sorge, die ihn sogar an den Rand des Konzentrationslagers gebracht hat.

Der bald Achtzigjahrige wird licheln, wenn er in lebenslanger Treue zu den Vul-
gatapsalmen nun die resignierende Klage lesen muf3:

Dies annorum nostrorum in ipsis septuaginta anni

si autem in potentatibus octoginta anni

et amplius labor et dolor . . .

(Ps 89,10; MT 90,10).

Denn er ist daran, den Psalmisten zu tiberrunden und macht keineswegs den
Eindruck, nur labor et dolor vor sich zu sehen. Ein Blick in das Gesicht, dasimmer
noch schelmisch ldcheln kann, ldfit ein wenig an Din 34,7 denken, wo vom gro-
Ben Mittler Mose im Alter von 120 Jahren zu lesen ist: Sein Auge war nicht matt
und seine Frische war noch nicht geschwunden.

Die Erfahrung der Kraft dieses Wortes wiinscht die Redaktion dem hochverehr-
ten Lehrer, Kollegen und Freund sehr herzlich fiir die Zukunft!

Johannes Marbick Rudolf Zinnhobler Wilhelm Zauner



KONRAD BAUMGARTNER

Versbhnung und Bufle als Gabe und Auftrag der Kirche

In jedes Heft einen spirituellen Beitrag aufzunehmen, hat wihrend des letzten Jahres guten
Anklang bei der Leserschaft gefunden. Dieses Jahr werden sie von dem Pastoraltheologen
Konrad Baumgartner aus Regensburg zum Thema Verséhnung und Bufie verfaBt. (Redaktion)

,,Die Kirche iibt den Dienst der Versshnung, den sie von Christus, dem Herrn,

empfangen hat, darum aus, weil sie fiir die Zeiten das prophetische, priesterliche

und konigliche Volk Gottes ist. Als solches hat sie die Gnade und den Auftrag:

1. prophetisch die Vers6hnung zu verkiindigen;

2. im Leben und in den Sakramenten die Bufie zu feiern;

3. das Zeugnis eines versohnten Lebens zu geben und die Verséhnung in den
verschiedenen Bereichen des personlichen und sozialen Lebens zu fordern.”

Diese zentralen Aussagen des , Instrumentum laboris”! zum Thema ,,Verséh-

nung und Bufle im Sendungsauftrag der Kirche” der Bischofssynode 1983 méchte

ich in diesem und in den folgenden Aufsitzen niher ausfiihren.

I. Versohnung und Bufie als Themen der Verkiindigung

Die ,, prophetische Verkiindigung der Vers6hnung und Bufe” als Gabe und Auf-
trag der Kirche soll unser erstes Thema sein: im Aufweis der biblischen Aussagen,
in der Skizzierung des katechetischen und homiletischen Sprechens, in der Vor-
stellung wichtiger kirchlicher Verlautbarungen.

Wie bedeutsam und notwendig dieses Thema ist, machen zwei Zeiterscheinun-
gen deutlich: innerkirchlich ist das Sprechen von der ,, Verséhnung”, seit es Papst
Paul VI. 1975 als Leitwort des Heiligen Jahres ausgerufen hat, nicht mehr ver-
stummt — ob es die deutschen Bischéfe waren (1977: ,,Der Priester im Dienst der
Vers6hnung”; 1983: ,,Gerechtigkeit schafft Frieden”), die Argentinische Bi-
schofskonferenz (1982: ,,Weg zur Verséhnung’) oder die Bischéfe von Obervolta
(1983: ,,Frieden und Versohnung in Christus dem Erléser””), um nur einige Bei-
spiele zu nennen, oder die Enzykliken von Papst Johannes Paul II. (1979: ,,Re-
demptor hominis”; ,,Dives in misericordia’) sowie dessen Apostolisches Rund-
schreiben zum Jubildumsjahr der Erlosung (1983: ,, Aperite portas Redemptori”);
in der gesellschaftlich-politischen Offentlichkeit aber wird der Ruf nach Abrii-
stung, Frieden und Vélkerverstindigung immer lauter und dringlicher.

Ist die christliche Botschaft von der Verséhnung die Antwort auf die Friedens-
sehnsucht der Menschheit? Frieden durch Umkehr, durch Umdenken, durch
Versdhnung und Bufle? Wenn diese Fragen zu bejahen sind, dann sind der
.,Dienst der Versbhnung” und der ,,Weg der Umkehr” entscheidende Beitrdge
der Christen zum Frieden der Welt.

! Verlautbarungen des Apostolischen Stuhls Nr. 47, hgg. von der Deutschen Bischofskonferenz.
Bonn 1983, S. 34.



1. Verséhnung und Bufle als Themen der Bibel

1.1 Gott hat die Menschen in Christus versihnt

,,Evangelium des Friedens” — das ist die Kurzformel fiir die Verkiindigung der
Botschaft Jesu Christi (vgl. Eph 6,15), die ,, Versohnung” der Menschen mit Gott
und untereinander durch Jesu Wort und Leben, Leiden, Sterben und Auferste-
hen ihr entscheidender Inhalt, die Einladung der Menschen aber zur Annahme
der Versshnung und zu einem Leben der Bufe als Antwort darauf der Sendungs-
auftrag der Kirche (vgl. 2 Kor 5,18-20).

In der Apostelgeschichte sind in der Rede des Apostels Paulus vor Kénig Agrippa
(26, 17-23) eben diese wesentlichen Aspekte der christlichen Verkiindigung von
Versohnung und Umkehr festgehalten: der Apostel ist von Jesus gesandt, um
dem Volk (Israel) und den Heiden ,,die Augen zu 6ffnen”; sie sollen sich ,,von der
Finsternis zum Licht und von der Macht des Satans zu Gott bekehren”, sollen
,,durch den Glauben an Jesus die Vergebung der Stinden empfangen und mit den
Geheiligten am Erbe teilhaben” (V. 17f.). Die Verkiindigung des Paulus zielt ab
auf ,,Umkehr”, ,,Zuwendung zu Gott” und ,,der Umkehr entsprechendes Han-
deln” (V. 20). Sie ergeht aufgrund des prophetengemifen Leidens, Sterbens und
Auferstehens Jesu (V. 23). Schon dieser Text macht deutlich: die Versohnung
durch Gottin Jesus Christus ist das Primire, BufSe und Umkehr sind die Antwort
auf die Heilstat Gottes.

,,Versohnung durch Gott in Christus’ — das ist das groffe Thema der paulinischen
Theologie: ,,Mit Gott versohnt durch den Tod seines Sohnes . . ., durch den wir
jetzt schon die Versdhnung empfangen haben” (R6m 5,10f.); das neue ,,Sein in
Christus’: ,,es kommt von Gott, der uns durch Christus mit sich verschnthat. . .
Gott war es, der in Christus die Welt mit sich versshnt hat . . . er hat uns den
Dienst der Versohnung aufgetragen, hat uns das Wort von der Versshnung (zur
Verkiindigung) anvertraut . . . Wir bitten an Christi Statt: Laf3t euch mit Gott ver-
sohnen” (2 Kor 5, 17-20). Ahnliche Aussagen finden sich in: Eph 2,16;
Kol 1,20.22; Hebr 2,17; 1 Joh 2,2; 4,10.

Andere Beschreibungen dieser Heilszuwendung Gottes beinhalten die Begriffe
,.Gerechtmachung” (R6m 4,25) bzw. , Rechtfertigung” (z. B. Rom 1,18-3,32),
,,Befreiung von der Knechtschaft der Siinde” (Joh 8, 34-36), die ,,Kindschaft
bzw. Sohnschaft erlangen” (Rém 8,15.23; 9,4; Eph 1,5), , Erlésung haben’ bzw.
,erlost sein” (Rom 3,24; Gal 3,13; 4,5; 1 Kor 1,30; Eph 1,7; 2,5; 1 Thess 1,10;
Tit 2,14; 1 Petr 1,18), ,,Vergebung der Siinden” erlangen (z. B. Rém 3,48;
Eph 1,7).

Wichtig fiir die Verkiindigung sind die biblischen Bildworte zum Leben aus der
Versohnung;: ,,aus der Finsternis in das Licht kommen” (1 Petr 2,9f.), ,,aus dem
Fern- und Getrenntsein in die Nihe bzw. zur Einheit kommen’ (Eph 2,12-14),
ein ,,neues Herz erhalten” (2 Kor 3,6); ,,S6hne des Lichtes, Sohne des Tages
sein’ (1 Thess 5,5); ,,mit Christus zusammen lebendig gemacht worden sein”
(Kol 2,13); ,,Christus hat den Schuldschein durchgestrichen . . . ihn ans Kreuz
geheftet”” (Kol 2,14); er hat ,,die Gewalten entwaffnet und dffentlich zur Schau
gestellt” (Kol 2,15); ,,mit Christus auferstanden sein” (Kol 3,1); ein ,,neuer
Mensch’ (Rom 6,4; Gal 6,15), eine ,,neue Schépfung’ (2 Kor 5,17) sein, da ,,der
alte Mensch mit Christus mitgekreuzigt wurde” (Rm 6,6).

6



1.2 Bufle und Umkehr als Antwort des Glaubens

Wer so in und durch Christus mit Gott verséhnt ist, der ist befahigt und verpflich-
tet, sich abzuwenden: von ,,den Goétzen” (1 Thess 1,9), von ,,toten Werken”
(Hebr 6,1; 9,14), von ,,den (unfruchtbaren) Werken der Finsternis” (R6m 13,12
bzw. 5,11), von ,,der Finsternis hin zum Licht” (Apg 26,18), von der ,,Siinde und
ihrem Gesetz”” (R6m 6,14; 8,2), von der ,,sinnlosen, von den Viter ererbten Le-
bensweise” (1 Petr 1,18), vom ,,alten Menschen” (Eph 4,22; Kol 3,9). Er soll und
kann umkehren und sich hinwenden: zu Gott (Apg 14,14; 26,19; 2 Kor 3,16;
1 Thess 1,9), zum ,, Hirten und Bischof der Seelen” (1 Petr 2,25). Zuwendung
und Umkehr gilt es aber auch gegeniiber den Mitmenschen zu iiben: als Bedin-
gung und Voraussetzung fiir den Dienst vor Gott (Mt 5,24) und als Konsequenz
der Zuwendung Gottes an uns (vgl. 1 Joh 3,10; 4,11).

,,Kehrt um und tut Buffe!” - das ist die Einladung des Evangeliums, vor und nach
dem Heilstod Jesu am Kreuz: Petrus verkiindet diesen Ruf (Apg 3,19), den Jesus
auch an ihn selbst gerichtet hat: ,, Wenn du umgekehrt bist, dann stirke deine
Briider!” (Lk 22,32). Es ist der Ruf, mit dem Jesus einst sein 6ffentliches Wirken
begonnen hatte: ,, Kehrt um, und glaubt an das Evangelium!”“ (Mk 1,15). Nun
fiigt der Apostel hinzu: ,,Kehrt um, und jeder von euch lasse sich auf den Namen
Jesu Christi taufen zur Vergebung der Siinden; dann werdet ihr die Gabe des Hei-
ligen Geistes empfangen” (Apg 2,38). So wird jetzt ,,auch den Heiden Umkehr
zum Leben geschenkt” (Apg 11,18), die , Tiir zum Glauben gedffnet”
(Apg 14,27).

Mit dem Ruf zu Bufie und Umkehr steht Jesus in der grofsen Tradition der Prophe-
ten: ,,Kehrt um zu mir, dann kehre ich um zu euch”, ruft Sacharja dem Volke zu
(Sach 1,3); ,,bekehrt euch zu mir und ihr werdet gerettet”, spricht Jesaja
(Jes 45,22). In derselben Reihe stehen Jeremia (18,11; 18,8; 24,7; 26,3) und Ezechiel
(18,23.32; 33,11) und zuletzt der Tauferprophet Johannes: er predigt Umkehr und
Taufe zur Vergebung der Siinden (Mk 1,4).

Die ,,Umkehr” (teschuva) ist der ,,Eckstein der rabbinischen Anthropologie . . .
das Verbindungsglied zwischen Siinde und Vergebung . . . das Hochste, das
(nach jidischem Verstindnis, K. B.) der Mensch vermag und zugleich das
Schwerste . . . sie beschleunigt die Ankunft des Erldsers . . . Sie bedeutet Riick-
kehr zum urspriinglichen Gott- und Menschverhiltnis, sie mufs an der ganzen
Person geschehen. Dann wird sie das Heimkehren zum Vaterhaus.’"?

Wir sehen: mit der Auffassung, daff der Mensch ,,umkehren” muf}, um vor Gott
bestehen zu kdnnen, steht Jesus in einer Reihe mit den alttestamentlichen Pro-
pheten; er unterscheidet sich aber von ihnen grundlegend dadurch, daf8 ,,die
Entscheidung zur Umkehr bei Jesus gefordert ist angesichts eines Menschen, der
jetzt Gottes Willen in vollkommener Weise zu verkiindigen den Auftrag hat und
darum zu sofortiger Umkehr aufruft . . . Der zukiinftige Richter tritt jetzt dem
Menschen in Jesu Verkiindigung des Gotteswillens entgegen, und die Gegen-
wart ist durch die von Jesus verkiindete Forderung Gottes in einer einmaligen
Weise mit der nahen Zukunft der Herrschaft Gottes verbunden.’’3

2 P. Lapide, Schuld und Umkehr im Judentum, in: M. Sievernich/K. Ph. Seif (Hrsg.), Schuld und Um-
kehr in den Weltreligionen. Miinchen 1983, 50-60.

3 W. G. Kiimmel, Die Theologie des Neuen Testaments. Gottingen 1969, 38. — Vgl. H. Thyen, Studien
zur Siindenvergebung im Neuen Testament und seinen alttestamentlichen und jiidischen Voraus-
setzungen. Gottingen 1970.



Unter den verschiedenen Umkehrworten Jesu (Mk 1,15; Lk 5,32; Lk 24,27) ist ei-
nes, das in der Verkiindigung mehr Beachtung verdienen wiirde: ,,Wenn ihr
nicht umkehrt und wie die Kinder werdet, kénnt ihr nicht in das Himmelreich
kommen’ (Mt 18,3 — vgl. Mk 10,15: ,,Wer das Reich Gottes nicht so annimmt wie
ein Kind, der wird nicht hineinkommen*’). Heinrich Spaemann hat in meditativer
Form dieses Umkehrwort Jesu erschlossen.* Er weist darauf hin, daf§ es an die
Jiinger gerichtet ist, die sich doch lingst zur Nachfolge entschlossen haben: ,,Erst
in der Bekehrung, im vélligen Absehen von sich selbst, in dem Verzicht darauf,
die eigenen Vorstellungen von Grofe in das Sehen Jesu mithineinzutragen, erst
mit den Augen des Kindes vermag einer eben jenes Geheimnis in Jesus wahrzu-
nehmen, das sich im Kind abbildet . . .” Das Logion ist geeignet, die immer wie-
der neu zu vollziehende Umkehr der Glaubenden in Erinnerung zu rufen: es geht
um die Haltung des Kindseins gegeniiber Gott, in Niedrigkeit, im Verzicht auf
alle Leistungsgerechtigkeit, in Armut und Bediirftigkeit —und in der Zuwendung
zu allen Armen und Bediirftigen, als ein konkretes Ja zur ,,Hierarchie der Nied-
rigkeit”. Darin muB sich Umkehr bewédhren: in der Ubernahme des Kindseins
bzw. in der Riickkehr zu ihm.

Im Blick auf die Verkiindigung stellt sich die Frage: Gibt es in der Bibel auch
,,Umkehrgeschichten”, die erzidhlend-belehrend Umkehr-Wege beschreiben
und so den Hérer zum Nachvollzug einladen? Die Praxis von Buflkatechese, -
predigt und -liturgie beweist es: in der Regel werden das Gleichnis ,,Vom verlo-
renen Sohn” bzw. ,, Vom barmherzigen Vater” (Lk 15,11-32) und die Beispielser-
zdhlung ,,Vom barmherzigen Samariter”” (Lk 10,25-37) als Umkehr- bzw. Bufige-
schichten vorgestellt, neuerdings auch die ,,Begegnung Jesu mit Zachaus”
(Lk 19,1-10). Abgesehen davon, daf} das Gleichnis ,,Vom verlorenen Sohn" zu-
meist um den zweiten Teil gebracht wird, auf dem die Sinnspitze liegt, durch die
Uberstrapazierung im Einsatz wird ohne Zweifel das Gleichnis um seine Aussa-
gekraft gebracht. Ahnliches ist auch fiir die anderen beiden Texte zu sagen. Des-
halb gilt es, andere biblische Texte als mogliche Umkehrgeschichten zu entdek-
ken. Als solche eignen sich z. B. die Geschichte vom Propheten Jona,* die Erzéh-
lung von Nathan und Konig David (vgl. 2 Sam 12), Texte der Propheten (z. B.
Amos, Jeremia), die Bekehrungen von Paulus und Petrus, schliellich die Gleich-
nisse Jesu. Gerade diese wollen ja alle ,,nicht belehren, sondern bekehren”: sie
stellen den Menschen in die Entscheidung ,, fiir oder gegen Jesus.”® - Eine ,,Um-
kehrerzihlung” gerade fiir den ,,distanziert” gewordenen, angesichts falscher
Erwartungen enttiuschten Menschen und Christen unserer Tage stellt m. E. die
Erzéhlung von den Emmaus-Jiingern? dar (Lk 24,13-35): die sich vom Gekreuzig-
ten und den Zwolf Absondernden werden im Wort der Schrift und in der Feier
des Brotbrechens mit dem lebendigen Christus konfrontiert; sie kehren um zur
Gemeinschaft der Zeugen der Auferstehung und bringen sich als Mitglaubende
in neuer Weise ein.

4 H. Spaemann, Orientierung am Kinde. Meditationsskizzen zu Mt 18, 3, Diisseldorf 1967.

5 ,,Das Buch Jona wird seit undenklichen Zeiten als Prophetenlesung am Nachmittag des Versch-
nungstages, dem heiligsten Tag des jiidischen Festkalenders, in allen Synagogen vorgelesen” (Lapi-
de, a. a. O., 55).

6 K.-H. Sorger, Gleichnisse im Unterricht. Essen 1972, 22f.

7 Vgl. J. Wanke, Die Emmauserzihlung. Leipzig 1973. - Ders., ,,. . . wie sie ihn beim Brotbrechen er-
kannten”. Zur Auslegung der Emmauserzihlung, in: BZ 18 (1974), 180-192.



2. Versohnung und Bufle als Themen der Katechese

Mit diesen Uberlegungen sind wir bereits zur Frage vorgestoen: Wie wird im Zu-
sammenhang der Buferziehung von Verséhnung, Umkehr und Bufle kateche-
tisch gesprochen? Wie werden bibel-theologische Grundaussagen adressatenge-
recht vermittelt, welche Akzente werden dabei gesetzt? Die Handbiicher fiir Leh-
rer, Katecheten und Eltern zweier vergleichbarer religionspddagogischer Hilfen
zur Bufikatechese® sollen dazu vorgestellt und bewertet werden.

Sauer/Jacob bringen bereits mit dem Titel ihrer Biicher den bibel-theologischen
Zentralaspekt von Versohnung, Umkehr und Bufle zum Ausdruck: das Chri-
stus-Heil und seine Bedeutung fiir uns (vgl. Eph 2,14: ,, er ist unser Friede’). Die
theologische Grundlegung (S. 11-51 des Handbuches) bleibt dieser biblischen
Mitte verpflichtet: ,,Zu den zentralen Aussagen der Bibel gehort das begliickende
und befreiende Versshnungsangebot Gottes, das uns in Jesus Christus gemacht
worden ist. In seiner Person nimmt dieses Angebot Gottes fiir uns konkrete, ge-
schichtlich greifbare Gestalt an”” (11). Theologisch und katechetisch wird der Ge-
danke der ,, Verséhnung der Menschen mit Gott durch Christus’ in den Mittel-
punkt gestellt —auch angesichts der ,,Krise der Bufle”, der Verbrauchtheit des Be-
griffes ,,Bule” und der besseren Eignung des Begriffsinhaltes ,, Versshnung” als
»~Zugang zur Bufe fiir den heutigen Menschen”. So sprechen sowohl theologi-
sche wie sozio-kulturelle Griinde fiir die ,,Katechese der Versohnung”.

Die Autoren stellen in diesem Zusammenhang die ,,Initiative Gottes zur Versoh-
nung’ heraus, auch die,,bedingungsfreie ZuwendungJesu”, das,,Geschenk der
Wiederverséhnung mit Gott in der Bufe und die Vergebung der Siinden durch
Jesus Christus”. Gegentiiber aller Leistungsgerechtigkeit, die gerade in der katholi-
schen Buf- und Beichtpraxis so vorherrschend war, betonen Sauer/Jacob: ,,Es
kommt bei der Versshnung entscheidend nicht auf den Menschen an, nicht auf
seine Leistungen und Uberwindungen, vielmehr kommt Gott dem Menschen
entgegen und erdffnet ihm immer wieder eine neue Zukunft” (20). Positive Mo-
tive verbinden sich damit: ,,Hoffnung”, ,,Zukunft”, . Erneuerung”, , Fest und
Feier”, so daff man ,,zu Recht von der ,Freude der Bufle’ sprechen” kénne (20).
,Umkehr” und ,,Bule” werden als Antwort des Glaubens auf das VersShnungs-
handeln Gottes herausgestellt: Umkehr ist ,,die Bejahung Gottes, ja, sie ist zu-
tiefst Lobpreis Gottes” (confiteri = bekennen/lobpreisen), andererseits aber ein
.,schmerzhafter Vorgang als ProzeB der Abkehr von der Siinde und Uberwin-
dung der siindhaften Haltung”. Solche Umkehr hat zwei Dimensionen: ,,als
Hinwendung des Menschen zu Gott schlieBt BuRe gleichzeitig die Hinwendung
zuden Briidern und Schwesternein . . . auch das Engagement in der Welt fiir Ge-
rechtigkeit und Frieden . . . damit enthélt Umkehr eine politische Dimension”’
(Beispiele werden namhaft gemacht).

Auch die ekklesiale Dimension der Versshnung wird von Sauer/Jacob eindring-
lich herausgestellt: , Kirche (und Gemeinde als ,Kirche vor Ort’) ist der bevor-
zugte Ort, wo sich in der Kraft des Heiligen Geistes die Versshnung zwischen

8 R. Sauer / H. Jacob, Christus unser Friede. Handbuch fiir Eltern, Katecheten und Lehrer. Diisseldorf
1979 (dazu: Christus unser Friede. Eine Hinfithrung der Kinder zu Bufe und Beichte von R. Sauer.
Diisseldorf 1979). — St. Leimgruber, BuRe — Wege zur Versshnung. Lehrerbuch. Ziirich — K&ln 1982
(dazu: BuBe — Wege zur Verséhnung. Schiilerbuch. Ziirich — K&ln 1982).



Gott und den Menschen vollziehen soll . . . (als) Friede mit Gott und Friede mit
derKirche . . . So wie der Christ nicht am Menschen vorbei sich mit Gott verséh-
nen kann, so kann er auch nicht Verséhnung an der Kirche vorbei feiern, die sich
fiir uns in der Gemeinde verleiblicht” (22).

Die katechetische Umsetzung dieses theologischen Programms fiir die Kinder
geht aus von den Fahigkeiten der Menschen, ihrem Versagen und ihrem Wunsch
nach ,,neuem Anfang”, Friede und Verséhnung, und bringt dazu das Angebot
der ,,bedingungsfreien Vergebung durch Gott in Jesus” zur Sprache (Erzahlung
von der Ehebrecherin). Als ,,Umkehr-Geschichte” wird die Verleugnung Jesu
durch Petrus vorgestellt. Psalmtexte, der Umkehrruf Jesu (Mk 1,15), die um-
erziahlte Geschichte vom barmherzigen Samariter (als ,,Gesprach nach einem
Kindergottesdienst’’) und die Versohnungs-Taten von ,,Pax Christi”, Maximilian
Kolbe und die Verséhnungs-Begegnung zwischen den polnischen und den deut-
schen Bischéfen verbinden Glauben und Leben. Am Schluff des Bufskurses (mit
Bufifeier/Bufisakrament) steht das Bild-Wort: ,, Wer mit Gott und den Menschen
versthntist, der stoft die Tiir auf, die ins Freie fiihrt. Er kann nach vorne schauen
und sich freuen; denn erist in Gott geborgen” (Kinderheft S. 46 - es enthilt auch
zwischendurch Begleit-Texte fiir die Eltern!).

Leimgrubers Lehrerbuch verkniipft im Titel die beiden Begriffe ,,Bufie” und
,,»Versohnung’ mit dem Bild des Wegweisers, der verschiedene Richtungen an-
zeigt: es sollen damit die ,,verschiedenen Wege der einen Umkehr erschlossen
werden”’; eine Buflerziechung fiir Kinder wird angezielt, die ,,menschliche
Schulderfahrungen aufzuarbeiten und in eine zukunftsgerichtete Gewissensbil-
dung einzuordnen’” bemiiht ist, die freilich ,,von den Umkehrbemiihungen der
Erwachsenen und der christlichen Gemeinde iiberhaupt getragen werden mufs”
(13). Das theologisch und didaktisch sehr sorgfiltig erstellte Buch bringt in Kurz-
form eine Fiille wichtiger Informationen (Epochale Wandlungen im Zusammen-
hang mit dem BuSsakrament / Aus der Geschichte des Bufisakramentes / Spiritu-
elle und praktische Impulse fiir eine zeitgerechte Bufipastoral / Die Lebenswirk-
lichkeit acht- bis zehnjdhriger Kinder und religionspddagogische Uberlegungen /
Bausteine fiir einen Buffkurs in Schule und Gemeinde / Im Geleitwort von Erich
Feifel eine zusammenfassende und perspektivische Interpretation von Bufitheo-
logie und -pastoral heute). Die uns hier interessierenden Passagen finden wir im
3. Kapitel: Spirituelle und praktische Impulse fiir eine zeitgerechte Bufipastoral
(richtiger: theologische).

Der Verfasser macht deutlich, dafS sowohl fiir die Versohnung wie fiir die Umkehr
die Initiative von Gott ausgeht: ,, Er ist auf den Menschen eingegangen, hat des-
sen Sehnsiichte und Unruhe beachtet und ihm unverdient Barmherzigkeit zuteil
werden lassen. Seine Giite hat den Menschen verwandelt” (47). ,, Versbhnung”
als lebensverwandelnde Begegnung mit Gott! Das personale Moment ist also ent-
scheidend (nicht das materiale ,,Vergebung der Siinden / Bemiihen des Men-
schen”). ,,Christliche Umkehr ist unverfiigbares Geschenk Gottes und geschieht
in der Tiefe der menschlichen Person.” Umwandlung des Menschen, grundle-
gende Sinnesdnderung — das hatte Jesus als Antwort auf Gottes Einladung von
den Menschen (,, Verlorener Sohn* /,,Zachdus” als ,,Paradebeispiele’’) erwartet.
.,Aus den festgefahrenen Geleisen will Gott den Menschen herausreifien (aus
selbstzerstorerischen Grundhaltungen, S. 13) und neu auf die durch Jesus Chri-
stus angebrochene Gottesherrschaft ausrichten” (47). Jesu Versohnungspraxis
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soll der Mensch weiterfithren durch ,,verantwortete Gestaltung des Lebens,
Freude am Gutestun und Absage an selbst- und umweltzerstorerische Machte”
(48).

Konkret wird Bufie als ,,Riickansicht des Glaubens’ (O. H. Pesch) lebensbedeut-
sam durch ,,ein neues Leben mit den Augen des Glaubens und ein neues Han-
deln aus der Perspektive des Glaubens” (Beispiele zeigen dies sehr konkret auf).
Bufle hat ihre Auswirkungen als ,,Verséhnung mit sich selbst, den andern und
mit Gott” (50-52), das konkrete ,,Lernfeld dieser dreifachen Verséhnung bildet
die Gemeinde/Pfarrei”’ (52-55).

.»Wege der Verséhnung’ lernt der Schiiler in seinem Heft kennen: in den ver-
schiedenen Lebensbereichen, angesichts der Not und Zerrissenheit der kleinen
und grofien Welt. Aus der Kraft der Begegnung mit dem gekreuzigten und aufer-
standenen Herrn, orientiert am Leben von glaubensiiberzeugten Menschen (Ste-
phanus, Matt Talbot, Charles de Foucauld, Maria, Erzbischof Romero) soll er als
Christ die Formen christlicher Bufle verstehen und mitvollziehen lernen.

Ein Blick in Kunst und Kirche Heft 4/1983
Hoéllen und Paradiese in der Kunst unserer Zeit

Wie soll sich die Kunst angesichts der Schrecken und Hoffnungen unserer Zeit verhalten?
Soll sie sich in eine isolierte Asthetik zuriickziehen oder mug sie ganz verstummen? Oder
bleibt ihr doch zu zeigen, was ist, was nicht sein darf, was sein kénnte und worauf wir
hoffen?

Das neue Heft von ,,Kunst und Kirche” versucht, auf diese Fragen Antwort zu geben
und bietet einen eindrucksvollen Querschnitt von Engagiertem bis Visiondrem zu diesem
gewaltigen Themenkomplex.

Aus dem Inhalt:

Giinter Rombold: Prisentische Eschatologie - Gottfried Bachl: Faszination des Schreckens -
Dietmar Kamper: Die Hollen Boschs - Giinter Rombold: Héllen und Paradiese in Bildern
der klassischen Moderne - Peter Stolt, Otto Dix: Der Krieg - Dietfried Gewalt, Otto Dix:
Krieg und Frieden - Doreet Levitté-Harten: Hinweise auf mégliche Beziehungen zwischen
Holocaust und Kunst - Karl-Josef Kuschel: Das Apokalyptische in der deutschen Literatur
seit 1945 - Josef Fink: Paradies im Werden - Rainer Volp: Das stets gefidhrdete Paradies -
Horst Schwebel: Vielleicht etwas, vielleicht nichts, beinahe wie Paradies - Hans-Jiirgen
Greschat: Paradiese der Buddhisten.

Bestellungen iiber den Buchhandel oder direkt beim Verlag. Wenn Sie sich fiir ein Abon-

nement interessieren, fordern Sie bitte ein Probeheft an! Einzelheft 6S 95.—, Jahres-
abonnement 6S 357. — zuziiglich Porto.

Oberosterreichischer Landesverlag Ges.m.b.H. Linz, Landstrale 41, A-4020 Linz.
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JOHANNES MARBUOCK

Von der Wirklichkeit Gottes und des Menschen

Zur Verkiindigung des Alten Testamentes™

In der Perikope bei Lukas iiber die Versuchung Jesu hilt Jesus dem Versucher auf
seine Herausforderung ,,Wenn du Gottes Sohn bist, so befiehl diesem Stein, zu
Brot zu werden” das Wort entgegen: ,,In der Schrift heiflt es: Der Mensch lebt
nicht nur vom Brot” (Lk 4,4). Matthius zitiert das ganze Wort aus dem 5. Mose-
buch: ,,Der Mensch lebt nicht nur vom Brot, sondern von jedem Wort, das aus
Gottes Mund kommt” (Mt 4,4). Beide Evangelisten haben das Anliegen von
Dtn 8,3b getroffen, wenn sie sagen wollen, daf es das Wort und der Wille Gottes
sind, die Jesu Existenz zutiefst bestimmen.

Es hat manches fiir sich, daf Din 8,3 in einer dhnlichen Situation der Herausfor-
derung fiir Israel im Zusammenhang des Kapitels sagen wollte: das, wovon Israel
wirklich lebt, worauf es sich zutiefst stiitzt und stiitzen soll (vgl. Ez 33,19), ist
nicht blof die Gabe des Brotes und des Landes, sondern das Ganze des Redens
Gottes in seiner Fiille und Vielfalt; in Vergangenheit und Gegenwart, im Guten
und im Bosen, ist Israel abhingig vom Heilswort seines Gottes: , Er wollte dich
erkennen lassen, daf} der Mensch nicht nur vom Brot lebt, sondern von allem,
was aus dem Mund Gottes hervorgeht.”” Dies war nach Dtn 8 das Ziel der Fiih-
rung Gottes in der Wiiste. Es klingt ganz dhnlich, was der Exilsprophet Jes 55,2f.
in diirftiger Zeit seiner Gemeinde sagt: ,, Warum gebt ihr Geld aus fiir etwas, das
kein Brot ist und miithsam Erworbenes fiir etwas, das nicht satt macht? Hort auf
mich, daf ihr Gutes zu essen habt, dafl eure Seele sich am Uberfluf labe! Neigt
euer Ohr und kommt zu mir, hért, dal eure Seele lebe!”” — Am Horen des Wortes
entscheidet sich Israels Leben: ,,Das ist kein leeres Wort, das ohne Bedeutung fiir
euch wiire, sondern es ist euer Leben!” (Dtn 32,47; vgl. 30,15.19.20).

Lothar Perlitt hat in einem sehr schonen Aufsatz die Bedeutung von Dtn 8,3b un-
ter anderem so zusammengefafSt:

,,Der Mensch ist das nach Leib und Seele, nach Brot und Wort bediirftige Wesen . . . Dtn 8,3b nétigt
und verhilft hier zu Mitte und Mag . . . Es gibt kiirglich, wer ,Brot fiir die Welt’ gibt, aber kein Wort fiir
die Welt hat. . . Darum gibt es auch eine unumkehrbare Abfolge: Das Brot kommt von der Gemeinde,
die Gemeinde aber kommt von dem (verkiindigten) Wort Gottes. Ohne dieses die Liebe weckende
Wort bleiben alle hungrig: die vom Brot Satten, wie die nach Brot Hungernden. Nur wer vom Wort
lebt, gibt {iberdies das Brot so weiter, daf es nicht beschimt, sondern das Erbarmen Gottes bezeugt,
von dem beide leben: der Gebende und der Empfangende. . . Soistes. . . eine Lebens-Aufgabe, die-
ses Wort (in der Heiligen Schrift) zu erkennen und zu verkiindigen. Wenn sich Theologie und Kirche
dieser Aufgabe zu entziehen trachten, wiirde die Welt verhungern — zuerst aus Mangel am Wort, dann
erfahrungsgemif auch aus Mangel am Brot. So ruft die anthropologische Sentenz Dtn 8,3bin Erinne-

rung, worin der Mensch vor allen Geschépfen seine Wiirde hat: daf8 Gott ihn seines Wortes wiir-
digt.”?

* Uberarbeitete Fassung eines Vortrages bei einer Studientagung fiir den Klerus der Ditzese St. Pol-
ten, Februar 1983.

1 Perlitt, L., Wovon der Mensch lebt (Dtn 8,3b), in: Die Botschaft und die Boten. FS H. W. Wolff,
Neukirchen 1981, 403-426, Zit. 425f.
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An der Stellungnahme zu diesem Wort entscheidet sich zu einem Gutteil unsere
Verkiindigung. Darum sollen vor einige Impulse und Anregungen zur Verkiin-
digung des Alten Testamentes ein paar Worte zum personlichen Umgang des
Predigers und Katecheten mit der Bibel gestellt werden, die eigentlich nur Selbst-
verstindliches in Erinnerung rufen, auf das wir aber allzu leicht vergessen.

1. Unser Umgang mit Gottes Wort

Geplagt und gehetzt vom Zeitdruck, zerrissen von vielerlei Aufgaben und selber
manchmal miide, stehen wir vor der Aufgabe, in dieser Wiiste das Brot des Wor-
tes zu reichen. Die sehr verstandliche aber gefihrliche Versuchung, die in solchen
Situationen an uns herantritt, ist seit Jesu Zeiten gleichgeblieben: die der raschen
Beseitigung der Not, des billigen Wunders, das den Stein in Brot verwandelt. Es
ist unsere uralte Versuchung, mit dem Wort Gottes nicht allzu sorgsam umzuge-
hen, sondern es zu umgehen durch den Griff nach rascher Hilfe, nach unfehlba-
ren Rezepten oder gar Konserven, die das Wort bzw. das Brot schon fertig aufbe-
reitet haben.

In solchen immer wiederkehrenden Situationen wirkt es wohltuend, reinigend,
kldrend und notwendig, ja not-wendend, sich von Erfahrenen, die ein Leben lang
mit diesem Wort umgegangen sind, behutsam und eindringlich zugleich zum Ei-
gentlichen rufen zu lassen, wie Heinrich Schlier es getan hat, wenn er gewif sehr
pointiert sagt:

,,Die vielen Bemiihungen um die Predigt bleiben unfruchtbar, so lange man nicht einsieht, da@ das
Versagen der Predigt nicht auf unzureichenden Predigtmethoden beruht, sondern darauf, daf man
im Grunde vom Schriftwort nichts mehr erwartet und ihm nicht vertraut, und darauf, daf man sich
deshalb nur wenig darum kiimmert."*2

Oder er formuliert herausfordernd: ,, Wenn man das verbum hat, hat man auch
die verba”; er meint damit das Miithen um den Schrifttext.3

Darum liegt wohl das fundamentale Problem der biblischen Predigt nicht nur
oder in erster Linie in besseren exegetischen oder homiletischen Methoden, die
immer wieder wechseln werden, sondern in Haltungen, die dahinterstehen. Diese
Grundhaltungen sind sorgsames Horen und Lesen des Textes, die getragen sein
miissen von der Ehrfurcht vor dem Wort Gottes.

1.1. Horen und Lesen

Jes 50,4-5a beschreibt im dritten Lied vom Gottesknecht iiberaus schén Aufgabe
und Haltung des prophetischen Knechtes als Haltung des Horens auf Gottes
Wort, die Schule des Horens fiir den Propheten, dessen Aufgabe die Weitergabe
des stirkenden Wortes fiir die Miiden ist:

,,Gott der Herr gab mir die Zunge eines Jiingers, damit ich verstehe, die Miiden zu stirken durch ein
aufmunterndes Wort. Jeden Morgen weckt er mein Ohr, damit ich auf ihn hére wie ein Jiinger. Gott
der Herr, hat mir das Ohr getffnet . . .

Man konnte das Bild des Schriftgelehrten von Ps 1 dazustellen mit seinem Nach-
sinnen iiber die Torah bei Tag und Nacht, das Portrit des schriftgelehrten Weisen

% Schlier, H., Verkiindigung und Sprache, in: ders., Der Geist und die Kirche, Freiburg 1980, 3-19;
S. 14 A. 10.
3 A a 0. 14,
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Sir 38,34cd-39,3 oder auch die aus Erfahrung gewachsene hohe Schule des lie-
benden Umgangs mit Gottes Weisung und Offenbarung in Ps 119.

Solches Horen bedeutet einmal ganz schlicht und ernst das Lesen der biblischen
Perikopen, langsam, wenn méglich laut, nicht nur fliichtig, sondern einige Male,
vor jedem voreiligen Griff und Blick nach Kommentaren und Predigtskizzen.
Fehlt dieses lesende Héren oder horende Lesen, fehlt das Entscheidende: meine
unersetzliche, persénliche, unmittelbare Begegnung mit dem Text. Nur aus sol-
cher Urspriinglichkeit und Frische personlicher Textlektiire, vielleicht sogar
manchmal des Urtextes, wird auch eine urspriingliche Konfrontation der Horer
mdglich. Dieses Lesen fiihrt, wie Gerhard von Rad es nennt, auch zu dem not-
wendigen ,,Sich reiben—am Text"” oder manchmal gar zur Erfahrung, da§ wir vor
,,steilen, grifflosen Wianden” stehen,* die sich gewifs auf unsere Predigt {ibertra-
gen wird. Dieses Lesen-lernen des biblischen Textes ist das erste, womit unsere
Arbeitan der Predigt beginnt, vielleicht die Kunst, zu der wir bis ans Ende nur un-
terwegs sind.®

1.2. Ehrfurcht vor dem Text

Solches Horen und Lesen, dies ist schon durchgeklungen, verlangt Respekt, bes-
ser Ehrfurcht vor dem Text und seiner Eigenart mit einer Reihe von Konsequen-
zen, an die hier ebenfalls nur kurz zu erinnern ist:

Dies ist einmal, wie von Rad es des éftern nennt, ein Stiick ,, Werktreue”, Sauber-
keit des Handwerks, der wissenschaftlichen Methode, die sich um Sprache, ge-
schichtliche Stunde, Aussageweise und den Zusammenhang zur Perikope kiim-
mert, Wir kdnnen es schlicht die Miihe des Studiums nennen, die eine Predigt ko-
sten darf und kosten soll.® Der Aufwand von Zeit und Miihe ist ein Gradmesser
unserer Wertordnung. Miifte und diirfte es nicht auch neben Sitzungen und an-
deren Verpflichtungen einen besetzten Termin (Abend) fiir die Predigt geben?
Ein Stiick solcher Miihe und Arbeit, das sich selber, seine eigenen und die sich
aufdringenden aktuellen Fragestellungen ein wenig zuriicknimmt, wird zwar
vorerst oft stark die Fremdheit des Textes spiiren lassen; es wird aber auch davor
bewahren, den Text der Schrift vorschnell und unreflektiert nur als Aufhénger,
als Anlaf und Bestitigung fiir meine eigenen richtigen oder auch falschen (Lieb-
lings-)Gedanken und Ideen zu beniitzen oder zu mifbrauchen.” Nur so kann und
wird es geschehen, da das Wort der Bibel den Kreislauf unseres Denkens auf-
bricht: ,,Begegnung heift doch: sich verwundern, sich an dem Text reiben, aner-
kennen, daf er quer liegt. Der Text schickt einen in die Defensive, aber man ent-
kommt ihm nicht.”® Nur wer selber in solchem Ringen mit dem ganz anderen
Wort der Schrift getroffen und betroffen worden ist, vermag auch andere damit
betroffen zu machen: ,,Den besten Predigten spiirt man das Erstaunen, ja Entset-

4 Rad, G. von, Predigten, Miinchen 1972, 8.

5 Rad, G. von, Uber Gerhard von Rad, in: Probleme biblischer Theologie, FS G. von Rad, Miinchen
1971, 659-661; 661.

6 Schlier, H., Was heift Auslegung der Schrift?, in: ders., Besinnung auf das Neue Testament, Frei-
burg 1964, 51f.

7 Schlier, H., Sprache und Verkiindigung, 14.

8 Wolff, H. W., Gesprich mit Gerhard von Rad, in: Probleme biblischer Theologie, FS G. von Rad,
655.
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zen des Predigers vom Samstag noch an, wo ihm der Text als Gesprachspartner
widerstanden hat.”?

So stellt der Umgang des Predigers mit dem Wort der Schrift ein untrennbares In-
einander dar: er bedeutet und fordert — in den Grenzen unserer Moglichkeiten —
ein Stiick unverzichtbare handwerkliche Arbeit und Miihe der AufschlieBung des
Textes, zumindest mehrmalige, sorgféltige personliche Lektiire; Arbeit, die je-
doch getan und durchdrungen sein muf$ von der Bereitschaft, selber hinter dem
Anliegen des Wortes zuriickzutreten, sich auf dessen Aussage einzulassen, ja mit
ihr zu ringen. Wenn aus diesem Prozef8 das Mithen um das Wort in der Schrift,
wie Heinrich Schlier sagt, ,,zur Sprache des Herzens wird”,° sollten wir keine
Angst haben, daB es nicht verstanden wird. — Zudem diirfen wir auch vertrauen,
daf3 es Gottes Wort ist und nicht das unsere, das seinen Weg geht und nicht leer
zuriickkehrt, sondern das wirkt, wozu er es sendet (vgl. Jes 55,10f.), dafl es Wort
in der Kraft des Geistes ist, der auch iiber Totenfelder Leben zu wecken vermag,
wie es bei Ez 37,1-14 groflartig und ermutigend verheiflen ist. Voraussetzungen,
aus denen dieses im tiefsten geistliche Geschehen solcher Verkiindigung des
Wortes wachsen kann, werden freilich sein: Schweigen (vgl. Weish 18,14), Ge-
duld, vor allem Gebet als Raum des Wortes, auch der Sprache der Predigt, und
dienende Liebe, in der wir es weitergeben.!

2. Zur Verkiindigung des Alten Testaments

Es ist ausdriicklicher Wunsch und Frucht des 2. Vatikanums, daf8 der Tisch des
Gotteswortes in der Liturgie fiir die Gldubigen reichlicher gedeckt werde als bis-
her, aus den Schitzen der ganzen Bibel, wie es die Liturgiekonstitution immer
wieder formuliert:

.~Auf da den Glaubigen der Tisch des Gotteswortes reicher bereitet werde, soll die Schatzkammer
der Bibel weiter aufgetan werden, so daB innerhalb einer bestimmten Anzahl von Jahren die wichtig-
sten Teile der Heiligen Schrift dem Volk vorgetragen werden.”2

D. h. die Miihe unserer Verkiindigung hat dem Wort der ganzen Schrift zu gelten,
auch dem AT, wie es uns in der Perikopenordnung fiir die Sonntage in reicher
Fiille fiir unsere Gemeinden angeboten ist. Diesen Reichtum véllig zu vernach-
ldssigen, scheint schuldhaft und hat vor allem auf lange Sicht bedenkliche Konse-
quenzen fiir Glauben und Leben der Kirche: so hat Karl Barth einmal darauf hin-
gewiesen, daff Theologie noch immer vom Knochenschwund bedroht war, wenn
sie diese Erkenntnis vernachlédssigt, wenn sie nur im luftleeren Raum neutesta-
mentlich orientierte Theologie sein wollte.

Wir bediirfen der Botschaft des AT einmal, wie es gegenwirtig in der Homiletik
neu betont wird, um die Vielfalt des Sprechens von Gott wieder zu lernen, in Er-
zéhlung, Reflexion, Lob und Klage, Bekenntnis, Zuspruch und Mahnung, ge-
geniiber der Gefahr einer abstrakten, gesichtslosen, langweiligen Einheitsver-
kiindigung, die sich gerne in ermiidenden Appellen erschopft. Wir bediirfen der
Botschaft des AT aber vor allem, und dies soll im folgenden herausgestellt wer-

* Wolff, H. W., a. a. O., 655; von Rad, Predigten, 8f.

10 Schlier, H., Verkiindigung und Sprache, 16.

11 Schlier, H., a. a. O., 16ff.

12 Konstitution iiber die heilige Liturgie Nr. 51; vgl. auch Nr. 24.33. 93 sowie die dogmatische Konsti-
tution iiber die gottliche Offenbarung Dei Verbum Nr. 21-26.
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den, als Botschaft von der Wirklichkeit Gottes in unseren Tagen, weil sich nur von
ihr her die Wirklichkeit der Welt und des Menschen klirt und nur von ihr her auch auf
Dauer zu bestehen und zu bewiltigen ist. Wir bediirfen aber auch der Botschaft
der Bibel des AT, weil sonst die Botschaft des Neuen Testaments entscheidend
verkiirzt wird, weil wir sonst bald nicht mehr wissen, wer Jesus Christus dem
Fleische nach (Rém 1,3) ist, und wer der Vater Jesu Christi ist.

2.1. Das Buch von der Wirklichkeit Gottes

Wenn fiir die Bibel als ,,Das grofe Buch vom Menschen” geworben wird, muf3
auch mit allem Nachdruck gesagt werden, daf sie das nur ist und sein kann, weil
sie zuvor und zugleich das grofe Buch von Gott ist, von seiner Wahrheit und Wirk-
lichkeit, in der allein auch der Mensch erst ganz zu erkennen und vor allem aus-
zuhalten ist, von der allein her es fiir ihn Hoffnung gibt. Die grofie Botschaft von
der einzigartigen Wirklichkeit, Lebendigkeit und Freiheit des Gottes Israels — das
ist zweifellos ein Grundanliegen, vielleicht darf man sogar von einer Mitte fiir
dieses spannungsreiche Buch sprechen.’?

Es wire vermessen, eine ,,Zusammenfassung’ dieses Gottes zu versuchen, der
immer wieder alle Bilder gesprengt hat. Hier kann nur ohne grofse Theorie auf ei-
nige Texte hingezeigt und ermuntert werden, selber nachzulesen, wie Jahwe, der
Gott Israels, in allen Teilen des atl. Kanons in seiner unvergleichlichen Wirklich-
keit und Freiheit begegnet — mit allem, was dies fiir die Wirklichkeit von Welt und
Mensch bedeutet.

Es sei versucht, Bild und Wort von Ex 3 als einen solchen Schliissel, als eine Ver-
dichtung der Wirklichkeit des Gottes Israels zu verstehen: das Bild vom Dorn-
busch als Hinweis auf das Geheimnis Gottes und Wort und Deutung des Jahwe-
namens in Ex 3,14f. als Verkiindigung der Wirklichkeit, Wirksamkeit in Gegen-
wart und Zukunft fiir Israel: ,,Ich bin der, der da ist und da sein wird” (vgl.
Ex 3,12), aber auch als Ausruf der Souverénitat und Freiheit Gottes, der seinem
Volk nie einfach zuhanden ist und sein wird. Ex 33,19 wird dies auf Moses Bitte
um die Schau Gottes lapidar und in der ganzen Spannung formuliert: ,,Ich ge-
wihre Gnade, wem ich will und ich erweise Erbarmen, wem ich will” (vgl.
Rom 9,14-18), ebenso im Bilderverbot des Dekalogs. Schon die Anfiange Israels
erweisen dieses Herrsein und Wirklichsein gegeniiber dem Gegen-Gott des Pha-
rao (Ex 5,2), aber auch den leidenschaftlich-brennenden Anspruch auf sein Volk
in der Weisung des Bundes, im Dekalog aber auch im Gericht iiber Untreue und
Abfall (Ex 32).

Unerhort dichte Erzahlungen wie vom Opfer Abrahams Gen 224, vom Ringen
Jakobs mit dem Unbekannten Gen 32,23-33 oder die Gestalt des Mose zeigen,
wie der einzelne und Israel immer wieder bis zum Auflersten mit dem Geheimnis
von Nihe und Ferne, mit der Wirklichkeit des freien und unverfiigbaren Gottes
gerungen haben.

Von der Botschaft dieser nie restlos verrechenbaren, erklarbaren Wirklichkeit
Gottes im AT, die m. E. fiir eine gesunde Frommigkeit unentbehrlich ist, spannt
sich der grofie Bogen zur Verkiindigung der grofien Propheten. In ihrer Botschaft

13 Zimmerli, W., Grundri der alttestamentlichen Theologie, Stuttgart 19824, 9.212.
14 Vgl. die schone Auslegung bei Rad, G. von, Das Opfer des Abraham, Miinchen 1971.
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riickt der Gott vom Dornbusch und vom Sinai, Jahwe in seiner Leidenschaft fiir
Israel aber auch in seiner Freiheit ,,furchtbar nahe” (Nelly Sachs). Im Wort des
Amos ,,Mach dich bereit, Israel, deinem Gott zu begegnen” (Am 4,12) ist nicht
nur das Grundanliegen der alttestamentlichen Prophetie getroffen, sondern auch
verdichtet, was diese Begegnung fiir Israel bedeutet: an Erfahrung und Erkennt-
nis Gottes — damit aber auch an Erkenntnis seiner selbst und der Welt. Es ist iiber-
aus lohnend, die Propheten Israels einmal daraufhin zu lesen, wie sich die Wirk-
lichkeit Jahwes, des Gottes Israels, immer klarer abhebt von allen geschopflichen,
irdischen und menschlichen Wirklichkeiten, die nur im Licht und Feuer dieses
Gottes ihr eigentliches Relief, ihre ,,Wahrheit” enthiillen.?*

So beginnt bereits bei Hosea mit unglaublicher Klarheit die Unterscheidung Jah-
wes von den entzauberten Kriaften der Natur, der Baale Kanaans (Fruchtbarkeit,
Regen) (Hos 2,7-15), die Kritik an machbaren Gottern (Kilber/Stierbilder: vgl.
u. a.8,5;13,2 . . .); die Botschaft von Jahwes Freiheit gegeniiber Israel im Gericht
(Hos 1,1-8;2,1-15; . . .), vor allem aber das Paradox seiner schdpferischen neuen
Liebe (vgl. Hos 2,3; 2,16-22; 11,8f.; 14,5).

Im Licht und Feuer des Heiligen Israels, dem Jesaja begegnetist (Jes 6), mit seinem
leidenschaftlichen Nein zu aller Siinde des Menschen, werden andere Wirklich-
keiten auf ihre geschopfliche Dimension reduziert: wirtschaftlicher Reichtum
(Jes 2,7-9), menschliche Eitelkeit (Jes 3), vor allem aber militdrische Riistung,
Macht und Politik, die Macht Assurs (vgl. Jes 7,18ff.; 10,5-9; 10,12-16), aber auch
Agyptens, das nur ein Mensch und kein Gott, dessen Rosse nur Fleisch und nicht
Geist sind (Jes 31,1-3). Uber alles, was sich selbst grofs macht, kommt die Wirk-
lichkeit Jahwes an seinem Tag, die allen Hochmut des Menschen beugen
(2,12-18) und seine Verkleidung enthiillen wird. Gerade so wird der Prophet zum
unentbehrlichen Anwalt des Menschen gegeniiber dessen Selbstvergdtterung,
aber auch zum Boten des Heils, da Gott ja durch alles Gericht hindurch von An-
fang an der Heilige Israels ist und bleibt. Er ist der Heilige, der Zion wieder zur
Stadt der Gerechtigkeit macht (1,26f.), der trotz des Unglaubens von Kénig und
Volk der Immanuel ist und bleibt (Jes 7,14), der aus einem Wurzelstumpf einen
neuen Anfang fiir das Davidshaus in der Kraft seines Geistes schenkt (Jes 11,1-5),
der die bis heute faszinierenden Visionen des Friedens vom Umschmieden der
Schwerter in Pflugscharen (Jes 2,2-4) und vom paradiesischen Frieden (11,6-8)
moglich macht.

Bei Jeremia geht wie bei keinem anderen Propheten die Botschaft von Jahwes
Wirklichkeit und Freiheit mitten durch des Propheten Herz, wie nicht blof seine
Konfessionen (vgl. z. B. Jer 15,10-17; 20,7-13),'¢ sondern auch viele andere Texte
auf Schritt und Tritt bekennen (vgl. Jer 8,21ff.; 12,7-13; 23,23f.), bis hin zum Be-
kenntnis der ewigen unzerstorbaren Liebe Gottes zu seinem Volk, dem er die
Treue bewahrt (Jer 31,3) und zu seinem Sohn Ephraim, an den er trotz aller Vor-
wiirfe denken und dessen er sich erbarmen muf (Jer 31,20).

Ezechiel und Deuterojesaja bezeugen bei den Verbannten in Babylon auf ihre je
sehr personliche Weise die Wirklichkeit des Gottes Israels hinter allem Gesche-

15 Wolff, H. W., Jahwe und die Gétter in der alttestamentlichen Prophetie, in: ders., Gesammelte Stu-
dien zum Alten Testament, ThB 22, Miinchen 19732, 418-441 (= EvTh 29/1969, 397-416).
16 Zu den Konfessionen Jeremias s. den Beitrag von Franz Hubmann in diesem Heft . . .
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hen. Ezechiel verkiindet als Ziel allen Geschehens die Erkenntnis Jahwes (,,daf sie
erkennen, daf ich Jahwe bin”), selbst hinter dem radikalen Gericht (Ez 8-10; 20);
aber auch als freien Aufgang der Vergebung iiber aller Hoffnungslosigkeit der
Schuld (Ez 33,10f.), als die schopferische VerheifSung neuen Lebens iiber allen
Totenfeldern und Grabern seiner Geschichte von Agypten bis in jene Stunde, in
der grandiosen Vision Ez 37,1-14. - Der grofie namenlose Evangelist des Alten
Bundes, der hinter Jes 40-55 steht, verkiindet am Ende der Periode der grofien
Schriftprophetie in immer neuen Variationen von Ex 3,14 und Dtn 6,4 in bis da-
hin unerhérter Klarheit die einzige und wahre Wirklichkeit in Schépfung, Ge-
schichte und Gotterwelt: ,,Ich bin der Erste und der Letzte, und aufer mir ist kein
Gott" (44,6); ,,vor und nach mir ist keiner’ (43,10); er verkiindet das grofe , Kei-
ner sonst’ (45,33), den Gott, der in seiner Verborgenheit doch der Retter bleibt,
wie es 45,15 dicht zusammenfaBt; den Gott, der gerade um seinetwillen, in seiner
Freiheit und Treue Israel getragen hat und trigt (46,3f.), der in dieser seiner Frei-
heit Israels Siinden tilgt (43,25) und Neues schafft.

Diese Botschaft der Propheten, da8 Jahwe, der Gott Israels, nie mit anderen Got-
tern in ein Pantheon eingehen kann, daf er auch nie und niemals in menschliche
bzw. irdische Wirklichkeiten, Krifte, Gruppen, Verhaltensweisen, aufzuldsen
ist, scheint eine notwendige und befreiende Botschaft fiir unsere Welt zu sein,
wenn sie nicht von einer Vergotterung in die andere, von einer Angst in die an-
dere fallen will. Die Botschaft von seiner Freiheit und Treue zu sich selber ist aber
auch in allen Umbriichen der Geschichte letzter Grund der Hoffnung fiir sein
Volk: ,,Auch wenn die Berge von ihrem Platz weichen und die Hiigel zu wanken
beginnen — meine Huld wird nie von dir weichen und der Bund meines Friedens
nicht wanken, spricht der Herr, der Erbarmen hat mit dir” (Jes 54,10; vgl.
54,7-10).

Stellvertretend fiir den Raum der Weisheit Israels seien nur die Biicher Ijob und
Kohelet genannt, die dort mitten in der Erfahrungswelt, mitten im Planen und
Denken des Menschen, das Wort von der groferen, freien und geheimnisvollen
Wirklichkeit Gottes aufrichten, leidenschaftlich klagend, anklagend, aber
schliefflich auch demiitig schweigend und anbetend Ijob; voll verhaltenem Leid an
dieser Schwelle des Nichtbegreifens Kohelef, unentbehrlich als Wichter und
Warner vor jedem leichtfertigen Reden tiber Gott jedoch beide — und darum fir
unsere Predigt immer wieder Pflichtlektiire.

2.2. Das AT - das grofie Buch vom Menschen

Es ist hier nicht der Raum, nochmals ausfiihrlich das weite und vielschichtige
Land des AT abzuschreiten, um in einer Gegenprobe zu zeigen, wie sehr die
Wirklichkeit Gottes, je grofer sie in diesem Buch verkiindet wird, die Wirklichkeit
des Menschen keineswegs erdriickt, sondern erst in ihrer Klarheit erkennen la8t,
ihren Reichtum enthiillt, aber auch ihre Zwiespiltigkeit, ihre Schrecklichkeiten
und Abgriinde. Wenn der Mensch heute dieser seiner ganz eigenen Wirklichkeit
oft nicht mehr ins Auge blicken und standhalten kann, vor sich selber erschrok-
ken flieht und an sich und an seiner Welt verzweifelt, so gewifs auch deswegen,
weil er den gréfleren Gott dieses Menschen nicht mehr kennt, der ihn geschaffen
hat, umfangt und trédgt: ,,Die letzte, tiefste Erkenntnis vom Wesen der Siinde
kann man erst in der Betroffenheit durch Gottes bergende Giite machen - erst der
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ganz helle Schein macht das Dunkel grof und fiithrt doch vom Dunkel weg."17
Auch daraufhin wire die Bibel des AT als das groe Buch vom Menschen zu le-
sen, zu befragen — und darin liegt m. E. eine ungeheure Chance fiir unsere Ver-
kiindigung, zu der aus langjéhriger Erfahrung nur ermutigt werden soll.

Das Urteil der Propheten hat im Licht Gottes blitzartig bereits die Abgriindigkeit
des Menschen (Jer 17,9) und die Hoffnungslosigkeit einer Wandlung und Bekeh-
rung Israels erkennen lassen (vgl. Jer 6,27-30; 13,23: ,,Andert wohl ein Neger
seine Hautfarbe oder ein Leopard seine Flecken? Dann kénnt auch ihr euch noch
bessern, die ihr ans Bose gewohnt seid.”). Es hat aber auch die unendlichen Mog-
lichkeiten Gottes iiber dieses Herz des Menschen erahnen lassen, wenn er im
Neuen Bund seine Weisung in ihr Inneres legt und sie ins Herz schreibt
(Jer 31,31-34), ja nach Ez 36,26f. das steinerne Herz des Menschen durch ein
neues Herz von Fleisch ersetzt und seinen Geist hineinlegt, der die Erfiillung der
Gebote Gottes moglich macht.

Dies gilt in ganz ausgepragtem Mafle vom Erzihlen Israels von der Genesis bis zu
den Konigsbiichern; aber auch hinein in die Novellistik und Belletristik des AT,
wie Rut, Jona, Ester, Judit, Tobit. G. von Rad hat dies nicht nur in meisterhafter
Auslegung grofler Erzdhlungen gezeigt, sondern auch immer wieder formuliert:
,»Wer es noch nicht weif}, den kann das Erzihlen Israels dariiber aufkliren, daB, wer um Gott wei,
der erfahrt die Welt und den Menschen noch in ganzanderen Dimensionen. Da wird doch der Mensch
tiberhaupt erst offenbar, und darum war das das Geheimnis des Erzihlens Israels: Je intensiver es von

Gott redete, um so intensiver, um so realistischer wurde ihm der Mensch und die Welt, in der er
lebte.’18

Und diese Geschichten, die voll Gerafftheit, Niichternheit und Sachnihe von
Widerfahrnissen von Menschen berichten, in deren Leben Gott eingebrochen ist,
von Menschen, die alle ein geriittelt Ma8 von Gottferne in sich tragen, genauso
tief eingesponnen in ihr ichbezogenes Wesen wie wir alle, diese Geschichten
.,holen uns zu sich herein, weil in jeder von ihnen etwas von uns drinnen ist.1?
Dies gilt bereits fiir die grofartigen Bilder und Skizzen vom Menschen in der bi-
blischen Urgeschichte in Gen 1-11, etwa fiir die vielschichtige, subtile Darstellung
von Versuchung, Schuld, Gebrochenheit und Bewahrung des Menschen in
Gen 3 oder von den erschreckend knappen, harten Linien der Erzihlung vom
Brudermord in Gen 4,1-16. In den beiden Fragen, in Gottes Frage an Adam: ,,Wo
bist du?” (Gen 3,9) und an Kain: ,, Wo ist dein Bruder?* ist, so W. Zimmerli, alles
zusammengefafst, was der Mensch von Gott gefragt werden kann. Es bedarf bei
diesen Texten und Gestalten keiner grofen Nutzanwendungen; man muf sich
ihnen, den Gestalten, der Bewegung der Erzdhlungen, nur hérend aussetzen: in
den Vitererzihlungen der Menschlichkeit und dem Glauben Abrahams; den
krummen Wegen Jakobs, iiber denen sich dennoch auf der Flucht der Himmel
offnet (Gen 28,10ff.), und der, als Gesegneter und Getroffener zugleich, aus der
Nacht des Ringens mit Gott in den Morgen hinkt (Gen 32,23-33); der Grofie, der
Last und Not der Mittler zwischen Gott und seinem und ihrem Volk in der Span-
nung dieses ,, Zwischen” bis zum Zerreifien, wie sie aus den Erzidhlungen iiber

17 Secbaff, H., Der Gott der ganzen Bibel. Biblische Theologie zur Orientierung im Glauben, Freiburg
1982, 142.

% Rad, G. von, Predigten, 161f.

19 Rad, G. von, a. a. O., 154f.
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Mose, aber auch um Propheten wie Elija und Jeremia spricht. Auch das Bild Da-
vids und seiner Umgebung ist voll Grdfe, aber auch voll schrecklich tiefer Schat-
ten. Daneben stehen die iiberaus feinen Erzdhlungen von Gottes geheimen Fiih-
rungen und Fiigungen um Josef und seine Briider in Agypten (Gen 37-50), um
Rut, um die Wege von Tobit und Tobias, die in allen Sorgen und Noten zweier
Familien von Gottes Engel geleitet sind. Von vielem wire noch zu reden, von der
Gemeinschaft Israels, von der Geschichte, vom Alltag, der in der Spruchweisheit
im Licht Gottes Konturen und Bedeutung gewinnt . . .

Vielleicht machen Biicher wie Ijob und Kohelet, das Hohelied und Jona am grofiartig-
sten deutlich, wie weit, grof und frei die Dimensionen des Menschen werden,
wenn er Israels Gott begegnet — zugleich aber, was es um die Weite und Grofie
dieses Gottes sein muf, der Menschen solche Moglichkeit der Auflerung ge-
wihrt. Am allerschénsten ist dies im Biichlein Jona nachzulesen, wo der eine Gott
in seiner Freiheit und Liebe die Bosheit Ninives, der grofen Stadt, und die grofie
Bosheit seines komplizierten, verbohrten Boten umspannt, und mit Humor, mit
unendlicher Weisheit, GroSherzigkeit und Liebenswiirdigkeit um Jonas freie
Antwort wirbt.

Wie wenig das groSe Buch von Gott und vom Menschen in der einen Bibel des AT zu
trennen sind, ja wie sich beide aufeinander zubewegen, wird am schénsten in
den Psalmen, in Israels Gebeten und Liedern deutlich. Dort tragen der einzelne
und die Gemeinschaft alle Seiten ihrer Existenz, ihre Hohen und Tiefen vorihren
Gott: im Wort der Klage aus duBerster Verlassenheit (Ps 22), im Ruf aus dem Ab-
grund der Schuld (Ps 130), im Ausdruck letzten Vertrauens auf Gottes Huld und
Treue, die nicht scheitern lift (Ps 31; 73,23ff. . . .), weil sie Dauer hat (Ps 136), bis
hin zur Freiheit von Lob und Anbetung im Halleluja. Gebet und Verkiindigung
der Psalmen ist nicht blof ein unersetzlicher Beitrag zur Gebetserziehung, son-
dern auch Hinfithrung zum Reichtum des Menschseins.?® Das staunende Be-
kenntnis iiber die Grofe und kinigliche Wiirde des Menschen in der Schépfung
geschieht Ps 8 gerade im Aufblick zum Schopfer, im Gegeniiber des Gottes Isra-
els, der Herrlichkeit und Gréfie seines Namens: ,, Jahwe, unser Herrscher, wie
wunderbar ist dein Name auf der ganzen Erde . . . (Ps 8,1f.).

Letztlich kann es gar nicht anders sein, wenn der unendliche und geheimnisvolle
Gott das Geheimnis des Menschen ist, den er nach seinem Bild und Gleichnis ge-
schaffen hat (Gen 1,26f.).

2.3. Der Gott des Alten Bundes — der Gott und Vater Jesu Christi

Das Mysterium des Neuen Testamentes besteht im endgiiltigen und uniiberbiet-
baren Zusammen von Gott und Mensch in Jesus Christus, in der Verséhnung der
Welt mit Gott in Christus (vgl. 2 Kor 5,19). Wir werden dieses Geheimnis nur in
seiner Grofe zu begreifen und vor Verharmlosungen und Einebnungsversuchen
zu bewahren vermdgen, wenn wir die groBen Dimensionen Gottes und des Men-
schen in der Bibel des Alten Testamentes nicht verschweigen.

Die Stammbéaume Jesu bei Matthdus (Mt 1,1-17) und Lukas (Lk 3,23-38) zeigen
unter anderem gerade in der niichternen Aufreihung grofer, aber auch schuldbe-

20 Marbick, J., Beten — Menschsein vor Gott. Grundhaltungen biblischen Betens, Linz 1982.
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ladener Namen aus der Geschichte Israels, was es um das Kommen Jesu Christi
ist, der diese Geschichte, dieses Volk und diese Menschen mit ihren Ungeheuer-
lichkeiten, Menschlichkeiten und Siinden angenommen, ausgehalten, von innen
her geheilt und erlést hat.

Nur wer um die Geschichte der groflen VerheiBungen Gottes im Alten Bund
weif3, kann auch ermessen, was Gottes Ja in Jesus Christus zu allen seinen Ver-
heifungen (2 Kor 1,19f.) bedeutet. Hebr 1,1 gibt vielleicht die groBartigste Deu-
tung dieses Zusammenhanges: ,,Viele Male und auf vielerlei Weisen hat Gott
einst zu den Vitern gesprochen und durch die Propheten; in dieser Endzeit aber
hat er zu uns gesprochen durch den Sohn . . . Nur das vielfiltige Wort des Alten
Testamentes, in seiner langen bis zum Rand gefiillten Geschichte des Sprechens
Gottes zu den Menschen, ldf3t erahnen und verstehen, was das letzte und endgiil-
tige Wort Gottes im Sohn in seiner GroRe, Radikalitdt und Tiefe wirklich meint
und in sich schlieft - auch fiir alle Zukunft.

Das Ernstnehmen des Alten Testamentes in Glaube und Verkiindigung wahrt
den Ernst und die Konkretheit der Inkarnation; es gibt dem Christusgeschehen
bei aller Endgiiltigkeit von Tod und Auferstehung aber auch Dynamik und Of-
fenheit fiir die Ausfaltung dieses letzten Wortes Gottes vom Geheimnis des Got-
tes von Ex 3,14 her, dafi man, wie H. Seebaf es formuliert hat, ,,schlicht auf Gott
neugierig wird — und es wird nun niemanden mehr wundern, . . . da man also
auch auf Menschen neugierig wird.2!

3. Hinweise fiir die Praxis

Es steht auffer Zweifel, dafl die Verkiindigung auf Dauer nur zum Schaden der
Kirche, des Glaubens der Gemeinden und des einzelnen auf den Reichtum der
Botschaft des Alten Testaments verzichten kann. Unzweifelhaft ist aber auch, daf
dieses Anliegen, wie zu Beginn angedeutet, in erster Linie eine sehr persodnliche
Frage unserer Beziehung, unserer Liebe zur Bibel, zum Wort Gottes des Alten Te-
stamentes ist. — Zu iiberlegen bleibt, wie sinnvoll und fruchtbar schrittweise mit
dem Einbau des Alten Testamentes in die Verkiindigung begonnen werden kann.
Erste sachliche Voraussetzung ist ein Grundwissen bzw. die stindige Erweiterung
dieses Horizontes iiber Geschichte, Einleitungsfragen und Theologie des Alten
Testamentes im Zusammenhang mit regelmégBiger personlicher Lektiire der gan-
zen Bibel.?? Auch gediegene Fortbildung auf diozesaner Ebene ist hier zu nennen,
bei der sich die Verantwortlichen bewufit sein sollten, daf auf weite Sicht ein ver-
tieftes Quellenstudium, vor allem der Schrift, nachhaltiger Friichte tragen wird,
als wenn man sich nur von den augenblicklichen Tagesfragen die Themen diktie-
ren 1afit. Der Bezug zur Gegenwart wird sich oft ganz iiberraschend von sachli-
cher Arbeit her ergeben.

Als giinstige Zeitpunkte fiir Predigten zu alttestamentlichen Texten bieten sich
vom Kirchenjahr her in besonderer Weise entweder der Advent oder die Fasten-
zeit. Vorbereitende, aufschlieBende Impulse kénnten Bibelkreise und Bibelaus-

21 Seebafi, H., Der Gott der ganzen Bibel, 212f.
#* Vgl. die Literaturhinweise am SchluB sowie auch die Zeitschriften des Katholischen Bibelwerkes,
.,Bibel heute” und ,,Bibel und Kirche” sowie ,,Bibel und Liturgie”” des OUKB.
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stellungen?® geben, ebenso biblisch-alttestamentliche Besinnungstage fiir Mitar-
beiter. — Beginnen wird man am giinstigsten mit einigen wenigen ausgewdahlten
Perikopen eines alttestamentlichen Buches oder eines kleinen Themenkreises wie
z. B.:
— Messianische Texte des AT (Advent)
— Texte der Osternacht (Fastenzeit)
— Gestalten des AT: Abrahamszyklus—Jakobszyklus—Josefsgeschichte— Mose—Prophetische Gestal-
ten: Elija — Jesaja — Jeremia . . . Frauengestalten des AT
— Psalmen als Schule des Gebetes
— Predigtreihen: Biblische Urgeschichte — Gen 1-11: Welt und Mensch vor Gott
- Die Zehn Gebote . . .
Der Informationshintergrund fiir eine Perikope, ein atl. Buch oder eine Themen-
reihe (Einleitungsfragen, Theologie) kénnte in Bibelkreisen (Predigtkreisen) erar-
beitet oder auch von biblisch interessierten Mitbriidern und Mitarbeitern in De-
kanatskonferenzen als Anregung und Hilfe dargeboten werden. In dhnlicher
Weise sollten in Zukunft auch durch gegenseitigen Austausch alt.-biblische Ein-
kehrtage, vor allem auch erarbeitete Predigtreihen, fiir den grofieren Kreis eines
Dekanates fruchtbar gemacht werden.
Esist hoch an der Zeit, die in der kirchlichen Praxis noch vielfach fixierte Rolle des
Alten Testamentes als eines Erzdhlbuches fiir die Unterstufe des Religionsunter-
richtes oder auch die seit Markion (2. Jh. n. Chr.) immer wieder auftauchende
klischeehafte Gegeniiberstellung zum Neuen Testament endgiiltig aufzubrechen
und zu iiberwinden und seinen Reichtum fiir die Verkiindigung an die Erwach-
senen zu erschliefen. Eine vertiefte Begegnung mit seiner Botschaft eréffnet nicht
nur den weithin verlorenen Zugang zu unserem reichen kulturellen Erbe, das
entscheidend von Sprache und Bildwelt des AT geprégt war. Verkiindigung und
Kenntnis der alttestamentlichen Bibel ist iiber ihre Botschaft vom Geheimnis Got-
tes und des Menschen hinaus gerade fiir uns Christen notwendige Erinnerung an
tragende, bleibende Wurzeln und Fundamente von Judentum und Christentum
(vgl. R6m 11,17f.), damit auch Weg zu einer neuen Begegnung von diesem Ur-
sprung her.
So mochten diese Anregungen zur Verkiindigung des Alten Testaments Max
Hollnsteiner dankbar griifen, der mir die Sprache dieses Buches zum erstenmal
erschlossen hat.

23 Das Osterreichische Katholische Bibelwerk, Klosterneuburg, vor allem die Didzesanstellen und
-verantwortlichen fiir das Bibelapostolat stehen dabei mit Rat und Tat zur Verfiigung.
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FRANZ D. HUBMANN

Stationen einer Berufung

Die ,,Konfessionen” Jeremias — eine Gesamtschau

Die folgenden Ausfiihrungen sind Ergebnis einer langen Auseinandersetzung mit diesen be-
rithmten Texten. Der Leser wird daher gebeten, ebenfalls stindig den Text vor Augen zu ha-
ben. Detailfragen sind in Kleindruck gesetzt — man kann ihn ev. auch iiberspringen.

Das Jeremiabuch - einst und heute

Bis vor nicht allzulanger Zeit galt das Jeremiabuch als jene Prophetenschrift, die
uns am meisten vom Leben dieses Kiinders des Gotteswortes berichtet. Nicht nur
die sogenannte ,,Baruchschrift”’ (im wesentlichen Jer Kap. 36-45), die vom leid-
vollen Geschick des Propheten in den letzten Jahren des Kénigreiches Juda und
kurz danach erzihlt, sondern daneben vor allem die verstreuten Selbstzeugnisse,
vornehmlich die ,, Konfessionen”, in denen Jeremia selbst iiber die Last seines
Auftrags klagt, hat man zu einem lebendigen Bild dieses Mannes zusammenge-
fligt. Man meinte hinter diesen Zeugnissen einen sensiblen Menschen entdecken
zu kénnen, der mehr als alle Propheten vor ihm sein eigenes Empfinden mit der
Botschaft verband, der in seinem Beruf ein Uberma8 an Verfolgung und Leid er-
dulden und in seinen Angsten und Zweifeln manch harte Antwort Gottes hin-
nehmen mufite. Daf er sich schliefSlich nicht scheute, seine Zwiesprache mit Gott
aufzuzeichnen und der Nachwelt weiterzugeben, deutete man als seelische
Grofe und schitzte daher diese singulidren ,,Bekenntnisse” als besondere Kost-
barkeit, da sie in einzigartiger Weise die menschliche Seite des prophetischen
Dienstes aufdeckten.

Inletzter Zeitist dieses vertraute Bild Jeremias langsam zerbrochen. Die Kritik hat
sowohl der ,,Baruchschrift”” als auch den ,,Konfessionen’ den Ruf genommen,
fiir das Leben bzw. fiir das Verstindnis des historischen Jeremia viel beitragen zu
kénnen. In den , Konfessionen” sei es vor allem der Mangel an konkreten An-
haltspunkten, die Formelhaftigkeit der Sprache, die sie als Gebete erscheinen lie-
Ben, die ebensogut im Psalter stehen und jedem anderen von Feinden Angefoch-
tenen als Ausdruck seiner Not dienen konnten. Deshalb meinen neuere Ausle-
ger, daB sie von spéteren Bearbeitern Jeremia blof in den Mund gelegt seien, ein
exemplarisches Bild des Prophetenleidens entwiirfen und im Grunde nur die
Néte der exilisch-nachexilischen Gemeinde spiegelten. Die breite Tradition vom
Leiden dieses Mannes sei Anlafl gewesen, ihn als Inbegriff eines ,,leidenden Ge-
rechten” zu wihlen und sich an seinem Schicksal aufzurichten.

Es sind ernstzunehmende Einwiénde, die die Kritik gegen eine iibertrieben psy-
chologisierende Auslegung dieser Texte vorgebracht hat. Die Ahnlichkeit mit den
.Klageliedern” des Psalters ist nicht zu leugnen, die Funktion ,, privater’” Gebete
im Rahmen der verkiindeten Gottesbotschaft schwer erklérlich und manche der
darin angesprochenen Probleme — etwa das ,,Gliick der Gottlosen’’ (12,1ff.) —
scheinen weder in die Zeit noch in das Leben Jeremias zu passen. Ist also die Zeit
gekommen, Abschied zu nehmen vom Vorbild eines , leidtragenden Verkiin-
ders”, der es wagt, sowohl seinen Beruf als auch die Treue des Berufenden in
Frage zu stellen?
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Bei aller Hochschitzung der kritischen Arbeit, die bisher an diesen Texten gelei-
stet wurde, sind doch zwei auffallende Mingel in der gegenwiértigen Diskussion
zu bemerken. Zum einen fillt auf, daf man wohl mit Hilfe von ausgedehnten
Vergleichen ,,Form” und ,,Ort” der Gebete problematisiert und vom Leben Je-
remias weg in spitere Generationen verlagern zu miissen meint, daneben aber
vertraute und scheinbar gesicherte Ergebnisse fritherer Forschung kritiklos iiber-
nimmt, ja gar noch weiter ausbaut, obwohl sie nicht mehr in das neue Konzept

passen.
Das m. E. berithmteste Beispiel ist wohl der Text von 20,7 ff. Hier soll V.7 ,,Du hast mich ,ver-
fiihrt’ . . .” die geradezu , blasphemischste Anklage” enthalten, weil beim Wort ,,verfithren” sexu-

elle Untertdne mitgehort werden miiBten. Diese erst in unserem Jahrhundert erfundene exegetische
,.Geschmacklosigkeit” hilt sich auch dann mit Hartnickigkeit in der Literatur, wenn der Text spéte-
ren Generationen zugeschrieben wird. Die wenigen Exegeten, die bisher gegen diese Deutung zu
Felde gezogen sind —allen voran G. Quell -, haben soweit kaum Erfolg gehabt. Den Abschnitt 20,7-9
(nach manchen gar 20,7-12[13]) versteht man gern - nun hauptsachlich wegen der genannten Deu-
tung von V.7!-als, bitterste Klage”’, obwohl der Text kein entsprechendes Element enthilt, der Beter
sich weder gegen die gezeichneten Umstinde auflehnt, noch auch eine Anderung derselben erbittet.
Kein Wunder, daf man unter dieser Voraussetzung mit dem Zuversicht ausstrahlenden Stiick
20,10ff. weniger anzufangen weiB, es als eigenen Teil betrachtet (so leider auch die neue liturgische
Leseordnung!) und damit das wohlgefiigte Gebet in einen Torso verwandelt.

Zum anderen ist festzustellen, daf wohl die Berithrungspunkte mit den Psalmen
mit Beharrlichkeit studiert werden; die Beziehungen der ,, Konfessionen” unter-
einander, der Sinn ihrer Abfolge und die Gesamtaussage dieser einzigartigen
Texte, aus der moglicherweise bedeutsame theologische Schliisse zu ziehen sind,
erhalten jedoch wenig Aufmerksamkeit. Sie darauf noch zu richten, erscheintin
der gegenwirtigen Forschungslage eher antiquiert. Dennoch soll in den folgen-
den Ausfithrungen dieser Blickwinkel den Mittelpunkt bilden, weil beim sorgfl-
tigen Abhorchen der Texte sich eine Gesamtlinie abzuzeichnen scheint, die viel
zum Verstindnis der Jeremiaiiberlieferung insgesamt und auch zum allzeit be-
deutsamen Problem der Berufung beitragen konnte.

Ein erster Zugang zu den Texten

Uber die Anzahl der Texte, die zu den ,,Konfessionen’’ zu rechnen sind, besteht
in der Forschung eine ziemlich einhellige Meinung; es sind das folgende Stellen:
Jer 11,18-23; 12,1-6; 15,10-21; 17,14-18; 18,18-23; 20,7-13 und 20,14-18. Disku-
tiert wird in einzelnen Fillen nur die genaue Abgrenzung oder eine weitere Un-
terteilung. Auch dariiber, daf es sich um beispiellose Texte in der prophetischen
Literatur handelt, herrscht weitgehende Einmiitigkeit. Liest man nun diese Texte
hintereinander, so ist nicht zu iibersehen, dafl zwar die Mehrzahl an Jahwe adres-
siert ist, sie also Gebete sind, 15,10 und 20,14-18 aber nicht und daher ein wenig
anders gesehen sein wollen. Auflerdem fillt sofort ins Auge, dafd nur auf die er-
sten drei Gebete eine Antwort Gottes erfolgt, auf die letzten jedoch nicht mehr.
Das ist ein Umstand, der schon schwerer ins Gewicht fallt und einer Erkldrung
bedarf. Man kann die Frage etwa so stellen: Schweigt Jahwe, weil er sich zuriick-
zieht bzw. Jeremia immer mehr von ihm abriickt, oder fithren die Antworten zu
einem Punkt, nach dem es keiner weiteren mehr bedarf? Welche Losung niher
liegt, muf den Texten selbst entnommen werden. Es kann jedoch kein Zweifel
sein, daf in der Antwort auf diese Frage eine grundsitzliche Entscheidung tiber
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den Sinn der,, Konfessionen’ fillt und in der Tat ist es so, daf? sich hier unter an-
derem auch die Erkldrungen scheiden.

Weiters kann auch der Leser einer Bibeliibersetzung miihelos beobachten, dafs
sich in diesen Gebeten etliche ,,Dubletten’” im Ausmaf von ein bis zwei Versen
finden — es sind dies im wesentlichen folgende Verse: 11,20 = 20,12; 15,13-14 =
17,3-4; 15,20 = 1,18; 20,10a = Ps 31,14a, daneben gébe es noch einige kleinere
Ubereinstimmungen. Die ldngste der ,,Dubletten”, 15,1314, ist in den allermei-
sten Bibelausgaben entweder im Text selbst eingeklammert oder/und in den An-
merkungen als ,, Ergdnzung” bzw. gar als ,stérender Einschub’ deklariert. Wie
immer man zu diesem Urteil steht, Tatsache bleibt, dafs offenbar mit einer nach-
traglichen Erweiterung der Texte zu rechnen ist und die ,,Dubletten” ein Signal
dafiir sind.

Liest man die Texte noch aufmerksamer, so findet man neben diesen weitgehend
wortlichen Wiederholungen auch da und dort Doppelungen in der Aussage, die
sich z. T. inhaltlich widersprechen.

Ein Beispiel dafiir findet sich gleich im ersten Text 11,18-23. Nach V.18f. planen die Gegner heimlich
einen Anschlag auf Jeremias Leben, Jahwe aber verhindertihn, indem er seinem Propheten die Augen
offnet; nach V.21 aber greifen die nun konkret genannten Gegner Jeremia offen an, drohen jedoch nur
mit dem Tod. Streng genommen kann es sich also nicht um dieselbe Aktion handeln, obwohl der Text
es nahelegen mochte.

Etwas anders liegt die Sache bei 12,5f.; wihrend V.5 in Form von Gleichnisfragen generell auf noch
schwierigere Verhiltnisse vorausweist, zeigt V.6 eine solche konkret auf. Man kann daher berechtig-
terweise fragen, ob diese Einengung auf einen speziellen Fall den viel allgemeineren Fragen von V.5
nicht einiges von ihrer urspriinglichen Schirfe nimmt.

Wieder ein anderer Fall ist der Schluf der Gebetein 20,13. Schon durch die Formulierung gibt er zu er-
kennen, daB er auf den erfolgreichen Abschluf der Auseinandersetzungen zuriickblickt und zum Lob
Gottes fiir die schon geschehene Rettung des Bedringten auffordert. Die Form der Riickschau und die
Nennung des Beters in 3. Person kennzeichnen diesen Vers als spéter nachgetragenes Resiimee.
Damit sind die offensichtlichsten Fille von Ungereimtheiten genannt. Daneben mag man aber auch
zwischen 18,21-22a und 18,23b einen Widerspruch entdecken. Ist hier nicht die Bitte um Strafe fiir die
Gegner doppelt gestellt und dazu in sehr unterschiedlichem Maf? Ja, das Ausmaf der erbetenen
Strafe ist im ersten Fall so ungeheuer, daf es in keinem Verhiltnis zum angetanen Unrecht zu stehen
und von purer ,,Rachsucht” getragen erscheint. Dieser Umstand hat viel dazu beigetragen, da man
Jeremia eine deutlich unter dem christlichen Niveau stehende Gesinnung zuschrieb. Auferdem bot
sich hier die Gelegenheit, iiber die Leidenschaftlichkeit des Propheten lange Betrachtungen anzustel-
len. Bei der Behandlung des Textes wird jedoch gezeigt werden, daf diese Sichtweise mit einem Mif-
verstindnis des Textes zusammenhéngt.

Aus den bisherigen Beobachtungen kann man schliefen, daf die Gebete Jeremias
eine Bearbeitung erfahren haben, die einerseits vorgegebenes Material wieder-
verwendet, andererseits aber eigenstidndig einzelne Aussagen der Texte weiter-
fithrt, verdeutlicht oder einengt. Die Bearbeitung gibt sich also sehr deutlich als
solche zu erkennen, daher besteht kein Anla}, den verbleibenden Grundbestand
noch weiter zu zerstiickeln.

Die zusammenhédngende Lektiire der Texte a6t auch erkennen, daf die Texte un-
tereinander wie auch zu ihrem jeweiligen Kontext hin mannigfache Verbin-
dungslinien aufweisen, sei es in thematischer Hinsicht oder durch Wiederauf-
nahme von Stichwortern.

Dazu nur einige Beispiele. Gleichsam einen roten Faden bilden die Ausdriicke fiir ,,strei-
ten/ Streit/ Widersacher” (rjb/jrbj) (11,20; 12,1; 15,10; 18,19; 20,12 — auch ,,rabim** in 20,10?). Des wei-
teren ist zu verweisen auf ,,Wort (Jahwes)” (15,16; 17,15; 18,18; 20,8), , kennen/wissen” (jd)

(11,18.19; 12,3; 15,14.15; 17,16; 18,23), das Wortfeld fiir ,,schimen/Schande’ (15,15; 17,18; 20,8.10)
u. a. Daneben gibt es zwischen einzelnen Texten noch besondere Verbindungen wie etwa zwischen
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11,18-23 und 12,1-6 durch ,,Schaf” (11,19; 12,3), ,,schlachten’ (tbh) (11,19; 12,3), ,,Herz/Nieren"
(Ib/kljwt) (11,20; 12,2.3), ,,gerecht” (sdq) (11,20; 12,1) und zwischen 15,15-21 und 17,14-18 durch
,.bosartig” (‘'ng) (15,18;17,16), ,,heilen” (rp’) (15,18; 17,14), ,,(aus dem Mund) hervorgehen" (js / mws)
(15,19; 17,16), ,, helfen” (j3°) (15,20; 17,14), sowie durch die Bezeichnung der Gegner als ,,meine Ver-
folger” (rdpj) (15,15; 17,18). Nicht alle Beziehungslinien haben dabei gleiches Gewicht und nicht im-
mer sind die Begriffe im selben Sinn verwendet, aber die Tatsache der Verkniipfung a8t sich nicht
leugnen.

Die Einbindung in den Kontext erfolgt bei 11,18 ff. durch das Bild vom ,,Baum” (11,16; 11,19) sowie
durch,,pflanzen” (nt%) (11,17; 12,2), ,,Frucht (prj) (11,16; 12,2). Den Ubergang von 12,6 zu 12,7 bildet
das Stichwort ,,Haus" (bjt). Die Stichworter ,,Mutter” (‘m) und ,,gebaren” (jld) rahmen neben ande-
ren die ,,Konfession” von Kap. 15 (vgl. 15,8.9.10; 16,3), dazu kommt das Thema der Absonderung
(15,10.17; 16,8). 18,18 kniipft mit ,,sie sagen” und ,,Pline schmieden” (h§b mh3bwt) augenscheinlich
an 18,11f. an und die Umnennung von Paschhur zu ,,Grauen ringsum’’ (mgwr msbjb) (20,3) weist
u. a. auf 20,10 voraus, wihrend das Stichwort ,, Tag” (jwm) (20,7.8) in 20,14.18 aufgenommen ist.
Diese wenigen Hinweise miissen hier geniigen.

Fiir unsere Untersuchung ergibt sich aus diesen Beobachtungen eine doppelte
Fragestellung: Auf der einen Seite wird man priifen miissen, ob den Beziehungen
der ,,Konfessionen’” untereinander auch ein inhaltlicher Ablauf entspricht, zum
anderen notigt die Verbindung mit dem Kontext zu fragen, ob dahinter eine Ab-
sicht zu entdecken ist. Im folgenden Versuch einer Antwort auf diese Fragen
konnen freilich nur Grundziige aufgezeigt werden, wobei das Schwergewicht auf
den Texten ruhen soll.

Die Stationen

a) Der Konflikt bricht auf — Feinde von auflen: 11,18-23

Mit einer auffélligen Formulierung, die Jahwe zundchst nur in 3. Person nennt,
setzt dieser Text ein, wechselt aber im selben Vers noch iiber zur Anrede: ,,Der
Herr lief es mich wissen, und so wuflte ich es; damals lieest du mich ihr Treiben
durchschauen” (V.18). Was immer die Griinde fiir diese seltsame Erdffnung sein
mdgen, eines bringt sie mit aller Deutlichkeit zum Ausdruck: erst auf eine Initia-
tive Jahwes hin wird Jeremia auf ein ,, Treiben” anderer aufmerksam, das nach
V.19in gefdhrlicher Weise gegen sein Leben gerichtetist. Er selbst hatte sich ,, wie
ein Lamm, das zum Schlachten gefiihrt wird”, in volliger Arglosigkeit befunden.
Diese Erdffnung deutet somit eine fiir Jeremia vollig neue Situation an, die es vor-
her fiir ihn nicht gegeben hat; d. h., die ,, Konfessionen” und zugleich damit die
fiir sie zentrale Auseinandersetzung mit Gegnern beginnen mit 11,18. Liest man
die vorausgehenden Kapitel, so findet man in der Tat vorher keinen Hinweis auf
Streitigkeiten mit Gegnern, wihrend sie von hier an bis Kap. 44 immer wieder
begegnen. Die in Gebete gekleidete Reaktion Jeremias auf solche Angriffe endet
aber schon mit 20,7-13, so daf also mit 11,18 und 20,13 ein deutlicher Rahmen um
die ,,Konfessionen’” erkennbar wird. Das festzuhalten ist schon einmal sehr
wichtig, weil damit Anfang und Ende bereits in den Blick treten.

Die Plane der Gegner, die in V.19 zitiert werden, laufen in eindeutiger Steigerung
auf die vollige Vernichtung des Propheten hinaus, ohne daf ein Grund fiir dieses
Vorgehen genannt wiirde. Erst V.21 gibt sich dann deutlicher, aber nicht ohne
gewissen Widerspruch zu V.19, wie bereits oben gezeigt. Ausdrucksweise und
theologischer Hintergrund weisen zudem V.21 als spitere Zufiigung aus, den-
noch wird man annehmen diirfen, daf§ der dort angegebene Grund zur Verfol-
gung, namlich die prophetische Titigkeit Jeremias, auf V.19 zuriickzubeziehen
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ist. Auf diese neue und hochst bedrohliche Situation reagiert Jeremia mit einem
Bekenntnis von ungetriibter Zuversicht in Jahwes Beistand (V.20). Jahwe ist ein
..gerechter Richter”, ihm bleibt selbst das Innerste des Menschen nicht verborgen
(V.20a). Wenn Jeremia ihm seine ,,Sache” (rjb) anvertraut, darf er auch hoffen,
daf er sich ihrer annimmt und das Unrecht vergelten wird (V.20b). So zeichnet
also dieses erste Gebet einen Jeremia, der in vollem Vertrauen auf die Gerechtig-
keit Jahwes der beginnenden Auseinandersetzung entgegensieht.

Die folgende Antwort Jahwes, deren urspriinglicher Teil also in V.22-23 zu finden
ist, bestdtigt dieses Vertrauen. Jahwe kiindigt tatsichlich eine Bestrafung an, aber
sie ist iberraschend weit gespannt. Nicht nur ,,sie”, sondern auch die ,,Jung-
mannschaft’” sowie ,,ihre S6hne” und ,,ihre Tochter” sind einbezogen in das
Strafgericht, das sich im Kriegsgeschehen durch ,,Schwert” und ,,Hungersnot”
vollziehen werde (V.22). Wenn aber ein so universales Gericht die ,Antwort’ ist,
dann mufs es in dem Konflikt zwischen Jeremia und den Gegnern um mehr als
blof personliche Feindschaft gehen. Der Grund, warum man Jeremia beseitigen
will, mufs grundsétzlicher Natur sein und mit der Allgemeinheit zu tun haben;
nur unter diesem Gesichtspunkt ist eine solche Antwort sinnvoll. Das bedeutet
aber dann, daf die Gegner offenbar mit dem Propheten das aus der Welt schaffen
wollen, was Jahwe in seiner Antwort erneut bestitigt, namlich die Botschaft eines
allgemeinen Gerichts — ein dhnlich gelagerter Fall ist wohl die Vernichtung der
Buchrolle durch Kénig Jojakim, Kap. 36. Ohne einen solchen Hintergrund ent-
behrt die Gottesantwort jeder Logik.

So fillt also vom Zusammenhang her bedeutsames Licht auf die so sparsam ge-
schilderte Aktion der Gegner. Zugleich aber erhdlt damit auch die Fiirsorge Jah-
wes fiir Jeremia (V.18) besonderes Gewicht. Wenn namlich Jahwe den Propheten
warnt und so das Verbrechen verhindert, dann handelt er nicht blof8 als , Privatde-
tektiv’ Jeremias, sondern letztlich ,,wacht er tiber sein Wort” (vgl. 1,12 u. 6.) und
damit zugleich iiber dessen Kiinder!

Schon der erste Text handelt also von einem sehr grundsitzlichen und theologi-
schen Konflikt, der weit tiber die , private Sphiare’ hinausgeht. Thn als spétere ,,In-
terpretation”, als Ausdruck der Gemeindendte im Exil u. d. sehen zu wollen, hat
keinen Sinn. Die in V.21 geschehene Bearbeitung beweist vielmehr, dafs man den
Angriff der Gegner tatsdchlich als Angriff auf das prophetische Wort aus dem
Munde Jeremias verstand. Warum man aber die ,,Madnner von Anatot”” zu den
konkreten Gegnern machte, obwohl das Jeremiabuch sonst nichts von einem ge-
triibten Verhiltnis des Propheten zu seinem Heimatort zu wissen scheint, bleibt
vorldufig als Frage zuriickgestellt.

b) Gottes verborgene Gerechtigkeit: 12,1-5

War die Gerechtigkeit Jahwes in 11,20 fiir Jeremia noch untriiglicher Halt in sei-
nem Streit (rjb) mit den Gegnern, so merkt man in diesem néchsten Gebet eine
deutliche Verinderung. Wohl soll die ,Gerechtigkeit’ Jahwes noch generell aufser
Frage bleiben (V.1a), dennoch findet sich Jeremia gedridngt, nun seinerseits einen
Streit (‘'rjb) mit Jahwe iiber Erscheinungsformen seines gerechten Handelns zu
beginnen. In zwei Fragen (V.1b-2 und V.4) breitet er ,,Fille” (m3ptjm) vor Jahwe
aus, die nach seinem Dafiirhalten mit der Gerechtigkeit Jahwes nicht zu vereinba-
ren sind. Der erste betrifft das offensichtliche Wohlergehen von Menschen, die
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nach Ansicht Jeremias ,, Frevler” (r§jm) und ,, Abtriinnige” (bgdj bgd) sind und
keineswegs den Erfolg eines Gerechten verdienen. Dieser nur soll nach atl. Vor-
stellung ,,blithen wie eine Palme” (Ps 92,13), , Frucht bringen” (Jer 17,8, Ps 1,3
u. 8.), und nicht die Frevler. Mit der Verwendung der gewohnten Bildersprache
in V.2 verschirft Jeremia also das Paradox dieses Gliicks, und wenn er schon die
Doppelbodigkeit der Existenz dieser Leute durchschaut, deren ,,Mund” Jahwe
nur ,,nahe’ ist, nichtaber ,,ihrem Herzen’” (V.2b), umso weniger diirfte es Jahwe,
dem ,Herzenspriifer’ (11,20, 17,10), entgehen! So miindet diese Frage unmerklich
in einen gewissen Vorwurf gegen Jahwe, der ja diese , Frevler” selbst vor Zeiten
,.gepflanzt” hat und sie nun auch noch weiter ,gedeihen’ 1a8t (V.2a). Aber damit
noch nicht genug; in V.3 bringt sich Jeremia selbst in diese Sachlage ein. Gegen-
tiber den beschriebenen Frevlern meint er zuversichtlich, in einer ,Priifung’ durch
Jahwe voll bestehen zu kénnen. Damit er6ffnet sich eine weitere Seite in dem Pa-
radox: das Wohlergehen der anderen in ihrer Falschheit diskreditiert den Redli-
chen und schafft so eine — zumindest fiir Jeremia auch subjektiv empfindlich
spiirbare — Situation der Ungerechtigkeit. Diese wird umso stirker empfunden, je
ndher die beiden Parteien einander sind. Nun ist zwar von den Aussagen in
V.1b-2 her iiber die Identitdt der , Frevler”” genausowenig auszumachen wie bei
11,18ff., aber man wird abwarten miissen, ob nicht von spiteren Texten her mehr
Licht auf sie fallt. Jedenfalls ist verstdndlich, daf Jeremia diese Ungerechtigkeit
beseitigt sehen mochte und daher um gerechte Vergeltung bittet. Jahwe moge
diese Frevler doch ,,aussondern wie Schafe zum Schlachten” (V.3b).

Die zweite Frage pafit nach Meinung vieler Ausleger nicht in den Zusammen-
hang. V. 4 rede von einer ,,Diirrekatastrophe”, die — alle Menschen gleich tref-
fend — nichts mit der Frage nach dem Gliick der Frevler zu tun habe. Héchstens
derletzte Teil: ,,Denn sie denken . . .” konne urspriinglich sein. Die vorgebrach-
ten Griinde vermdgen nicht zu {iberzeugen, sie verfehlen die Bildersprache der
Frage. Geht man namlich von der Begriindung mit dem Zitat der Leute: ,,Er sieht
unsere Zukunft nicht” aus, so merkt man bald, daf Jeremia mit dieser Frage das
gerechte Walten Jahwes noch umfassender angreift. Wenn die Leute ndmlich
ohne Schaden zu nehmen die zwischen Mensch und Natur gesetzte Ordnung
durch ihre Bosheit stéren kénnen, muf3 die Frage auftauchen, ob es wohl einen
betroffenen ,,Ordner” dahinter gibt und ,,wie lange’ er noch zuschauen wolle.
Solange jedenfalls keine Reaktion erfolgt, sind die, die da sagen: , Er sieht
nicht . . .” im Recht! Damit verlagert Jeremia das Problem der gerechten Vergel-
tung auf eine allgemeinere Ebene. Nicht nur der ihn selbst stérker betreffende Be-
reich der erfolgreichen Frevler wird ihm zur Frage nach der ,,Gerechtigkeit”,
sondern auch der der Weltordnung. Woran soll er noch erkennen, dafl Jahwe ge-
gen Verletzungen der Ordnung auftreten wird? Wenn er das bezweifeln mug,
wie soll er dann an die Gerichtsankiindigung von 11,21f. glauben? Ist er zudem
der Bote dieses Gerichts, woher soll er dann eine Sicherheit fiir seine Botschaft
nehmen?

Die Zuversicht, die im ersten Gebet zu verzeichnen war, erscheint nun schwer er-
schiittert, die Unsicherheit steigert sich von Frage zu Frage, kann aber nicht in ei-
ner Anklage enden, weil die eroffnende Anrede: ,,Du bleibstim Recht, Herr . . .”
(V.1a) diesen Schritt von vornherein ausschlieft (- anders spater 15,18!).

V.5 setzt fort mit zwei gleichnishaften Fragen, die nur als Antwort Jahwes gedeu-
tet werden konnen, obwohl eine diesbeziigliche Einleitung fehlt. Sie setzen je-
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weils einen leichteren Fall als Ausgangspunkt und fragen dann, wie sich der An-
geredete unter wesentlich verdnderten Umstdnden verhalten wolle. Schon dar-
aus wird deutlich, daf8 der vorher Fragende nun selbst zum Befragten geworden ist
und daf sich die Gegenfragen offenbar auf die vorher gestellten Fragen beziehen.
Wenn die erste (V.5a) von einem ,, Wettlauf’ redet, so deutet sie tatsichlich — wie
oben auch vermutet — den Problemkreis von V.1-3 als ,,Konkurrenz’ zwischen
den ,erfolgreichen Lippenbekennern’ und dem ,bis ins Innerste’ redlichen Jere-
mia. Uberraschend ist jedoch, daf sie die momentane Situation als ,Wettlauf mit
Fufigingern’ herabspielt, weil die Uberlegenheit ganz auf Seite Jeremias sein
miifste. Wenn er aber unter diesen Umstdnden schon zu unterliegen drohe, wie
soll er eine tatsdchliche Konkurrenz, einen , Wettlauf mit Pferden’, aushalten? So
fordert schon die erste Gegenfrage Jeremia eindringlich auf, die Sachlage unter
ganz anderen Kréfteverhiltnissen zu bedenken. Nicht anders verhilt es sich bei
der zweiten Gegenfrage (V.5b). In einem ,, friedlichen Land”, unter geordneten
Zustdnden ist es keine Schwierigkeit, an eine Ordnung und an einen um sie be-
sorgten Sachwalter zu glauben. Demgegeniiber mug sich Jeremia die Frage gefal-
len lassen, wie er sich dann verhalte und entscheide, wenn die dufieren Kriterien
wegfielen und kein Riickschlufs mehr moglich sei. Einen solchen Bereich meint
offenbar das ,,Dickicht des Jordan”.

Der gemeinsame Zug in der Antwort ist also der, daff Jahwe die Sachfragen {iber
sein Walten in persinliche Fragen an Jeremia umbiegt und dabei Mafistdbe setzt, die
mindestens an, wenn nicht gar iiber der Grenze des menschlich Zumutbaren lie-
gen. Sie verweigern somit eine Erklarung der ,Ungereimtheiten” und fordern statt
dessen, auch dann Vertrauen und Glauben zu bewahren, wenn alle errechenbare
Sicherheit schwindet. Fiir den Propheten bedeutet das freilich, ohne dufiere Absi-
cherung an Jahwe und seiner Botschaft festhalten und selbst ein scheinbar wider-
spriichliches Verhalten Gottes aushalten zu miissen. Ob Jeremia diesen Weg geht
und wohin er ihn letzten Endes fiihrt, konnen uns die ,,Konfessionen’ nur dann
sagen, wenn sie eine zusammenhéngende Reihe sind.

V. 6lenkt unmittelbar zu einer konkret greifbaren, schwierigeren Situation iiber und scheint somit V.5
zu erklidren. Sieht man aber genauer zu, so ergibt sich die Steigerung der Not nur in Verbindung mit
11,21, indem die Bedrohung im Heimatdorf nun auch in das eigene Vaterhaus einsickert. D. h., die
beiden Verse verklammern diese ersten Gebete und fixieren sie auf einen gemeinsamen historischen
Ort. Gehort aber 11,21 zur Bearbeitung, dann wohl auch der zweite Teil der Klammer; iiber ihren Sinn
ist daher erst spiter zu reden.

c) Der Prophet an der Grenze: 15,10-21

Eingangs wurde schon bemerkt, daf die ,,Dublette” 15,13-14 heute allgemein als
Erganzung angesehen wird. Spart man sie also zundchst ebenfalls aus, so bleiben
fiir den ersten Durchgang zwei verschiedene Stiicke: 15,10, eine an die Mutter ge-
richtete Klage iiber die eigene Existenz, und 15, 15-18, ein weiteres Gebet. Beide
Texte weisen eine Antwort Jahwes auf, u. zw. in 15,11-12 und in 15,19-21; die er-
ste davon ist allerdings aufgrund unsicherer Textiiberlieferung heftig umstritten,
der hebriische Text ist dennoch der bessere.

Der zugegebenermafBien schwierige masoretische Text von V.11 wird gewéhnlich im Anfangsteil nach
der griechischen Ubersetzung gelesen und somit das Folgende als Fortsetzung der Klage des Prophe-
ten—nun aber an Jahwe gerichtet— verstanden: ,, Fiirwahr, Herr . . .”. Was folgt, ist dann wieder dem

masoretisch Text entnommen und der Einleitung entsprechend zurechtgebogen; der Text lautet nach
der Einheitsiibersetzung: ,,. . . ich habe dir mit gutem Willen gedient, ich bin fir den Feind bei dir
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eingetreten . . .”. Dieses textkritische Kunststiick wird hier nicht iibernommen, sondern als Uberset-
zung vielmehr vorgeschlagen: ,,Jahwe spricht: ,Wahrlich, ich habe dich gut ausgeriistet (wortlich:
,,zum Guten’’), wahrlich, ich lasse zur Zeit des Unheils und zur Zeit der Bedringnis den Feind auf
dich treffen.” (Die Ubersetzung der Phrase pg®+b+'tentspricht der Parallele in Jes 53,6). V.12:,, Bricht
Eisen, Eisen von Norden und Bronze?" (die Metalle sind in diesem Satz als Subjekt und nicht wie in
der Einheitsiibersetzung als Objekt aufzufassen!).

_ Jeremia beklagt in 15,10 vor seiner Mutter, daf8 sie ihn zur Welt gebracht habe,
weil sie damit nichts Gutes getan habe. Sie habe vielmehr einem Menschen das
Leben geschenkt, der sich mit aller Welt tiberwirft, weil sein Wesenskern der
,,Streit” (rjb) ist. Zu dieser Folgerung kommt er, weil ihm, ohne daf er selbst et-
was dazu tdte, ohne daf er in Geschifte verwickelt wire, die hdufig zu Zank und
Zerwiirfnis fithren, wie das gegenseitige Leihen, alle Menschen mit Verwiin-
schung und Fluch begegnen. So wire es also besser, wenn das Ubel, das er selbst
ist, von allem Anfang an verhindert, er gar nicht geboren worden wire. So kurz
diese Klage auch ist, dennoch laf3t sie ein tiefes MaBS an Verzweiflung erkennen. Sie
stellt einen Menschen vor Augen, der sein Leben nicht lebenswert findet, weil
seine Konstitution als ,,Mann des Streites” ('j$ rjb) jede Beziehung und Gemein-
schaft mit anderen verdirbt und die anderen auf sein Dasein mit ,,Fluch” reagie-
ren laft.

Wiederum erfahren wir keine Details tiber den Konflikt (rjb), in dem Jeremia ,, mit aller Welt zu ste-
hen scheint; nur daB er nicht den tiblichen Grund hat, nicht vom alltidglichen Leben herriihrt, wird
einmal mehr deutlich. In diese Richtung weist auch ein anderes Detail in der Klage, nidmlich der Ver-
weis auf die Geburt. Der jetzige Leser des Jeremiabuches mag mit Rechtim Beklagen der Geburt eine
Art Auflehnung gegen die ,Berufung vom MutterschoB an’ (1,5) empfinden. Ob wir allerdings 1,4-10
fiir Kap. 15 voraussetzen diirfen, ist sehr fraglich, doch @ndert das nichts daran, daf8 die formliche Ab-
sage gegeniiber seiner Existenz immer auch eine Absage gegeniiber der Berufung miteinschliefit,
gleichgiiltig, wann sie erfolgte und ob sie in 1,4-10 vielleicht nur theologisch an den frithest moglichen
Zeitpunkt verlegt ist. Aus diesen Uberlegungen wird einsichtig, warum sich Jahwe von dieser Klage
betroffen fiihlt, darauf antwortet und Jeremia in die Schranken weist.

Auf diese Klage des Propheten antwortet nach dem hebréischen Text Jahwe du-
ferst massiv. Das kommt allein schon darin zum Ausdruck, daf8 die Antwort mit
zwei Schwiiren beginnt, in denen Jahwe keinen Zweifel an dem unverriickbaren
Bestand seines Handelns 148t. Blickt man auf den ersten, so sieht man nach der
vorgeschlagenen Ubersetzung bald, daf8 es um die Ausriistung geht, die Jahwe
seinem Propheten in der Berufung zugesichert hat (vgl. 1,18). Unter eidlicher
Versicherung erkldrt er hier feierlich, daf sie vollig ausreichend sei (Itwb). Mit ihr
hat Jahwe gleichsam der prophetischen Existenz Jeremias seine besondere Pri-
gung verliehen. Was ihr eigentlicher Sinn ist, verrdt der zweite Schwursatz: die
Ausriistung ist im Hinblick auf die Auseinandersetzungen gegeben, an deren
Tatsache ebenfalls nicht zu riitteln ist. Jahwe selbst hat sie als Spezifikum des Auf-
trags von Anfang an mitgesetzt (vgl. 1,19) und wird sie mit Sicherheit auch her-
einbrechen lassen. Mit diesen Schwiiren bestétigt somit Jahwe zwar, dafs Jere-
mias Existenz tatséchlich die eines ,,Streiters” ('j§ rjb) (V.10) sei, doch weist er die
Deutung des Propheten, daf es sich um eine Art,,Geburtsfehler’” handle, streng
zuriick; der,,Mann des Streites” hat seine Wurzeln vielmehr in der spezifischen Be-
rufsbestimmung, die Jahwe selbst festgesetzt hat — unverdnderlich! Aus ihr folgt
das besondere Wesen Jeremias. Daher kann Jahwe die Klage wiederum in die An-
frage an Jeremia umbiegen, ob denn die denkbar stdrkste Befestigung zu iiber-
winden sei: ,Bricht Eisen, gar das beste, von Norden importierte Eisen . . .
(V.12)? Auf diese Frage kann Jeremia der Sache nach nur eine negative Antwort
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geben, da sie aber letztlich ihn selbst meint, bleibt die Antwort hier offen. Jahwe
jedenfalls 1a6t keinen Zweifel daran — das ist der Sinn der Schwursétze ! —, dafi Je-
remia den Weg weiter zu gehen hat, den erihm von Anfang an zugedacht hat und
der nach der Erfahrung des Propheten - eigentlich zur Bestdtigung —immer mehr
Wirklichkeit wird.

Mit 15,15-21 folgt neuerlich ein Gebet, das im Anschluf an 15,10 eine verschirfte
Lebenssituation Jeremias spiegelt. Eine Reihe von Imperativen erdffnet es, die
sich alle zu einer einzigen dringenden Bitte um Rettung aus Feindesnot zusam-
menfiigen. Ein Zdgern Jahwes, eine Moglichkeit, die theologisch durchaus im
Wesen Gottes begriindet ist (vgl. Ex 34,6 u. 6.), konnte Jeremia jetzt gar das Leben
kosten. Aufierdem miisse Jahwe wissen, dafl er seinetwegen in Bedridngnis ist.
Damit klingt schon ein erstes Motiv an, das Jahwe zum Eingreifen bewegen soll,
die folgenden Verse verstirken es noch, da Jeremia beteuert, von sich aus seine
Lage nicht verschuldet zu haben. Anhand von zwei Punkten zeigt er das auf, an
seiner bereitwilligen Aufnahme des ,, Wortes”, das ihm gleichsam zur erquicken-
den ,Speise’ geworden ist (V.16), und an seiner radikalen Absonderung von den
,,Frohlichen”, die ihm der ,Zugriff von Jahwes Hand’ aufnétigt (V.17). Nun
leuchtet zwar ein, daff Jeremias Umgang mit dem ,,Wort”* keinen Zweifel an sei-
ner Treue im prophetischen Dienst lafit, aber die auferlegte ,Einsamkeit’ scheint
nichts beizutragen. Man ist vielmehr versucht, in dem Vers eine Klage tiber das
harte Los eines ,,z6libatdren” Lebens (vgl. 16,1-9) zu sehen. Doch dieses ist hier
nicht im Blick; vielmehr ist zu beachten, daf8 schon im vorhergehenden Text
(15,10) vom Bruch mit der Gemeinschaft die Rede war. Wihrend Jeremia dort tie-
fere Ursachen nur andeutet, indem er ,,weltliche’ ausschlieft, spricht er sie hier
in aller Klarheit aus: es ist die Indienstnahme durch Jahwe (vgl. 15,11-12). Diese
bedeutet die Aufnahme des ,, Wortes"; aber dieses selbe ,,Wort”, das wie Speise
in sein Inneres kommt (V.16), ist zugleich eine Botschaft des ,,Zornes’ (z°m), mit
der Jahwe seinen Boten ,,anfiillt” (V.17). Hier kommt also theologisch gleichsam
der ,Inhalt’ des ,,Mannes des Streites” ('j§ rjb: 15,10) zum Vorschein. Seine Ab-
sonderung von den ,, Fréhlichen” ist eine naturgemédfe Folge! Wenn Jeremia in
V.17 dazu betont, diese Absonderung auch bewuflt vollzogen zu haben, so kann er
vor Jahwe diesen Schritt, der aus der Botschaft notwendig folgt, fiir sich als ein
Mitgehen mit Jahwe aufrechnen. Von einer Klage kann daher keine Rede sein,
vielmehr mufl V.17 als Héhepunkt im Unschuldsaufweis angesehen werden, der
Treue bis zur letzten Konsequenz bedeutet. Als solcher fiihrt er letztlich auch zur
Klage und zur Anklage von V.18. Denn das ,,Wort” als Botschaft vom ,,Zorn”
(z°m) wirkt sich soweit und immer mehr nur in seinem eigenen Leben aus; er
selbst ist davon affiziert wie von einer Krankheit. Daher schreit er zu Jahwe:
,,Warum dauert mein Leiden ewig und ist meine Wunde so bosartig, daf3 sie nicht
heilen will?* (V.18a). Eine Antwort wartet Jeremia aber gar nicht ab; die Aus-
sichtslosigkeit der Situation, das ,,ewige Leiden”, laBt fiir ihn nur einen Schlufl
zu: Jahwe hat ihn betrogen, der ,,Quell des lebendigen Wassers” (2,13) ist fiir ihn
zum ,,versiegenden Bach”, zu ,,unzuverldssigen Wassern” (V.18b) geworden.
Die Treue, die er dem ,,Wort” gegeniiber erwies, erscheint durch die Untreue
Jahwes mibraucht, der Prophet von Gott selbst in die Irre gefiihrt wie in 4,10:
,,Ach, Gebieter und Herr, wahrhaftig, schwer hast du getduscht dieses Volk und
Jerusalem. Du sagtest: Heil werdet ihr finden!, und nun geht uns das Schwert an
die Kehle.”
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So scharf wie die Anklage ist auch die Antwort Jahwes. Schon die fiir Drohworte
iibliche Einleitung weist darauf hin, daf Jeremia in seiner Anklage entschieden zu
weit gegangen ist. Daher verlangt nun Jahwe von ihm eine ,Kehrtwende’, ein Ab-
standnehmen von solch ,gemeinem Reden’, das die Beziehung zerstort. Zugleich
aber ist in dieser Forderung schon das gnéadige Angebot miteingeschlossen, daf8
Jahwe an dieser ,,Umkehr” mitwirken und den Status Jeremias erneuern wolle
(V.19a). Jahwe verbannt also seinen rebellierenden Propheten nicht, sondern hilt
ihm immer noch die Tiir fiir die ,,Umkehr’ offen. Anders aber ist der zweite Teil
von V.19; auch hier wird von einer ,, Wende" gesprochen, doch in eindeutig ge-
botener Richtung: ,,Jene sollen sich dir zuwenden, du aber wende dich ihnen
nicht zu.”

Gewodhnlich versteht man dieses Gebot so, daf sich Jeremia im Reden und Den-
ken nicht dem ,gemeinen Volk’ angleichen diirfe, sondern vielmehr fiir dieses ein
Vorbild sein miisse. Das trifft jedoch kaum den Sinn, da vom ,, Volk” soweit nicht
die Rede war. Daher kommen nur die ,, Fréhlichen” von V.17 als Gegeniiber in
Frage. Unter diesem Aspekt erhidlt das Gebot seine entsprechende Pragnanz,
denn dann gibt hier Jahwe unmifiverstandlich zu erkennen, auf welcher Seite er
steht: nicht auf der der ,,Fréhlichen”, sondern auf der des ,,einsamen’ und von
ihm mit ,,Zorn" angefiillten Jeremia. Ist der Satz so zu verstehen, dann leuchtet
ein, daf sich hinter diesen ,,Fréhlichen”” kaum bloff eine harmlose Runde ver-
birgt, sondern ein Kreis von Menschen, der die gegenwiirtige Lage duflerst positiv
beurteilt, von Jahwe kein Unheil erwartet und somit die Gegenspieler Jeremias
sind. Das Profil der Gegner beginnt also schérfer zu werden, der Konflikt Jere-
mias mitihnen entpuppt sich als eminent theologischer, denn es geht um die Fra-
ge, wer Jahwe auf seiner Seite hat. Jahwe aber entscheidet eindeutig.

Die von Jahwe in Aussicht gestellte Wiederaufnahme in den Dienst steht an-
schliefend in V.20f. nochmals im Blickfeld. In weitgehend wortlicher Uberein-
stimmung mit1,18-19 erneuert hier Jahwe die Berufung mitall ihren Zusagen. Da
damit aber die positive Reaktion Jeremias auf die vorher gestellte Forderung vor-
weggenommen und die strenge Bedingung zugleich entschérft erscheint, wird
man auch diese ,,Dublette” nicht zum urspriinglichen Gebetrechnen kénnen; sie
verstdrkt vielmehr die endgiiltige Linie. Die eigentliche Antwort Jahwes besteht
somit nur aus V.19. Sie ldBt nichts an Klarheit zu wiinschen iibrig, der Weg ist
eindeutig gewiesen und es bedarf keiner weiteren Antwort mehr. Wie Jeremia ihn
geht, werden die weiteren Gebete zeigen.

d) Nur einer kann ,, heilen’’: 17,14-18

Ein stilistisch 11,18 sehr @hnliches Wortspiel eréffnet dieses Gebet und deutet den
Ubergang zu einer neuen Phase des Dienstes an. Jeremia greift darin auf die ange-
botene Mithilfe Jahwes zuriick und bittet als erstes um ,Heilung’ von dieser
,Wunde’, die 15,18 noch Grund zur Anklage war. Die ,, Wende" in der Haltung ist
offenkundig; Jahwe allein ist von jetzt an sein einziger Halt, seine ,,Zuflucht”
(V.17) und sein ,,Lobpreis” (V.14). Auf ihn hin ist er jetzt gdnzlich ausgerichtet.
Diese Hinwendung ist aber gefihrdet durch die dringende Frage der Gegner:
,»Wo bleibt denn das Wort des Herrn? Soll es doch eintreffen!” (V.15). Es ist eine
hohnische Frage, die zugleich die Glaubwiirdigkeit des Boten bestreitet. Dem halt
er zu seiner Verteidigung entgegen, dafl dieses ,,Wort”" nicht seinem eigenen
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Sinnen und Trachten entspringe; Jahwe wisse vielmehr um all seine ,,Auferun-
gen’’ Bescheid (V.16). Damit greift Jeremia deutlich auf 15,19 zuriick und betont,
daf er nichts anderes sein will als ,,Mund Jahwes", aus dem nichts Unrechtes
mehr kommt. Auch die folgenden Bitten sind in ihrer Formulierung ein Echo von
Jahwes Entscheidung: ,,Meine Verfolger sollen zuschanden werden, nicht aber
ich. Sie sollen erschrecken, nicht aber ich” (V.18a). Daf Jeremia so betont darauf
Bezug nimmt, soll nicht blof8 den Bitten eine besondere Kraft und Intensitit ver-
leihen; man mag in ihnen durchaus ein gutes Mafd an Unsicherheit mithoren. Wohl
ist Jahwes Entscheidung schon zugunsten Jeremias gefallen; der konkreten Kon-
fliktsituation fehlt deswegen nicht die Spannung zwischen Zusage und Realitit,
die Jeremia auszuhalten hat. Wenn er am Ende aber doch den ,,Unheilstag’* fiir
die Gegner erbittet (V.18Db), so erscheint das manchem als Rachewunsch, der sich
nicht mit der Verteidigung (V.16) deckt. Dem ist wohl nicht so, denn die Bitte will
nicht mehr, als daf3 diejenigen das Unheil ereilen moge, die es so bestindig leug-
nen und insofern ist sie eine letzte Konsequenz der Bitten um Bestitigung. Im
Rahmen der , Konfessionen’ aber fillt auf, daB Jeremia hier erstmals das kom-
mende Gericht Jahwes aufgreift und — wenn auch in begrenztem Mafs — selbst er-
bittet. Dieser Schritt des Propheten erscheint duBerst bedeutsam, weil das nicht
nur heifst, daf3 er jetzt auch insofern auf die Seite Jahwes tritt, sondern auch fiir
sich diesen Weg anzunehmen beginnt. Das folgende Gebet wird das noch viel
deutlicher zeigen.

e) Es gibt kein Zuriick mehr: 18,18-23

Wihrend die Gegner im vorhergehenden Text von Jeremia nur héhnisch die Er-
filllung der Botschaft einfordern, zeigt dieser eine breiter angelegte Aktion. Ahn-
lich wiein 11,19 ,,schmieden sie Plane’ gegen den Propheten, doch erscheint das
geplante Vorhaben dennoch harmloser. Man will ihn ,, mit seinen eigenen Wor-
ten schlagen . . . (V.18). Wenn das die eigentliche Absichtist und diese allein Je-
remia dazu bringt, bei Jahwe tiber tible Vergeltung zu klagen (V.20) und dafiir um
ein vernichtendes Gericht zu bitten (V.21f.), dann liegt in diesem Text tatsdchlich
etwas schief. Das Problem l6st sich jedoch sehr einfach, wenn man — entspre-
chend der Form der anderen ,,Konfessionen’ — nur das Gebet als eigentiichen Text
betrachtet. Dann aber ergibt sich notwendigerweise, daf} die der einleitenden
Bitte folgende Frage: ,, Wird denn Gutes mit Bésem vergolten?* (V.20a) das ,,Ge-
rede der Widersacher” ist, auf das Jahwe hinhéren moge! Die Frage klingt vor-
dergriindig harmlos allgemein, die man ohne Zégern mit Nein beantworten wird,
sie ist aber in ihrer scheinbaren Harmlosigkeit auch eine vorziigliche ,,Falle” (vgl.
V.22b.20a!). Zu einer solchen wird sie ndmlich fiir Jeremia, wenn die Gegner hin-
ter dem passivischen Verb eigentlich Jahwe als ,, Vergelter” verbergen und im
Klartext meinen: ,Wenn alles ,,gut” (twb) ist, kann Jahwe nie und nimmer drauf
mit ,,Unheil” (r°h) reagieren!” D.h., die Gegner argumentieren — wie Jeremia
noch in 12,1-4! — mit dem Prinzip der ,gerechten Vergeltung’ und behaupten, dafl
nach ihrer Beurteilung der gegenwirtigen Verhiltnisse ein Unheil von seiten
Jahwes theologisch ausgeschlossen ist. Die logische Folge davon ist, dafs Jeremia
mit seiner Unheilsbotschaft ein falscher Prophet sein muf8 und daher nicht tragbar
ist. Damit geht dieser Angriff weit iiber die blof8 h6hnende Frage von 17,15 hin-
aus, denn die Entscheidung tiber ,,wahr” und ,,falsch” scheint theologisch gesi-
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chert. Dtn 18,20 sieht fiir diesen Fall die Todesstrafe vor (vgl. Jer 26,11; 28,16f.
38,4).

Ist das die hinter 18,19-23 liegende Situation, so sind alle Moglichkeiten einer
Verinderung zum Guten verschlossen. Dementsprechend reagiert auch Jeremia:
Jahwe moge daran denken, daB er bisher selbst ,,zum Guten” (ltwb) fiir sein Volk
eingetreten ist und sich dem Zorn Gottes entgegengestemmt hat (V.20b). Die ge-
genwirtige Zuspitzung des Konflikts auf Leben und Tod - in keinem anderen
Text ist so deutlich und so oft davon die Rede! —, die ,,theologisch fundierte” Ab-
lehnung von Jahwes Botschaft, nétigt ihn nunmehr, das Urteil in vollem Umfang
zu erbitten (V.21f.), so wie es Jahwe selbst in 11,21f. schon angekiindigt hatte.
Damit hat Jeremia auch den in 17,18 noch fehlenden Schritt auf die Seite Jahwes
getan. Er bedeutet zugleich, daf er jetzt das letzte ihm verbliebene prophetische
Machtmittel vor Gott, die Fiirbitte, in der Einsicht der Aussichtslosigkeit aufgibt
(vgl. V.20b) und sich ganz der Gerichtsbotschaft Jahwes ergibt. Dies festzuhalten
ist sehr wichtig, weil im jetzigen Aufbau des Jeremiabuches ein dreimaliges, von
Jahwe auferlegtes Verbot der Fiirbitte vorausgeht (7,16; 11,14; 14,11 — simtliche in
der Prosatradition) und noch beim letzten erhebt er dagegen Einspruch zugun-
sten der Allgemeinheit! So haben wir es also in diesem Text keineswegs mit dem
,,schauerlichsten Rachegebet” zu tun, in dem Jeremia — weit unter christlichem
Niveau! — leidenschaftlich wiitend auf ihm angetanes Unrecht reagiert; es ist
vielmehr jenes Stiick, in dem sich Jeremia vollstindig in seine Aufgabe als Un-
heilskiinder ergibt.

f) Das ,,Bekenntnis’’ der Torheit: 20,7-13

Dieses Gebet ist in der Reihe nicht nur das letzte, sondern auch das berithmteste.
Dennoch kann keine Rede davon sein, daf8 die Exegese den Dimensionen dieses
Textes immer auch gerecht wiirde.

Eingangs wurde kurz auf einige Probleme hingewiesen, die die Auslegung wesentlich beeinflussen,
weitere sind jetzt hinzuzufiigen, Dazu gehért u. a. die Frage des urspriinglichen Umfangs des Gebe-
tes. V.13 wurde oben bereits als nachtrigliche Betonung des Endes aufgewiesen. V.12 istals ,,Dublet-
te’” verdichtig und diirfte auch zur Bearbeitung zu rechnen sein, das urspriingliche Gebet umfagt da-
her V.7-11. Jede andere Unterteilung ist sinnlos, weil sie den prazis aufgebauten Gedankengang zer-
stort. V.10a muR auflerdem folgendermafen iibersetzt werden: ,,Ja, ich horte das heuchlerische Ge-
rede der Vielen: ,Grauen ringsum! Auf, laBt uns das verkiinden!’; die Bedeutung ,,anzeigen" ist fiir
das verwendete Verb (ngd,hi.) weder nachweisbar noch im Kontext brauchbar!

Dieses Gebet ist in jeder Hinsicht eine Zusammenfassung des Weges, den Jeremia
mit seinem Gottin den ,, Konfessionen” gegangen ist und es ist zugleich auch das
letzte Stadium im Konflikt mit den Gegnern. Diese beiden Schwerpunkte glie-
dern den Textin V.7-9 und V.10-11. Der erste Teil breitet nochmals aus, was der
bisherige Verlauf der ,, Konfessionen” schon gezeigt hat: Jahwe hat Jeremia alle
,auBeren Sicherheiten’ genommen (12,5), ihn gleichsam festgenagelt an der ihm
bestimmten Berufung (15,11f.) und mit einer Botschaft des Zornes angefiillt
(15,17), die den anderen licherlich (17,15; 20,7b), ja theologisch ausgeschlossen
(18,20) erschien. Er war auf diesem Weg der immer weitergehenden Nachfolge
Jahwes zu einem ,,Narren” geworden (20,7a), bar jeder Vernunftgriinde, ausge-
lacht und verspottet wegen seiner Drohbotschaft (15,15; 20,8). Erist es geworden,
weil Jahwe ihn beredete, (in den Antworten) ihn immer stirker bedrangte (20,7a)
und er darauf einging und {iberwiltigt wurde. Selbst wenn er die Uneinsichtig-
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keit einklagte (12,1-4), indirekt (15,10) oder direkt (15,18) die Gefolgschaft auf-
kiindigen wollte, weil er sich irregefiihrt und mifbraucht wihnte (15,18; 20,9a),
hat Jahwe ihn nicht losgelassen, sondern — wiederum in den Antworten — den
Zugriff seiner Hand (15,17) nur immer mehr verstirkt, aus dem er nicht entkam
(20,7a.9b). All das spiegelt sich offenkundig in 20,7-9 und wird hier von Jeremia
im ,, bekennenden’ Bericht als sein Weg mit Gott und dessen ,, Wort" zusammenge-
fait, der nun ausmiindet in der endgiiltigen ,,confessio”: ,ich kann nicht anders’
(20,9b). Doch ist das kein Schrei der Verzweiflung, sondern das Bekenntnis, daf
er sich ganz und gar der Macht Gottes und seines Wortes habe ergeben miissen,
weil es sich als uniiberwindlich erwiesen habe. Diese erfahrene Macht bedeutet
jetzt zugleich auch eine unerschiitterliche und uniiberbietbare Gewiftheit um das
Wort” in seinem Innern. Jeremia hatte eine solche zunichst ,,auflen’ gesucht
und an greifbaren Anhaltspunkten zu messen versucht (12,1-4), sie selbst zu ,ver-
dienen’ getrachtet (15,16-17). Jahwe hat das alles zerschlagen, dafiir aber immer
stirker die Macht seines Wortes erfahren lassen, ihn gleichsam damit gebrochen
und ganz zu sich ,, bekehrt” (15,19) und durch diese Erfahrung eine vollig andere,
eben,,innere” Gewifheit geschenkt. Damit kommt Jeremia fiir sich zu einem neu-
en, zwar uniiberpriifbaren, aber auch uniiberbietbaren Kriterium der Echtheit
des Wortes. Den anderen ,,draufien” erscheint er so freilich als ,,Narr".

Hat man das erkannt, so wird mit einem Mal deutlich, warum Jeremia beim fol-
genden Angriff der Gegner - sei er auch noch so ausgekliigelt und selbst von
.,Vertrauten” ('n3j $lwmj) lanciert — weder Jahwe um Hilfe angeht, noch um ei-
gene Bestétigung wie in 17,18, oder um Bestrafung der Gegner wie in 17,18b und
18,23b bittet. Selbst der Erweis eigener Unschuld unterbleibt. Die gewonnene
Gewitheit um das ,,Wort” (dbr) entlarvt jede andere Botschaft — und sei es auch
die scheinbar mit ihm iibereinstimmende vom ,,Grauen ringsum’ (vgl. 6,25u.6!)
—als ,, heuchlerisches Gerede” (dbh) (V.10a). Wollen die Gegner ihn damit ,,bett-
ren” und in ihre ,,Gewalt” locken (V.10b), so kommen sie lingst zu spit; Jeremia
ist schon ,,betort” und ,,iiberwiltigt” (20,7a). So rennen die Gegner im letzten
gegen die in Jeremia wirksame Macht Jahwes an. Wer sie wie Jeremia erfahren
hat, weif3 Jahwe ,, wie einen gewaltigen Helden’ (kgbwr °rjs) hinter sich und kann
mit Sicherheit das ,,Straucheln’ (k3l) und ,,Zuschandenwerden’ (bws) der Geg-
ner voraussagen (V.11). So wendet sich seine ,,Schmach”, die er ertragen mufte
als ,Narr Gottes’ (20,7b.8), letztlich zu einem Triumph, wihrend die ,,Schande”
der Gegner zur ,,bestdndig bleibenden” (klmt “wlm) wird (V.11b). Eine Feind-
problematik kann es fiir Jeremia nun nicht mehr geben, denn er ist jetzt uniiber-
windlich wie eine ,,eherne, feste Mauer” (15,20, vgl. 1,18f.) und daher auch end-
giiltig ,,aus der Hand der Bosen’ (15,21; 20,13) befreit.

Der dargelegte Gedankengang des Textes zeigt, daB die nachtrégliche Bearbeitung mit vollem Recht
das Gebet mit einem Aufruf zum Lob Jahwes fiir die Rettung seines Getreuen beschlief3t (20,13). Doch
nicht nur dieser Abschlu, auch die iibrigen Ergdnzungen in Form von ,, Dubletten*’ erweisen sich un-
ter dem Blickwinkel vom Ende her als sorgfiltige Ausformung der ganzen Linie. So ist 20,12 in seiner
Ahnlichkeit mit 11,20 nicht nur eine Klammer um die ganze Reihe der Texte, sondern zugleich auch
geeigneter Ausdruck der wiedergewonnenen Zuversicht. In seiner Verschiedenheit aber deutet er
diese so verklammerte Reihe als die ,, Priifung eines Gerechten' (20,12a). Er, der sich dafiir angeboten
hat (vgl. 12,3a), darf am Ende tatséchlich ,,Gerechter” (sdjq) genannt werden. Auch die Erneuerung
der Berufung, die in 15,20f. urspriinglich zu friih kommt, ist zuriickblickend durchaus am Platz. Sie
sagt zutreffend, daB an der ,,Bekehrung” Jeremias kein Zweifel sein kann. Die globale Ankiindigung

des Kampfes mit dem ganzen ,, Volk (I°m hzh - 1,18 ist differenzierter! -) aber weist an jetziger Stelle
schon voraus auf die 18,20 erkannte generelle Strafwiirdigkeit des Volkes. Mit 15,13-14 wiederum
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sind nicht nur die Folgen des Feindeinbruchs sowohl fiir Jeremia als auch fiir seine Gegner, die Jahwe
ins Exil gehen lassen wird (V.14a - die Wiedergabe in der Einheitsiibersetzung ist textkritisch falsch!),
ausgebreitet; die fiir die Zukunft geltende Ankiindigung ermdglicht dazu den Ubergang zur folgen-
den Klage, da sie die gegenwiirtige Lage des Propheten nicht mildert, sondern ihn vielmehr — wegen
der ,,Langmut” Gottes (V.15) — noch vorher umkommen lassen konnte. Durch die Einsdtze entsteht
somit hier aus den urspriinglich getrennten Stiicken (15,10-12 und 15,15-19) ein Zwiegesprach mit
Jahwe, in dem Jeremia Zug um Zug seiner anfinglichen Berufung zu entrinnen sucht. Ahnliches gilt
fiir 11,18-23 und 12,1-5. Dort schafft die nachgetragene Fixierung des Geschehens auf den Heimatort
eine einheitliche Szene, die sich gemiB Jahwes Ankiindigung (12,5) deutlich steigert. Warum man
aber den Heimatort und seine Bewohner wiihlte, mag wenigstens zwei Griinde haben: Zum einen
diirfte 20,10 ausgewertet sein, da selbst die ,,nichsten Bekannten” als Gegner aufscheinen und Jere-
mia - wie sein Vaterhaus auch (vgl. 12,6) - mit,, heuchlerischem Gerede’ umgeben. Zum anderen soll
wohl mit der Nennung des Heimatortes der Beginn der Auseinandersetzungen schon in die erste Zeit
der prophetischen Wirksamkeit verlegt werden. Dieses letzte Beispiel der Bearbeitung gehort nicht
mehr zu jenen, die ,, Dubletten” verwenden. Dennoch zeigt auch diese Form, daf sie sich eng an vor-
gegebenem Material orientiert. Auch 18,18 — oben als nicht zum Gebet gehorig deklariert - liegt auf
dieser Linie. Zeigte der Angriff der Gegner in V.20a die theologische Ablehnung Jeremias, so formu-
liert dies die Einleitung nur insofern weiter aus, als ausdriicklich erklirt wird, daB man ohnehin seine
Autorititen (,,Priester”’, ,, Weise” und ,,Propheten’’) habe und Jeremia daher nicht héren brauche und
auch nicht wolle. Die Prosatradition muR also in diesen Fillen jiinger sein als die Gebete. Da die Einlei-
tung 18,18 auch deutlich auf den Kontext zuriickgreift, wire auch noch iiber die Einbindung der
, Konfessionen” in das Gesamt von Kap. 11-21 zu handeln, doch fehlt hier dazu der Platz.

g) Dem Untergang entgegen: 20,14-18

Ist 20,7-13 das Ende der Gebete, dann scheint dieser anschliefende und noch zu
den , Konfessionen” gezihlte Text an vollig falscher Stelle zu stehen. Wie kann
Jeremia in eine derart verzweifelte Klage verfallen, nachdem er eben noch iiber
seine Feinde triumphierte? Der Gegensatz ist aber nur ein scheinbarer, denn ge-
rade die erlangte Gewiftheit ist auch der Schliissel fiir diesen zunédchst schockie-
renden Text. Denn die Erfahrung der uniiberwindlichen Macht des Wortes ldf3t
keinen Zweifel mehr, daf sich das Gericht mit Sicherheit erfiillen wird. Der Tag
seiner Geburt war daher unter dem Aspekt, da88 er den Kiinder dieses Unheils das
Licht der Welt erblicken lie}, in der Tat ein ,verfluchter Tag’ (V.14). Die frohe
Kunde wire nicht am Platz gewesen, und der sie iiberbrachte, wird allen Schrek-
ken des hereinbrechenden Gerichts wie bei dem iiber Sodom und Gomorra erfah-
ren (V.15£.). Der Bote hitte vielmehr recht gehandelt, hitte er den Sdugling noch
vor der Geburt im Mutterschof getotet (V.17). Da diese Zumutung aber so fernab
von allen realen Moglichkeiten steht, dndern die Ausleger (auch die Einheits-
iibersetzung) den Text: Nicht,,jener Mann”, sondern ,,jener Tag" sei das richtige
Subjekt fiir V.16f. Der Eingriff 16st das Problem nicht, er iibersieht vielmehr den
spezifischen Charakter des Irrealen, der all diese Wiinsche pragt und damit umso-
mehr hervorhebt, daf nur in Wirklichkeit unmdogliche Geschehnisse den Lauf der
Dinge hétten verhindern konnen. So aber ist es jetzt auch fiir Jeremia schreckliche
GewifSheit, daB er selbst die Verwirklichung seines verkiindeten Wortes durchle-
ben wird miissen (V.18).

Der ganze Text ist also eine einzige Reaktion auf die schreckliche Gewilheit um
das nicht mehr zu verhindernde Unheil. Sie setzt den Weg voraus, den Jahwe
seinen Boten gefiihrt hat. Diesen konnten weder die Gegner unterbrechen (vgl.
11,19; 18,20; 20,10), noch war sein eigener Ausbruch erfolgreich (vgl. 15,10.18;
20,9). Hitte man etwas unternehmen wollen — so sagt dieser Text folgerichtig —,
dann hitte gleichsam menschlich Unmégliches geschehen und schon die Geburt
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verhindert werden miissen. Doch auch diesen letzten — wenn auch irrealen —
,Ausweg’ schliet unser heutiges Jeremiabuch theologisch von Anfang an aus, in-
dem es in 1,5 Jeremias Bestimmung schon vor seiner menschlichen Existenz von
Jahwe her festgesetzt sein lat, also weit vor jedem menschlich méglichen Zugriff!
Zugleich aber gibt 1,5 schon lingst vorwegnehmend die Antwort auf die (den jet-
zigen Leser noch beunruhigende) Frage von V.18: ,,Warum denn kam ich hervor
(js’) aus dem Mutterschof8 (rhm) . . .?", wenn es dort heifit: ,,Noch ehe ich dich
im Mutterleib (btn) formte, habe ich dich ausersehen, noch ehe du aus dem Mut-
terschof (rhm) hervorkamst (js’), habe ich dich geheiligt, zum Propheten fiir die
Volker habe ich dich bestimmt.”

Nachwort

Diese Gesamtschau ist ein erster Entwurf; eine ausfiihrlich begriindete Darstel-
lungist in Vorbereitung. Auf Anmerkungen wurde deshalb verzichtet—auch um
die Miihe des Lesens nicht noch weiter zu vergrofiern. Der fachkundige Leser
weif ohnehin Bescheid, die anderen leiden dadurch keinen Schaden. Die Bibel-
texte sind — wenn nicht anders vermerkt — nach der Einheitsiibersetzung zitiert.
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ALOIS STOGER
Die Predigt der Bergpredigt

Gedanken zur Erneuerung der Homilie

In der Ansprache an die Vertreter des Laienapostolates beim Katholikentag in
Wien hat der HI. Vater gesagt: ,,Die Bergpredigt ist eine einzige Schule, um heilig
zu werden.” Unter dem Druck der gegenwirtigen Bedrdngnisse (Zerstorung der
Okologie, Friedenssorge, Sinnfrage des Lebens) wird die Bergpredigt ofter als
jemals zitiert. Wer die Bergpredigt verkiindet, hat die Chance, gehort zu werden.
Darum hat es vielleicht einen Sinn, sich dariiber Gedanken zu machen, wie sich
unsere Predigt an der Bergpredigt erneuern kdnnte: I. an ihrer Rhetorik, II. anih-
rer Botschaft, III. an ihrer Hermeneutik. Wenn hier von ,,Bergpredigt”* die Rede
ist, dann ist immer die Fassung des Matthdusevangeliums gemeint.

I. Die Rhetorik der Bergpredigt

Die Bergpredigt ist eine katechismusartige Zusammenstellung der sittlichen Weisungen Jesu (1); sie
birgt einen ,,grofen Chor verschiedener Stimmen, die einerseits von Jesus her geprigt, andererseits
durch den Evangelisten Matthdus unter ganz bestimmten Aspekten zu einem Ganzen zusammenge-
fiigt” (2) und nach (hellenistisch) jiidischer Lehrmethode ,,komponiert” sind (3).

1. Katechismusartig ausgearbeitet

Matthdus erfiillt den Auftrag des Auferstandenen: ,,Lehrt sie, alles zu befolgen,
was ich euch geboten habe (Mt 28,20). Er schreibt ein ,,Gemeindebuch”, das fiir
die Auseinandersetzung mit dem damals gegenwartigen Judentum Starkung in
der Erkenntnis Jesu als des Christus und fiir die Wirklichkeit des Gemeindelebens
und der ethischen Entscheidung Weisung durch das Wort Jesu geben soll. Viel-
leicht darf man noch weitergehen und in diesem Evangelium ein ,,Handbuch fiir
den Katecheten’ sehen,? der im Glauben unterweist, eine Sammlung von Re-
geln, Lehrstiicken und Exhorten. Verglichen mit der lukanischen ,,Feldrede”
(6,2049), die auf die gleiche Quelle zuriickgeht wie die matthéische Bergpredigt,
tragt diese lehrhaften Charakter, wihrend die lukanische Form prophetisch wirkt
(vgl. etwa die Seligpreisungen Lk 6,20-21 mit Mt 5,3-6).

Dem lehrhaften Zweck dient auch der Aufbau der Bergpredigt. Die Versuche,
eine Gliederung zu finden, sind zahlreich.? Bis 6,18 ist der Plan leicht zu durch-
schauen; von da an gehen die Meinungen auseinander. Die Spruchgruppen sind
nach Zahlenschemen zusammengestellt, was sich im ganzen Matthdusevange-
lium zeigt und jiidischer Rhetorik entspricht.? Sachliche und methodische
Griinde legen nach den Zahlen 3,5,7 folgende Gliederung nahe:

t F.J. Schierse, Einleitung in das Neue Testament (Diisseldorf 1978) 83: ,,eine moglichst vollstindige
Lehrschrift . . . die vor allem fiir die Ausbildung von Lehrern, Katecheten und Vorstehern geeig-
net war”.

2 R. Schnackenburg (Hrsg.), Die Bergpredigt. Utopische Vision oder Handlungsanweisung? (Diis-
seldorf 1982) 21-24.

3 P. Gaechter, Die literarische Kunst im Mt-Ev. (Stuttgarter Bibelst. 7) Stuttgart 1965.
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DIE JUNGER
Di Wiirde Sendung
A " e und Schicksal der
Seligpreisungen der T e
53.10 er Jiinger Jiinger
(i 5,11-12 5,13-16
Clecaioass INNERLICHKEIT ABBAU VON ZUGESTANDNISSEN Dis vollksmmene
o o : : 2 Gesetzeserfiillun
"gf'i‘;luz"[':'g Das 5. Gebot Das 6. Gebot Unﬂ:g?sé;f:km Der Eid v::'gliiirng In der Liebe &
d 5,21-26 5,27-30 5,31.32 5,33-37 53842 5,43-48
DIE WAHRE GERECHTIGKEIT
C Almosen ( vf:ff:ﬁﬂ) Fasten
6,1-4 6,5-15 6,16-18
DIE GUTER DER WELT DIE MENSCHEN i LEBENSAUFFASSUNGEN
Mammonsdienst Diossirgiige Nicht richten Diskretion Allen verpflichtet Dervl\:;:]ee;\ich! Due ;’:gfpeieten
Sl 6,25-34 138 24 it 7,13-14 7,15-20
HOREN UND TUN
E Das Tun Horen und Tun | BloBes Horen
7,21-23 7.24-25 7.26-27

In der Einleitung (A) wird das Bild der Anwirter des Gottesreiches (der Jiinger)
beschrieben: Wer sind sie? (5,3-10) Welches Schicksal erwartet sie? (11£.) Welche
Sendung haben sie zu erfiillen? (13-16).

Der Abschnitt B: 5,17-48 gibt Antwort auf die Frage: Wie steht der Jiinger zum
Gesetz des Mose? Matthéus steht zwei Fronten gegeniiber: die eine hielt das Ge-
setz fiir erledigt (Antinomisten), die andere, es gelte in strengerer Auslegung
noch weiter. Die Zusammenfassung der einleitenden Worte (5,17-20) fordert von
den Jiingern Jesu ein Mehr gegeniiber den Pharisdern (20). Wie diese ,, weit gro-
Bere Gerechtigkeit” zu verstehen ist, wird in den sechs Antithesen auseinander-
gesetzt (5,21-48). Die vollkommene Erfiillung des Gesetzes ist die Liebe (5,43-48).
Dieser letzte und der einleitende Abschnitt bilden die ,,inclusio’” der Auseinan-
dersetzung iiber das Gesetz. Die wahre Erfiillung des Willens Gottes, der sich im
Gesetz ausdriickt, trifft nicht allein die duflere Tat, sondern auch das Innerste
des Menschen (5,21-26.27-30: beispielhaft am fiinften und sechsten Gebot des
Dekalogs dargestellt). Zugestindnisse, die das alttestamentliche Gesetz wegen
der ,,Herzenshirte (19,8) des Menschen gemacht hat, werden jetzt abgeschafft
(Ehescheidung 5,31-32; Schworen 5,33-37; Recht auf Wiedervergeltung des Bo-
sen 5,18-42).

Die wichtigste Frage der spitjiidischen Ethik lautete: Wie erlange ich das Heil (die
Gerechtigkeit Gottes)? Die Schriftgelehrten sagten: Durch die Erfiillung des Ge-
setzes und durch die guten Werke. Als die vorziiglichsten guten Werke galten:
Almosen, Beten und Fasten. Auch die Bergpredigt redet von diesen dreien

41




(C: 6,1-18). Die neue Ethik der Bergpredigt verlangt fiir diese drei wichtigsten
Frommigkeitsbezeugungen (vgl. Tob 12,8) vollkommene Hingabe an Gott, den
Vater im Himmel. In der Mitte {iber das Beten steht als Mustergebet das Vaterun-
ser, ,,die Zusammenfassung des ganzen Evangeliums’ (Tertullian).

In dem zweiten Abschnitt mit sieben Gliedern (D: 6,19-7,20) werden die Jiinger in
ihrer Beziehung zur Welt gesehen: zu den Giitern der Welt (19-24.25-34), zu den
Menschen (7,1-5.6.7-12), zu , Ideologien” (7,13-14.15-20). Die Verse 7,7-11
werden in der Einheitsiibersetzung iiberschrieben mit: Vom Vertrauen beim Be-
ten; das ist ohne Zweifel der urspriingliche Sinn. Die Worte erhalten aber eine
neue Sinnspitze durch den Kontext, in den sie Matthédus hineinstellt: Die Jiinger
sollen die Menschen behandeln, wie sie Gott der Vater behandelt. Ein dhnliches
Verfahren findet sich auch Mt 18,12-14 (vgl. Lk 15,4-7).

Den Schluf E: 7,21-23. 24-29 bilden Mahnungen zum Tun der Bergpredigt.
Die Rede ist keine systematische Abhandlung iiber die Ethik Jesu, auch kein
Handbuch der christlichen Ethik. Sie hat den Charakter einer Mahnrede, noch
mehr eines wachriittelnden Aufrufs, ja es ist eine Art Manifest fiir das Leben der
von Jesu Botschaft ergriffenen Menschen in der Welt. Sie will den Auftrag Jesu er-
fiillen, die Jiinger Jesu alles zu lehren, was der Auferstandene geboten hat.

2. Ein Chor verschiedener Stimmen

Was Bergpredigt genannt wird, ist in zwei Fassungen {iberliefert?, in einer linge-
ren bei Mt 5-7 (Bergpredigt) und in einer bedeutend kiirzeren bei Lk 6,20-49
(Feldrede, ,,Rede am Berg"). Der Grundstock beider Reden ist gemeinsam und
geht auf die ,,Redenquelle” (Q) zuriick. Diese fritheste Zusammenstellung von
Jesusworten (um 50) darf als treue Wiedergabe hiufig ausgesprochener Gedan-
ken Jesu angenommen werden. ,,In diesen Spriichen erklingt mit erfrischender
Urspriinglichkeit die Stimme Jesu”’. Daf die Zusammenstellung solcher Spriiche
(Logien) zu einer Predigt auf Jesus selbst zuriickgeht, ist kaum anzunehmen.
,.Wie die Formgeschichte gezeigt hat, war die urspriingliche Uberlieferung hauptsachlich Einzeltradi-
tion: einzelne Logien, einzelne Gleichnisse, einzelne Erzihlungen wurden tradiert. Wir kénnen uns
darum kaum mehr ein Bild davon machen, wie eine konkrete Predigt Jesu ausgesehen hat.”®
Jesus hat seine Botschaft nicht niedergeschrieben, sondern sie zur miindlichen
Uberlieferung seinen Aposteln anvertraut. Sie sollten seine Botschaft den Men-
schen so bringen, daf sie ihren Fragen und Noten dienten. Ohne diese Botschaft
zu verfilschen, sollten sie ihre Verkiindigung den Menschen anpassen. Die erste
und grofite Anpassung war die Ubersetzung aus der Muttersprache Jesu in die
Sprache der hellenistischen Welt. Das Gesetz der Menschwerdung, der weitge-
hendsten Anpassung Gottes an die Menschen, sollte auch die Weitergabe seiner
Worte bestimmen. Auch die heutige Verkiindigung soll die Worte Jesu nicht
,,aufsagen”, sondern sie so sagen, dafs die Zuhorer getroffen werden, ohne dafs
ihr urspriinglicher Sinn verlorengeht. Es wiirde den Raum dieses Artikels spren-
gen, wiirde auf die einzelnen Stimmen, ihre Herkunft, ihre Deutung und Aktua-
lisierung eingegangen werden.

4 Vgl. die Kommentare, bes. E. Schweizer, Das Evangelium nach Matthaus (NTD 2), Gottingen 1973;
W. Grundmann, Das Evangelium nach Matthius, Berlin 1968.

5 R. Schnackenburg (Anm. 2) 17.

6 H. Merklein, Die Gottesherrschaft als Handlungsprinzip. Untersuchung zur Ethik Jesu (Wiirzburg
1978) 24.
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3. Lehrmethoden

Papias von Hierapolis hat in seiner Charakterisierung des Matthdusevangeliums
gesagt, es sei ,, hebraidi dialékto” geschrieben, was sich nicht auf die hebrdische
Sprache, sondern auf die jiidische Lehrmethode bezieht.” Auch Jesus hat sich als
Lehrer dhnlicher Methoden bedient.®

Er , hat keine hihere schriftgelehrte Ausbildung absolviert. Aber sein frommes, in davidische und
priesterliche Traditionen eingebettetes Elternhaus, der Besuch der Synagogen in Nazareth und Um-
gebung sowie die regelméBigen Wallfahrten nach Jerusalem konnten ihm eine groe Masse vor allem
an biblischem Wissen verschaffen. Uber Exegese und Traditionstechnik vermochte er als aufmerksa-
mer Zuhorer ebenfalls viel zu lernen, obwohl er sich keinem Lehrer anschlof3.”"®

Die katechetische Lehrunterweisung war Schriftauslegung. Wenn man die
Hochschitzung des Alten Testaments bedenkt, wie sie sich aus den breitgestreu-
ten Zitaten und Anspielungen der Logien Jesu ablesen ldfit, dann wird man es fiir
wahrscheinlich halten, dafi Jesu Lehren auch auflerhalb der Synagoge (vgl. Lk
4,18-27) oft Schriftauslegung war. Auch Logien der Bergpredigt weisen darauf
hin (Antithesen, Seligpreisungen).

Ein grofier Teil der synoptischen Wortiiberlieferung — natiirlich auch der Berg-
predigt — wird auf von Jesus geprédgte Lehrsummarien zuriickgehen, '* die dem
Jingerkreis zum Weitergeben dienten; sie waren notwendig, wollte Jesus die
Massen nicht nur kurzfristig beeindrucken, sondern ihnen behiltlich geformte
Lehre iibergeben, die sie gleichsam mit nach Hause nehmen konnten.!!
,»Wiederholen und Auswendiglernen gehort fiir den jiidischen ebenso wie fiir je-
den hellenistischen Lehrer zur tiglichen Praxis”.?? Dementsprechend mufiten
auch die Worte und Lehrsummarien geformt sein. Sie muften kurz, bildhaft und
eindringlich sein. Manchmal werden sie durch Weckrufe eingeleitet wie ,, Amen,
das sage ich euch” (5,17.20)." Viele Spriiche der Bergpredigt sind von der rabbi-
nischen Maxime geprégt: ,,Stets lehre man seinem Schiiler die kiirzeste Fassung”
(Pes 3b/Chul 63b). Eines der hervorragendsten Stilmittel und -merkmale der
Bergpredigtist ihr Bilderreichtum. Bilder pragen sich dem Gedéchtnis ein und er-
greifen das Herz. In auffalliger Weise finden sich paradox (5,29-31; 6,3.6.17), Hy-
perbel (7,3-5), Kontrast (Seligsprechungen, Antithesen, Schlufigleichnisse),
Groteske (5,22; 7,6) und sprichwortliche Redewendungen (7,12; 6,34). In der pla-
stisch anschaulichen, bewufit zugespitzten, einladenden und herausfordernden
Sprache erklingt mit erfrischender Urspriinglichkeit die Stimme Jesu.

Die vielfdltigen poetischen Strukturen und rhetorischen Stilmittel haben memno-
technische Funktion.! In rund 80% der synoptischen Jesusworte begegnen syn-
onyme,antithetische, synthetische und klimaktische Parallelismen.’® In der

7 ]. Kiirzinger, Die Aussage des Papias von Hierapolis zur literarischen Form des Matthdusevange-
liums, in: BZ 21 (1977) 245-264.

8 R. Riesner, Jesus als Lehrer. Untersuchung zum Ursprung der Evangelien-Uberlieferung, Tiibin-
gen 1981, 244,

® R. Riesner 244,

10 R, Riesner 361f.

11 R. Riesner 364.

12 R. Riesner 365.

13 R. Riesner 379ff.

1 R. Riesner 369.

15 J. Jeremias, Neutestamentliche Theologie I. Die Verkiindigung Jesu, Giitersloh 1971, 24-30;
R. Riesner 398f.
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Bergpredigtist der Parallelismus wiederholte Male zu treffen, z. B.:5,17a//b; 19a//
b.21b//c.21//22 u. 4.). Gliederung in Strophen findet sich in den Seligpreisungen
(5,3-6.7-10 offen fiir Gott, offen fiir die Menschen), im Vaterunser (6,9-10.11-13).
Refrainartig kehren Verse wieder: in den Antithesen: Ihr habt gehort — ich aber
sage euch; in der Rede von den guten Werken: Amen, das sage ich euch; sie haben
ihren Lohn bereits erhalten (6,1-18); in der Rede von der Sorge (6,25-34): Sorgt
euch nicht dngstlich (und dhnlich). Anfang und Ende einer literarischen Einheit
(inclusio) weisen aufeinander hin: grofere Gerechtigkeit (5,17-20) — Liebe
(5,43-48); die acht Seligpreisungen (5,3-10) sind durch die gleiche Verheiffung
(,,ihnen gehort das Himmelreich’’) zu einer Einheit zusammengeschlossen. In
der Erklarung der Bergpredigt darf ihre Lehrweise nicht aufler acht gelassen wer-
den. Bei der Erklarung der Bilder darf die radikale Absicht Jesu nicht zersttrt wer-
den. Beispiele, die gebracht werden, um einen allgemeinen Satz zu beleuchten
(5,3941), sind nicht absolut zu setzen. Die Rhetorik soll in der Homilie nicht ver-
nachldssigt werden.

II. Die Botschaft

Hinter den sittlichen Weisungen, die Jesus gegeben hat, und die zu einem nicht geringen Teil in der
Bergpredigt gesammelt sind, steht seine Botschaft vom Nahe-gekommen-Sein des Reiches Gottes (1);
sie sind radikale Forderungen (2); ihre Erfiillung ist dennoch fiir den Menschen méglich, weil Gott die
Initiative ergriffen hat und ergreift (3).

1. Jesu Botschaft vom Reich Gottes

Als fast allgemein anerkanntes historisches Faktum gilt es, daB Jesus mit der Botschaft vom nahege-
kommenen Gottesreich aufgetreten ist (a), daf mit dieser Botschaft die Forderung zur Umkehr und
zum Glauben an das Evangelium (an die Botschaft) verbunden ist (b) und daf auch die theologischen
Motivationen, mit denen die Forderungen Jesu verbunden sind, im Dienst der eschatologischen Bot-
schaft stehen (c).

a) Die eschatologische Botschaft Jesu

Die Mitte der Verkiindigung und Lehre Jesu ist das , herrscherliche Nahen des
Gottesreiches” (Basileia). ¢ In der Bergpredigt des Mtist die Rede vom ,,Reich der
Himmel” (Himmelreich); Himmel ersetzt den Gottesnamen. Gottesreich (mal-
kuth-Jahwe) ist ein nomen actionis: Gott herrscht, er ergreift die Herrschaft. Ab-
geleitet bedeutet Reich Gottes auch die Dimension, in der Gott herrscht. Jesu ur-
eigenes Basileia-Verstandnis ist durch Jesu ungewohnlich vertraute Gottesan-
rede abba (,,Papi”) (Mk 14,36, vgl Rom 8,15; Gal 4,6) bestimmt. ,,Seine charakte-
ristische Eigentiimlichkeit bekam das Basileia-Verstindnis Jesu von dieser Mitte
her, aus der Jesus lebte: aus seiner Beziehung zum abba.***?

Gottes Herrschaft kommt begliickend als das eschatologische Heil. Die Seligprei-
sungen enthalten verschiedene Aspekte dieses zugesagten Heils: ,,Thnen gehort
das Himmelreich”’: Trost (messianisches Heil), Landbesitz (Bild fiir das eschato-

16 H. Merklein (Anm. 6) 21-44; H. Schiirmann, Gottes Reich — Jesu Geschick, Freiburg-Basel-Wien
1983, 21-44.
17 H. Schiirmann (Anm. 16) 30.
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logische Reich), Sattigung, Erbarmen Gottes im Gericht, Schauen Gottes, Sohn-
schaft Gottes. Diese Ausdriicke und Bilder sind in der Hoffnung Israels auf die
Vollendung der Welt beheimatet. Der ureigene und unvergleichliche Zug der Ba-
sileia-Botschaft Jesu ist die Freude am Verzeihen, das Erbarmen Gottes, seine
grenzenlose Giite und Liebe. Die Herrschaft das abba ist unendlich bereichernd.
Gott ergreift seine Herrschaft. Das Reich Gottes kann vom Menschen nicht , er-
leistet’” oder erzwungen werden. Es ist Gottes Tat und Gabe. Die Menschen kén-
nen sie nur erwarten, ,,suchen”. Nach den Seligpreisungen ist das Reich Gottes
denen zugesagt, die vor Gott arm sind, die nichts haben, die hungern und diir-
sten, die keine Gewalt haben.

Die Basileia wird als nahegekommen verkiindet. Es hat sich genaht, es ist noch
nicht in der Vollendung da und bleibt also sich nahend (Perfektum ,,engiken”).
Jesus weifs das Heil der Basileia bereits ,,anstehend-gegenwirtig’**8 und doch lafst
er beten: Es komme dein Reich.

Der Inhalt des Begriffes Reich Gottes ist sehr dicht und kaum auszuschopfen (vgl.
die Ubersetzungen der ,,Guten Nachricht”). Er bedarf einer stindigen Aufschlie-
Bung aus dem Kontext, in dem er auftritt. Vor allem darf er nicht nur auf das Jen-
seits (jenseitigen Himmel) eingeschrankt werden. Er soll vor allem als stindiges
dynamisches Eingreifen Gottes in diese Welt, bis er seine Heilszusage vollenden
wird, verstanden werden.

b) Die Forderung der Umkehr

Gott ergreift seine Herrschaft gegen den Widerstand des Bosen. Gott, der Vater
im Himmel, ist gut, die Menschen sind bose (Mt 7,11). Der letzten Bitte des Vater-
unsers liegt ein gleiches Urteil zugrunde, wenn es heifst: ,,Rette uns vor dem Bo-
sen” (6,13), entreifle uns dem Bosen, das uns umgibt. ,,Letztlich ist das grund-
sétzliche Urteil Jesu tiber die Bosheit des Menschen integraler Bestandteil seiner
Basileia-Botschaft.”1?

Die Verkiindigung der Gottesherrschaftist daher mit dem Ruf zur Umkehr (Bufe)
und zum Glauben an das Evangelium verbunden (Mk 1,15). Die Verkiindigung
des Gottesreiches nennt ,,Einlaispriiche”. Wenn die Gerechtigkeit eines Men-
schen nicht weit grofer ist als die der Schriftgelehrten und Pharisder, wird er
nicht in das Himmelreich eingehen (5,20). Wer in das Reich Gottes eingehen will,
mufl Gerechtigkeit tun (7,21), mufl das Reich Gottes und seine Gerechtigkeit su-
chen (6,33). Die Botschaft vom nahekommenden Reich stellt darum vor eine Ent-
scheidung. Sie wird durch das Bild von den beiden Wegen verlangt (7,13f.).
Schlief8lich geht es um die Entscheidung: Eingehen in das Reich Gottes— Verwer-
fung durch den Richter (Christus) (7,21-23). Die Schlufigleichnisse enden mit
dem Wort: ,,Der Fall war grof3” (7,27), was sich wohl auf die Verurteilung im Ge-
richt bezieht. Auch die Rede von Lohn und Strafe setzt die Entscheidung voraus
(5,12f1.; 6,2ff.; 7,21f.).

18 H, Schiirmann (Anm. 16) 37.
19 H. Merklein (Anm. 6) 128.



,Wenn Jesus die nahende Basileia auch vornehmlich als Heil verkiindet, so schlieft das doch den Ge-
richtsgedanken nicht aus; auch Jesus kennt — auch unter Androhung des Gerichts — den Aufruf zur
Umkehr und Entschiedenheit . . . Die Drohrede ist nachésterlich verstirkt worden; keinesfalls aber
kann Jesu Gerichtspredigt ganz eliminiert werden.”2?

Aus allem wird klar, daf8 die sittlichen Unterweisungen Jesu grundsitzlich als
eschatologische Ethik zu wiirdigen sind. Das entscheidende Motiv menschlichen
Tuns und Lassens, das entscheidende Handlungsprinzip der Ethik Jesu, ist die
Gottesherrschaft, genauer die zugesagte und nicht zu verdienende und zu erwir-
kende. Es heifst: ,,Kehrt um;denn das Himmelreich ist nahegekommen®” (Mt4,17).
.,Das Handeln des Menschen ist Konsequenz, nicht Voraussetzung des Kommens der Herrschaft

Gottes, was aber dann, wenn es nicht zu entsprechenden Konsequenzen seitens des Menschen fiihrt,
zum Gericht wird."2

c) Sapientiale (theologische) und eschatologische Motivation

Neben der eschato-logischen gibt es in der Bergpredigt auch eine theo-logische
Motivation fiir das sittliche Handeln. Die Feindesliebe (5,45-47) wird mit Elemen-
ten der natiirlichen Theologie begriindet, fiir die es in der griechisch-romischen
Popularphilosophie und im Judentum Parallelen gibt. Das ,,Sorgenevangelium”
(6,25-34) operiert mit Argumenten aus einem volkstiimlich optimistischen Vor-
sehungsglauben wie zahlreiche Parallelen aus der Volksiiberlieferung zeigen. Die
,,Goldene Regel” (7,12) findet sich in dhnlicher Form in der jiidischen (Tob 4,15)
und in griechischer Weisheitslehre. Die Lehre von den zwei Wegen ist weit ver-
breitet (7,13). Die Schlufigleichnisse vom Hausbau (7,24-27) verraten durch die
Erwdhnung des , klugen’ und des ,, unverniinftigen Mannes” ihren Zusammen-
hang mit der Weisheitsliteratur.

In der eschatologischen Ethik Jesu haben auch Erwagungen humaner Ethik
Raum. Die weisheitliche Explikation bestimmter Grunderfahrungen menschli-
chen Lebens haben aber in der Verkiindigung der Gottesherrschaft nur stiitzende
Funktion. Die Theo-logie und Weisheitslehre wurden in den Dienst der Eschato-
logie gestellt. Vielleichtist gerade dies der Grund, warum sich auch Nichtchristen
von der Bergpredigt angesprochen fiihlen.

,Zahlreiche Moraltheologen gehen heute davon aus, daB in den vorliegenden neutestamentlichen
Aussagen grundsitzlich keine neuen Forderungen enthalten sind oder aus der Erfahrung erlebbar
wiren — grundsitzlich und einsehbar heifit jedoch nicht, daf sie auch konkret eingesehen werden. 22

2. Gottesreich — Neuorientierung

Die Jesustradition 148t keinen Zweifel dariiber, daB der Mensch angesichts der hereinbrechenden
Gottesherrschaft einen Umbruch der Werte erfihrt (a), einem Radikalismus der Forderungen sich ge-
geniuibersieht, wie ihn das Gesetz nicht kannte (b), und da zum Tun verpflichtet wird (c).

a) Umbruch der Werte

In den Seligpreisungen sind die WertmaBstdbe der irdischen natiirlichen Ord-
nung zerbrochen. Wem fiele es ein, ein ,,Heil euch’”” zuzurufen, denen zu gratu-
lieren, die arm sind, die weinen, und hungern miissen (Lk 6,20f.; Mt 5,3f.)? Die

20 H. Schiirmann (Anm. 16) 58f.
21 W. Schrage, Ethik des neuen Testaments (NTD Erg. 4) Gottingen 1982, 31.
22 . Griindel, in: R. Schnackenburg (Anm. 2) 88.
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Schatze, die hier auf Erden gierig gesammelt werden, verlieren, gemessen am
Gottesreich, ihren Wert, werden zum Hindernis, den grofiten Schatz, das Gottes-
reich, zu erlangen. Nach dem ,,Sorgenevangelium” (6,25ff.) verblassen alle Sor-
gen gegeniiber der einzigen (Lk 12,32; zuriickhaltender Mt 6,33), das Gottesreich
zu suchen.

,,Irdisches Wohlergehen und soziale Stellung sind im Hinblick auf die Gottesherrschaft nicht aus-
schlaggebend, ja verlieren iiberhaupt ihren Charakter als Werte: Die Basileia wird gerade denen zuge-
sagt, die von diesen Werten nicht infiziert sind.”?

b) Radikalismus

Jesus hat keine systematische Ethik der eschatologischen Verkiindigung hinter-
lassen. Er greift bestehende ethische Erkenntnisse auf und radikalisiert sie. In den
Antithesen (5,17-48) geht er vom Mosaischen Gesetz (Dekalog) aus. Er schafft
durch die Verkiindigung der nahegekommenen Gottesherrschaft ,,das Gesetz
und die Propheten” (den Willen Gottes) nicht ab, sondern erfiillt sie, lehrt tun,
was das tiefste Anliegen des Gesetzes ist, bricht es auf seinen Kern hin auf. Der
Kern des Gesetzes ist die Liebe. Von der ,,Goldenen Regel” heifit es, darin be-
stehe das Gesetz und die Propheten (7,12). In der Botschaft der anbrechenden
Gottesherrschaft offenbart sich Gott als ,,abba’’ mit seiner schrankenlosen Giite
und Barmbherzigkeit; die Antwort des Menschen darauf soll die schrankenlose
Zuwendung seiner Liebe zu den Menschen sein. Alle radikalen Forderungen der
Antithesen werden daraus verstanden.

Was schon die alttestamentliche und die jiidische Weisheit {iber die guten Werke:
Almosen, Beten und Fasten (6,1-18) erkannt hat, wird von Jesus radikalisiert —
nicht hinsichtlich der Quantitat, sondern hinsichtlich der totalen Hingabe an den
Vater im Himmel. Nur einzig er soll im Vollzug dieser Werke gesehen und ge-
sucht werden. Jetzt soll sich erfiillen, was die Gottesliebe verlangt: ,, mit ganzem
Herzen, mit ganzer Seele und mit allen Gedanken” (Mt 22,37). Gott will alles in
allem sein (1 Kor 15,28).

Der Radikalismus der Forderungen Jesu zeigt sich auch im Gottvertrauen
(6,25-34). So schroff kann nur Jesus zum Gottvertrauen aufrufen, weil er die
Herrschaft der grenzenlosen Liebe Gottes verkiindet.

¢) Das Tun

An den radikalen Forderungen entziindet sich die Frage, wie diese zu verstehen
seien. Sind sie Utopie? Ideal? Handlungsanweisung? Die Geschichte der Sinn-
deutungen dieser Forderungen weifs auch um eine Deutung, die in den Forde-
rungen Jesu nur die Gesinnungsdnderung verlangt, aber nicht die Taten, von de-
nen sie spricht. Die Bergpredigt lafst keinen Zweifel dariiber, dafs die Ethik Jesu
sich nicht mit der Gesinnung begniigt, sondern Taten verlangt.

Wer die Gebote hilt (,,tut”) und lehrt, wird gro genannt im Himmelreich (5,19).

Aus den Antithesen zieht die Matthdus-Darstellung Folgerungen fiir das prakti-
sche Handeln: die Tat der Versdhnung (5,22f. 25f.), Abbruch einer Verbindung,
die zum Ehebruch fiihrt (5,29), Verantwortlichkeit fiir die Frau (5,32), aufrichtige

23 H. Merklein (Anm. 16) 54.
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Rede (5,37). Herausfordernd wird die Rede von der Wiedervergeltung erst durch
die konkreten Beispiele, die das Tun illustrieren (5,38-42). Besonders am Ende
der Bergpredigt hduft sich das Wort ,,Tun”. In der ,,Goldenen Regel” heift es:
,,Das tut auch ihnen” (7,12). Die Unterscheidungsmerkmale der wahren und fal-
schen Propheten sind die Friichte, die sie hervorbringen die Taten (7,15-23). Der
dreigliedrige Schluff der Rede ist ganz dem Tun gewidmet. ,,Nur wer den Willen
Gottes tut, wird in das Reich eingehen (7,21). Die das Reich verfehlen, sind die,
die Ungesetzlichkeit wirken” (7,23). Die beiden Schluigleichnisse betonen, daf}
das Horen allein nicht geniigt, sondern daB das Tun verlangt ist (7,24-27). Die
Ethik der Bergpredigt fordert den ganzen Menschen. Sie darf und kann es, weil
Gott die Initiative des Handelns ergreift.

3. Die Initiative Gottes

Die eschatologische Ethik Jesu ist erméglichte Ethik. Gott ergreift die Initiative
seiner schrankenlosen Liebe und erméchtigt den Menschen zu dieser. Der ,,Vor-
spann” der Forderungen der Bergpredigt sind die Seligpreisungen, die verkiin-
den, dafs Gott seine Herrschaft ergreift, ohne daff er Vorleistungen verlangt.
,,DaB das geforderte Handeln zuvor erméglichtes Handeln ist, ist von eminenter Tragweite fiir die
Vermittlung christlicher Moral, die nie fiir sich allein erfolgen kann, sondern die Vermittlung der
Heilsbotschaft voraussetzt.’24

Auch die Forderungen des Dekalogs stiitzen sich auf das vorausgehende Han-
deln Gottes. Sein ,,Vorspann’ heift: ,,Ich bin Jahwe, dein Gott, der dich aus
Agypten gefiihrt hat, aus dem Sklavenhaus” (Ex 20,2; Dtn 5,6).

Die paulinische Ethik baut auf dem Heilshandeln Gottes auf, so daf3 sie auf die
Formel gebracht werden kann: ,,Werde, was du bist!"’ Die christliche Ethik leitet
sich vom Heilsmysterium ab, das in den Sakramenten gegenwirtig ist. Durch die
Initiative Gottes, deren Wirken fortdauert, wird die Grundlage sittlichen Han-
delns gelegt. Wenn Gott es ist, der die Initiative sittlichen Handelns ergreift und
das Gelingen des guten Tuns gewahrt und durch sein Erbarmen ergidnzt, was
trotz redlichen Bemiihens unserem Tun noch fehlt, dann bleibt auch die Verkiin-
digung solch radikaler Ethik, wie sie die Bergpredigt verlangt, noch Frohbot-
schaft.

In der Mitte der Bergpredigt steht das Vaterunser, ,,die Zusammenfassung des
ganzen Evangeliums”. Es ist Mustergebet und Lebensregel (6,141.). Eingeleitet
wird es durch die Anrufung: ,, Unser Vater im Himmel" (6,9; Lk hat das authenti-
sche: Vater = abba). Die Wertordnung der Bergpredigt zeichnet sich darin ab, da@
die drei ersten Bitten dem Reich Gottes gelten, die folgenden drei dem Heil des
Menschen. Das sich an das Gebet schliefende Mahnwort (6,14 f.) tiber die Verge-
bung dokumentiert, daf die Herrschaft Gottes Prinzip der Ethik ist und das sitt-
liche Handeln erméglicht. Im Gebet zum ,,abba” kommt das Reich Gottes.
Die Bergpredigt des Matthdus schliet mit den Worten: ,, Als Jesus diese Rede be-
endet hatte, war die Menge sehr betroffen von seiner Lehre; denn er lehrte sie wie
einer, der gottliche Vollmacht hat und nicht wie ihre Schriftgelehrten (7,28f.).
Die Verkiindigung der synoptischen Evangelien gleicht einer Ellipse mit zwei Po-

24 H. Merklein (Anm. 16) 297.
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len; der eine ist die Verkiindigung der Basileia, der andere Jesus selbst als der
vollmédchtige Heilsbringer. Sind es zwei Pole? Jesus ist in der Basileia-Verkiindi-
gung ,,epiphan” geworden. ,,Er hat sich vordsterlich im Symbol-Wort von der
Basileia formelhaft zur Sprache gebracht (und lebt nachdsterlich als Erhdhter in
ihm weiter).”2% In seiner Ethik ist die sittliche Forderung der Bergpredigt verwirk-
licht. In der ,,Nachahmung" Jesu wird auch der Vater im Himmel nachgeahmt
(5,48).

III. Hermeneutik

Was die Formgeschichte der Bergpredigt zeigt, setzt sich in der Kirche fort. Die
Bergpredigt will immer gegenwirtige und immer neu fordernde Botschaft des er-
héhten Christus sein. Die Exegese sagt uns, was das Wort Gottes ,,in jener Zeit”
sagte. Theologische Hermeneutik sucht die Frage zu beantworten: Was bedeutet
das Wort Gottes in der Bibel fiir das Verstehen des Willens Gottes hier und heute,
in unserer Zeit? Hermeneutik ist ,,jene Wissenschaft, die sich um eine sachge-
méfie Auslegung und Ubertragung von Texten und Ereignissen aus der Vergan-
genheit in die Gegenwart miiht".26

Die Bergpredigt will Orientierung fiir unser Handeln sein. Sie ist nicht ein neuer Sittenkodex oder ein

kasuistisches Moralhandbuch (a), sondern bietet die Grundlagen einer Zielethik, deren Forderung
das Gebot der Liebe ist (Mt 22,37-39) (b), das in konkreten Situationen auf Erfiillung drédngt (c).

a) Neues Gesetz?

Die Einleitung zu den Antithesen iiber die Stellung Jesu zum Mosaischen Gesetz
(5,17-20) kénnen den Schein erwecken, die Forderungen der Bergpredigt seien
als radikalisiertes Gesetz auszulegen, Christus als neuen Mose darzustellen, die
Bergpredigt als das ,,Gesetz Christi” zu erkldren. Da die Gottesherrschaft als na-
hegekommen verkiindet wird, ist nicht mehr die Tora, sondern die Basileia das
entscheidende Handlungsprinzip. Wenn in der Traditionsgeschichte (vgl. Mt
5,18) in positiver Weise auf die Tora zuriickgegriffen wird, dann geschieht dies so,
dafs das Entscheidende nicht die Tora, sondern die Botschaft Jesu von der nahe-
gekommenen Gottesherrschaft ist.

In einzelnen Antithesen spricht die Bergpredigt in der Sprache des Gesetzes,
ohne daff damit ein neues Gesetz aufgestellt werden sollte. In der Form des
Rechtsspruches ist die Antithese zum fiinften Gebot abgefafit (5,211.). In dieser
Spruchreihe liegt von Satz zu Satz eine ungeheure Gesetzesverschirfung vor.
Hier wird in prézisen Rechtssitzen gesprochen und doch soll nicht eine neue
Rechtsordnung geschaffen werden. Denn welches Lokalgericht (der Juden)
konnte den Zorn im Innern des Menschen verfolgen? Jesus beniitzt die Form des
Rechtssatzes, um seinen Zuhérern einzuprigen: Aggression und tédliche Gewalt
beginnen nicht erst dann, wenn jemand ermordet wird, sondern schon vorher im
Herzen und mit dem Mund durch Beschimpfungen. Auch vom Ehebruch, der be-
reits mit dem ersten begehrlichen Blick beginnt, gilt &hnliches (5,27f.).

Auch mit dem Verbot der Ehescheidung (5,32) sollte nicht ein neues Gesetz zur

% H. Schiirmann, Thesen zur kirchlichen Schriftauslegung, in: Theol. und Glaube 72/73 (1982) 331;
H. Schiirmann (Anm. 16) 250.
¢ ]. Griindel (Anm. 22) 87.
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Unaufléslichkeit der Ehe geschaffen werden. Vielmehr will diese Antithese die
eigentliche Wirklichkeit der Ehe aufdecken, die tiefer als jedes Gesetz reicht und
die nicht durch Gesetze hinreichend geschiitzt werden kann. Der Mann soll zu
absoluter und durch nichts erschiitternder Liebe und Treue gefiihrt werden, die
Gott mit der Ehe gemeint hat. Auch tiber das Schworen sollte nicht ein neues Ge-
setz aufgestellt werden: ein gesetzliches Verbot des Schworens (5,33£.37). In der
Form eines Rechtssatzes wird die absolute innere Wahrhaftigkeit gefordert.
Was Jesus in allen diesen Worten will, das ist die Lauterkeit des Herzens, die in-
nere Wahrhaftigkeit, die absolute Gewaltlosigkeit. In all dem ist der Mensch, ehe
er noch mit dem Gesetz in Konflikt kommt, vom Willen Gottes gefordert. ,,Jesus
beniitzt in diesen Logien zwar die Gesetzessprache, verfremdet sie aber, um die
gesetzliche Ebene zu durchstofen und die Wirklichkeit der menschlichen Bezie-
hung aufzudecken, in der Gott den Menschen unmittelbar beansprucht. Er be-
freit diese Beziehung von der gesetzlichen Verengung und Verkiirzung.”?” Diese
Rechtssitze provozieren zum Willen Gottes, der sich im Nahen der Gottesherr-
schaft vollends kundgibt. Sie sind darum Richtungsweiser fiir die jeweiligen
konkreten Entscheidungen, aber nicht ein neues Gesetz.

b) Zielethik

Die Bergpredigt stellt ein sittliches Ideal auf, das unerreichbar ist. Sie verlangt,
vollkommen zu sein, wie der Vater im Himmel vollkommen ist (5,48), barmherzig
zu sein, wie der Vater barmherzig ist (Lk 6,36). Die Goldene Regel (7,12) macht
das eigene Verlangen (die Selbstliebe) zum Mafstab der Nachstenliebe. Wer kann
sagen: Ich habe dem andern alles getan, was ich fiir mich vom andern erwarte?
Das Verlangen des Menschen ist unersittlich. Die guten Werke (6,1-18) sollen mit
solcher Hingabe an Gott geschehen, dafl der Mensch, der sie vollzieht, von sich
selbst total absieht und nur Gott im Sinn hat — ohne jede Reflexion auf sich (6,3).
Ist es moglich, daf ,,die linke Hand nicht weif3, was die rechte tut”? Jesus stellt
Zielgebote auf, die sich gesetzlicher Einforderung und Kontrolle entziehen. Sie
wollen das Gewissen orientieren und auf das Ziel hinweisen. Sie sind verbind-
liche Ideale, an denen sich der Christ in seinen Haltungen und in seinem Handeln
ausrichtet, so daff er immer auf dem Weg auf sie hin ist.

Die Ethik der Bergpredigt schlief8t so die Selbstgerechtigkeit aus; sie lifst nie sa-
gen: Es ist genug, ich habe alles getan. Sie ist auf Dynamik hin angelegt, weil sich
Gott als hochst dynamisch im Ergreifen der Gottesherrschaft erweist. Der Christ
istimmer nur einer, der nach der Gerechtigkeit hungert und diirstet, und als sol-
cher wird er mit Gerechtigkeit gesattigt.

c) Verbote und Erfiillungsgebote

Die Bergpredigt ist kein kasuistischer Normenkatalog, der von A bis Z erfiillt
werden muf3. Sie ist kein Lehrbuch kasuistischer Moral, in dem mdgglichst viele
Fille des Lebens ,,gelost” werden. Viele Bereiche des heutigen Lebens liegen

27 G. Lohfink, Jesus und die Ehescheidung, in: Biblische Randbemerkungen (Schiiler-FS fiir
R. Schnackenburg) Wﬁrzbur%l974, 207-217; P. Hoffmann, Jesu Wort von der Ehescheidung und
seine Auslegung in der ntl. Uberlieferung, in: Concilium 6 (1970) 326-332.
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nichtin ihrem Blickfeld. Nur auf eine verschwindend kleine Zahl von Problemen,
die uns heute bedrdngen, gibt sie Antwort. Sie gibt viel mehr als fertige Normen.
Sie gibt uns einen Verstehenshorizont und klare Zielweisungen fiir jeweilige
konkrete Entscheidungen.

Matthéus selbst hat in seiner Redaktionsarbeit solche Applikationen eines allge-
meinen Satzes vorgenommen. Aus dem neuen Verstindnis des fiinften Gebotes
leitet er die Notwendigkeit der Vershnung im kultischen und sozialen Leben ab
(5,23-25). Der Verzicht auf Widerstand gegen Gewalt wird in konkreten Beispie-
len gezeigt, die aber nicht als Gesetzesanweisungen beurteilt werden wollen.
Wie sollen jetzt und hier die Forderungen der Bergpredigt erfiillt werden? Wie
sollen aus den Zielgeboten die Erfiillungsgebote fiir die konkrete Situation abge-
leitet werden? Hier soll nicht auf Spezialfragen wie Friedensbewegung und Berg-
predigt eingegangen werden,?® sondern nur einige Leitsitze geboten werden,
nach denen sich konkretes Handeln an der Bergpredigt orientieren kann.
Zundchst ist nach dem literarischen Charakter eines Spruches zu fragen. Im An-
schluf§ an die jiidische Vorstellung, daR leibliche Glieder ausfiihrende Organe
stindiger Gesinnung sind, fordert Jesus, Auge bzw. Hand auszureifien bzw. ab-
zuhauen, weil es besser sei, verstiimmelt in das Leben des Gottesreiches einzu-
gehen, als unverstiimmelt in die Holle geworfen zu werden (5,29). Man braucht
nicht an die Achtung der Selbstverstiimmelung bei den Juden zu denken, um zu
erkennen, daB Jesus seinen Aufruf nicht buchstablich erfiillt wissen wollte. In ei-
ner {ibertreibenden und provozierenden Ausdrucksweise will er zur unbeding-
ten Absage an jede Siinde aufrufen.

Die Erfiillungsgebote miissen sich an den Zielgeboten orientieren. Das Zielgebot,
das hinter allen Forderungen der Bergpredigt steht, ist das Hauptgebot der Got-
tes- und Néchstenliebe (Mt 22,34-40 und Par.), in dem Jesus — das ist seine Grof-
tat — die religios-sittlichen Forderungen zusammenfaf3t. Die radikale Giite des
eschatologischen Handelns Gottes (abbal) ist Voraussetzung, Begriindung, Er-
méglichung und Motiv des menschlichen Handelns.

Wie diese Orientierung in concreto geschehen kann, ist am Verhalten Jesu abzu-
lesen. ,,Die Sitze der Bergpredigt werden durch Jesu eigenes Verhalten und Tun,
durch seine Hingabe bis in den Tod verdeutlicht.”2? Die Worte der Bergpredigt
diirfen nicht vom Verhalten Jesu isoliert werden. Jesus ist dem Prinzip der
Gewaltlosigkeit bis zum Auflersten gefolgt, und doch hat er das Unrecht, dasihm
angetan wurde, als solches gebrandmarkt (Joh 18,22f.).

Einzelne Zielgebote hat die Kirche, der die authentische Schrifterklirung aufge-
tragen ist, als Erfiillungsgebote konkretisiert. Die Ehe ist unaufléslich (5,31f.),
unter bestimmten Umstinden kann das Eheband gelst werden (vgl. cann.
1141-1150 im neuen CIC). In der IV. Antithese (5,34) ist urspriinglich (vgl. Jak
5,12) ein Schwurverbot ausgesprochen;*® die Kirche aber verlangt ihn - allerdings

*® Vgl. A. Vogtle, Was ist Frieden? Orientierungshilfen aus dem NT, Freiburg i. B. 1983; Sekretariat
der Deutschen Bischofskonferenz (Hrsg.). Die deutschen Bischfe 34. Gerechtigkeit schafft Frieden
1983; A. Stoger— R. Hammerstiel, Die Bergpredigt. Eine Botschaft von Hoffnung und Frieden, Klo-
sterneuburg 1982, 111-118.

2% R. Schnackenburg (Anm. 2) 56.

% H. Merklein (Anm. 6) 266; E. Schweizer (Anm. 4) 78: ,,In slav. Henoch 49,1 wird ein doppeltes Ja
oder ein doppeltes Nein als Schwurersatz empfohlen, und es ist maglich, daR Jesu Wort schon zu
einer solchen Empfehlung erweicht worden wire.”
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mit Zuriickhaltung, in ihrem Rechtsbuch (can. 1532 im neuen CIC). Die Kirche
selbst sieht in den Weisungen Jesu nicht Gesetze, die buchstéblich erfiillt werden
miissen, sondern ,,Richtungsweiser fiir die jeweiligen konkreten Entscheidun-
gen” (R. Schnackenburg).

Die Wirkungs- und Auslegungsgeschichte der Bergpredigt®' zeigt, wie schwierig
ihre Anwendung in den jeweiligen geschichtlichen Verhéltnissen ist. Kann sie fiir
den einzelnen leichter sein? Er hat wohl die Wegweisung Jesu und der Kirche,
aber schlieflich muf er entscheiden, wie weit die Weisungen Jesu hic et nunc als
konkrete Handlungsnormen zu werten sind. Das wird nicht gelingen ohne den
von der Offenbarung erleuchteten Sachverstand. Allen Entscheidungen geht die
Botschaft voran, daf Gott die Herrschaft seiner Liebe ergriffen hat. Selbst wenn
aber einer den besten Willen hat, in der unbegrenzten Liebe Gottes den Men-
schen zu begegnen, wird er es nicht kénnen, weil ihm dazu die Krifte, die Mittel
und die notige Freiheit von anderen Verpflichtungen fehlen. Solange wir noch
beten miissen: Es komme dein Reich, erlése uns von dem Bosen, sind die Hochst-
forderungen Jesu nicht vollends erreichbar. Dennoch sind sie und miissen sie ein
standiger Stachel sein, auf dem Weg zu ihnen zu bleiben.

Die Homilie soll fiir die Auslegung der Bergpredigt in der gegenwartigen Situa-
tion Hilfe bieten. Letzte Gewissensentscheidung kann auch sie nicht abnehmen.
In ihr soll sich die Mahnrede Jesu vergegenwirtigen.

31 R, Schnackenburg (Anm. 2) 36-54.
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FRANZ ZEILINGER

Einfithrung in die Offenbarung des Johannes

Fiir den unbefangenen Leser erweist sich die Johannesapokalypse auf den ersten
Blick als ein Buch mit sieben Siegeln. Das betrifft die vielfach undurchschaubare
Bildsprache, den Aufbau, die Grundaussage und den Zweck dieses auch lange
Zeit in der frithen Kirche umstrittenen Werkes. Es scheint daher angebracht zu
sein, zu den angesprochenen Problemen Stellung zu nehmen.

1. Der literarische und theologische Hintergrund

1.1. Die literarische Gattung Apokalyptik?

Mit Apokalyptik wird eine Literaturgattung jiidischer Provenienz bezeichnet, die
der Zeit zwischen dem 2. Jahrhundert vor Christus und dem Ende des 1. Jahr-
hunderts nach Christus zugehort und durch besondere literarische Mittel und in-
haltliche Besonderheiten geprégt ist. Ihre wichtigsten Vertreter bilden u.a. das
atl. Buch Daniel aus der Makkabéerzeit, die sogenannte ,,Himmelfahrt des Mo-
ses” etwa aus der Zeit um Christi Geburt, das 4. Buch Esra aus der Zeit des jiidi-
schen Krieges (ca. 70 n. Chr.), die syrische Baruchapokalypse (ca. 100 n. Chr.)
und das vielschichtige, hinsichtlich seiner Datierung umstrittene dthiopische He-
nochbuch.?

Spricht man von Wesenselementen der Apokalyptik, so ist die inhaltliche Viel-
schichtigkeit dieser drei Jahrhunderte umfassenden Literatur immer auch mitzu-
bedenken. Gemeinsam ist jedoch allen apk. Werken, da8 sie sich als ,,Offenba-
rungen gottlicher Geheimnisse” geben. Dabei bilden die Geheimnisse der
Eschata und der damit verbundenen Ereignisse und Personen das Vorzugsobjekt
der apk. Literatur. Man kann daher die jiidische Apokalyptik als Sonderform der
jidischen Eschatologie bezeichnen, die neben anderen eschatologischen Kon-
zepten (etwa dem des Rabbinismus) existiert, mit ihnen Anschauungen teilt, sich
aber auch in mancherlei Hinsicht von diesen grundlegend unterscheidet.?

Zu den literarischen Besonderheiten der Apokalyptik zdhlen vor allem die Pseudo-
nymitdt und die Versymbolisierung der Aussagen. Was die Pseudonymitit be-
trifft, so erscheinen die Werke grundsitzlich unter dem Namen einer berithmten

! Literatur in Auswahl: J. M. Schmidt, Die jiidische Apokalyptik. Die Geschichte ihrer Erforschung
von den Anfdngen bis zu den Textfunden von Qumran, Neukirchen-Vluyn 1969; J. Schreiner, Alt-
testamentlich-judische Apokalyptik. Eine Einfiihrung (Biblische Handbibliothek VI), Miinchen
1969; Ph. Vielhauer, Apokalypsen und Verwandtes, in: E. Hennecke und W, Schneemelcher, Neute-
stamentliche Apokryphen II, Tiibingen 1971, S. 412-421; W. G. Kiimmel, Apokalyptik und Apoka-
lypsen, in: ders., Einleitung in das Neue Testament, Heidelberg 171973; W. Schmithals, Die Apoka-
lyptik. Eine Einfithrung und Deutung, Géttingen 1973; K. Koch und |. M. Schmidt (Hrsg.), Apoka-
lyptik (Wege der Forschung 365), Darmstadt 1982,
Deutsche Ausgaben: Paul Riessler, Altjlidische Schriften aulerhalb der Bibel, Augsburg 1928; repr.
Heidelberg 21966; Werner Georg Kiimmel u. a. (Hrsg.), Jiidische Schriften aus der hellenistisch-ri-
mischen Zeit, Bd V: Apokalypsen, Giitersloh 1974 ff. (Noch nicht vollstindig.)
* Ph. Vielhauer, Apokalypsen und Verwandtes, in: Apokalyptik, hrsg. v. K. Koch u. J. M. Schmidt,
Wege der Forschung 365, Darmstadt 1982, S. 404.

™

53



religiésen Figur der Vergangenheit (Daniel, Esra, Baruch etc.), so daf8 ihre Inhalte
als deren Prophezeiung fiir die Gegenwart oder Zukunft erscheinen.
Spezifische Darstellungsmittel bilden der Visionsbericht und die Bilder- bzw.
Symbolsprache, zu deren Deutung mitunter ein Offenbarungsmittler, etwa ein
angelus interpres, eingefiihrt wird. Moglicherweise bildet dieses literarische Mit-
tel das Endprodukt einer Weiterentwicklung der prophetischen Ausdrucksfor-
men. Atl. Propheten stellen mitunter ihre Botschaften als ,,Schauungen” dar
(vgl. z.B. Am 1,1; Mich 1,1; Nah 1,1 etc.); sie wiederum dienen als Stiitze oder
Ausgangspunkt der eigentlichen prophetischen Verkiindigung (vgl. Jer 24,1ff.).
In der Apokalyptik werden dagegen Reihen von Visionsbildern ohne verbale Deu-
tung vorgestellt. Die Deutungliegt im Symbolgehalt der Bilder. Sie wird nur dann
beigegeben, wenn das Symbol dem Leser nicht bekannt sein kann.* Man kénnte
daher vom literarischen Genus des ,, prophetischen Bilderbuchs’ bzw. inhaltlich
und funktional von einer Art ,,Jkonentheologie” sprechen.

Die Anhdufung von Symbolen fithrt mitunter zu surrealistischen Bildern. Dabei
geht es aber nicht um die Vorstellungsmoglichkeit, sondern um die Verbildli-
chung einzelner Begriffe oder Gedanken. Um die Bilder zu begreifen, miissen
daher die Symbole in Begriffe riickiibersetzt werden. Das Problem besteht heute
allerdings darin, dafs eine Reihe von Symbolen nicht mehr bekannt ist, so daf ein
ungeklarter Rest verbleibt.

1.2. Theologische Merkmale der Apokalyptik

Die Eschatologie der frithen Propheten istim wesentlichen nationaler Art. Erwar-
tet wird der Wiederaufbau der zerfallenden Hiitte Davids (Am 9,11) bzw. ein
glanzvolles Neuerstehen des Konigtums. Die apokalyptische Erwartung zielt da-
gegen auf ein universales, Welt, Geschichte und Kosmos umfassendes und be-
treffendes Geschehen von Gott her. Das Neue, das erwartet wird, ist mit dem ge-
genwartig Existenten nicht mehr identisch, sondern transzendentaler Art.

Die Apokalyptik ordnet die weltiibergreifende Wirklichkeit des Seins nach dem
sogenannten Zwei-Aonen-Schema.’ Konkret spricht sie von ,,diesem Aon”, um
die vorfindliche Weltwirklichkeit zu bezeichnen, und vom ,,kommenden Aon”,
um eine zukiinftige, im Ratschluf8 Gottes bereits vorhandene,® neue ,,Schop-
fung’ anzusagen. ,,Dieser Aon” wird grundsitzlich negativ qualifiziert, der
. kommende Aon” gilt als Inbegriff des Gliicks; er ist ewig, unverginglich und
wird mit Bildern vom Paradies, als neue Schépfung oder himmlisches Jerusalem
beschrieben? bzw. als ,,neuer Himmel und neue Erde”® gekennzeichnet. Eine
Kontinuitit zwischen den beiden Aonen ist nicht denkbar. Der ,, kommende
Aon” ist etwas vollig Neues.®

Den Wendepunkt zwischen den beiden Aonen bildet der,, Tag JHWHs". Er ist ei-
nerseits Gerichtstag iiber ,,diesen Aon”, anderseits Offenbarungstag der Herr-

4 So erkldrt die Johannesapokalypse z. B. das Symbol der 7 Sterne und der 7 Leuchter in Offb 1,20.

5 Vgl. etwa die Aussage 4 Esr 7,50: ,,Der Hochste hat nicht einen Kon geschaffen, sondern zwei.”

6 Vgl. 4 Esr7,30f.: ,,Dann wird sich die Welt zum Schweigen der Urzeit wandeln, 7 Tage lang wie im
Uranfang, so daf niemand iiberbleibt. Nach 7 Tagen aber wird der Aon, der jetzt schlift, erwachen
und die Verginglichkeit selber vergehen.”

7 Vgl. Henith 72,1; 4 Esr 7,75; SyrBar 32,6.

8 Vgl. Henith 45,4f.; 91,16 u. &.

¢ Vgl. SyrBar 31,5: ,,Siehe Tage werden kommen, da wird alles, was geworden ist, der Vernichtung
iibergeben und es wird werden, wie wenn es nicht gewesen wiire.”
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lichkeit Gottes und Erdffnungstag des Neuen Aons bzw. der kiinftigen ,, Welt”
Gottes. Er stellt daher das eschatologische Ereignis schlechthin dar.

Mit der Erwartung einer kiinftigen Heilswelt verbindet sich notwendig die Aufer-
stehungshoffnung, da die Frage nach der Sinnhaftigkeit eines gottbezogenen —also
gerechten — Lebens in ,,diesem Aon" beantwortet sein will. Die in 4 Esra gebote-
nen Losungen sind zwar je nach Traditionsschicht etwas unterschiedlich,'® in
7,32 aber eindeutig niedergelegt: ,,Hergeben wird die Erde, die in ihr schlafen;
und hergeben wird der Staub, die in ihm ruhen; hergeben werden die Kammern
die ihnen anvertrauten Seelen.”” Denkt man urspriinglich wohl nur an die Aufer-
weckung der Gerechten zum ewigen Leben, so tritt allmidhlich der Gedanke an
eine Erweckung aller Menschen zum Endgericht hinzu.

Als besonderes Problem erhebt sich die Frage nach der Vollzugsperson der Aonenwende. Das Juden-
tum erwartet einen zukiinftigen Heilbringer in unterschiedlicher Weise. Erwartet die dynastisch-na-
tionale Eschatologie im Gefolge des Propheten einen davidischen Messias, der Israel von der Fremd-
herrschaft befreien soll und seine Weltherrschaft aufrichten wird, so handelt es sich — bei aller Ver-
schiedenheit der Messiaserwartungen — prinzipiell um eine innerweltlich-diesseitige Grole. Demge-
geniiber richtet sich die apk. Erwartung auf das Kommen des Menschensohnes, '* der schon vor Er-
schaffung der Welt vorhanden war und seiner Stunde harrt, da er als transzendent-himmlischer Heil-
bringer das Weltgericht vollstrecken und den Heilséon fiir die Gerechten, Geretteten, Auserwihlten
und Treuen etc. erdffnen wird.'? Seine Funktion ist es also, die Gemeinde der Auserwihlten fiir das
ewige Leben zu sammeln, die Gottlosen aber zu vernichten und so der Gerechtigkeit endgiiltig zum
Sieg zu verhelfen.13

Die Vorstellung diirfte aus Dan 7,13 ff. entwickelt worden sein. Es handelt sich dann wohl um eine
Hypostasierung der géttlichen Gerechtigkeit, die in Dan 7 implizit zum Ausdruck kommt. D.h.,
,,eine Wirkungsweise Gottes, ndmlich die Durchfithrung des Endgerichts und die Bewahrung der
Gerechten (vgl. 1 Hen 45,3f.; 49,3f.; 51,3) verselbstindigt sich und wird zu einer mythischen Per-
son”,' die mit Gott beinahe konkurriert, da auch von diesem der Vollzug des Endgerichts ausgesagt
wird. 1S

Fiir den Rabbinismus war die Méglichkeit der Konkurrenzierung Gottes unertréglich. Wie 4 Esr
7,27-44 erkennen ldBt, kam es zu einem Ausgleich, indem das erwartete Messiasreich in die apk. Er-
wartung als begrenztes irdisches Zwischenreich vor der Aonenwende einbezogen wurde. Nach 4 Esr
7,28 wird der Messias 400 Jahre herrschen, bevor er stirbt und die Aonenwende mit dem Gericht Got-
tes (!) anhebt; nach Offb 20,7-15 handelt es sich um ein 1000jéhriges Reich. Es sind dies gleichrangige
Symbolzahlen; sie besagen Universalitit der Zeit und sind auswechselbar.

Als weiterer Grundzug der Apokalyptik ist eine Art Determinismus zu nennen, da
die Unverdnderlichkeit Gottes ernst genommen wird. Die Geschichte der Schop-
fungist vorgeplant und lduftunveranderbar ab. Selbst das Ende ist seit Anfang an
von Gott ,,geschaffen” (vgl. 4 Esr 6,1-6). Daher ist es dem, der Gottes Ratschlufd
kennt, moglich, das Ende zu berechnen, die Weltzeit zu periodisieren bzw. die
Geschichte zu systematisieren (7 Jahrwochen; Jubilden etc.). Es ist dann aber
auch nicht verwunderlich, wenn die kommenden Ereignisse als bereits bei Gott
existierend gedachtsind, und der ,,kommende Aon" die Ziige des verlorenen Pa-
radieses annimmt, so dafs Protologie und Eschatologie gewissermaflen zusam-

10 Vgl. 4 Esr 5,41; aber auch 13,17f.

11 Vgl. bes. Henith 46,1-7; 48,2-6.

12 Die Universalitit und Individualitit seines Gerichtes, wie auch die Sammlung der Erwihlten
kommt besonders Henith 62,7f. zum Ausdruck (vgl. auch Mk 13,24-27).

13 Vgl. U. B. Miiller, Messias und Menschensohn in jiidischen Apokalysen und in der Offenbarung
des Johannes (STNT 6) Giitersloh 1972, S. 44ff.; vgl. auflerdem: R. Pesch und R. Schnackenburg
(Hrsg.), Jesus und der Menschensohn (FS. Vogtle), Freiburg-Basel-Wien 1975.

14 1. B. Miiller, Messias und Menschensohn, 44.

15 Vgl. ebd.
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menfallen. Aus der Beachtung der Zeichen der Zeit ergibt sich daher auch die
Sehnsucht der Apokalyptiker nach dem ,,Ende” und eine Art von Naherwar-
tung.’® So fragen auch die christlichen Martyrer nach Offb 6,10: ,, Wie lange z6-
gerst du, Herr, du Heiliger und Wahrhaftiger, Gericht zu halten und unser Blut
an den Bewohnern der Erde zu rdchen?”

1.3. Zwischensumme

Trotz der Unméglichkeit, die literarischen und theologischen Typika der jiidi-
schen Apokalyptik auf einen einzigen Nenner zu bringen, darf man festhalten,
daf die Apokalyptik zweifellos den beachtlichen Versuch darstellt, eine Kosmos,
Mensch und Geschichte umfassende ,, Weltenformel’” zu finden, die total theo-
zentrisch fundiert ist, und die absolute und letztgiiltige Losung der Frage nach
dem Sinn und Ziel des Daseins bzw. des Existenten iiberhaupt bieten
mdochte.

2. Grundelemente der Johannesapokalypse

Um an die Johannesapokalypse inhaltlich heranzukommen, ist zunéchst nach ih-
rer formalen Struktur zu fragen, da ja die Form den Inhalt mitbestimmt.

2.1. Die Ar-llage des Werkes

Abgesehen von der Uberschrift (Offb 1,1-3) besteht die Offenbarung des Johan-
nes (Offb) aus einem Briefteil (1,4-3,22), der eigentlichen Apokalypse (4,1-22,5)
und einem Epilog (22,6-21). Die einzelnen Teile des Werkes werden dann jeweils
durch eine Exposition im Himmel eingeleitet und dann durchgefiihrt. Dies gilt fiir
den Briefteil: Nach dem Préaskript (1,4-8) erfolgt die Beauftragung des Sehers
durch den himmlischen Christus: ,,Schreibe auf, was, du gesehen hast, was ist
und was danach geschehen wird” (1,19). Die 7 Briefe (Kap. 2-3) nehmen zum
. Ist-Stand” Stellung. Ebenso wird die eigentliche Apokalypse durch die Gottes-
vision im Himmel erdffnet (Kap. 4).

Das gleiche Prinzip zeigt sich im Blick auf die fiir die eigentliche Apokalypse kon-
stitutiven Siebener-Reihen (Siegel-Posaunen-Zornesschalen): Das Lamm {iber-
nimmt das Buch aus der Hand Gottes, um seine sieben Siegel zu losen (Kap 5).
Die Durchfithrung wird 4,1-8,1 dargestellt. Die Reihe der sieben Posaunen hat
ihre Exposition in 8,2-6, jene der Zornesschalen findet sich in Kap. 15.

2.1.1. Die Siebener-Reihen

Wie G. Bornkamm treffend dargetan hat,? ist zu beachten, da8 das versiegelte
Buch ,,innen und auflen beschrieben” (5,1) ist. Die Innenseite ist daher erst les-
bar, wenn das letzte Siegel erbrochen ist. Die erste Siebenerreihe gibt also nur die
Aufienseite frei, das eigentliche Geheimnis des Buches ertffnen erst die beiden

16 Vgl. 4 Esr4,33f.: ,,Ich. . . sagte: ,Wie lange noch? Wann soll das geschehen? Unser Leben ist ja so
kurz und so elend!” Er antwortete und sprach: ,Du willst doch nicht mehr eilen als der Hochste? Du
willst namlich Eile um deiner selbst willen, der Hochste aber fiir viele.”*”

7 G. Bornkamm, Die Komposition der apokalyptischen Visionen in der Offenbarung Johannis, ZNW
36 (1937), 132-149 = ders., Studien zu Antike und Urchristentum, Ges. Aufsitze II (Beitrige zur
evangelischen Theologie Bd 28), Miinchen 21959, 204-222.
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weiteren Reihen. ,,Mit anderen Worten: die Siegelvisionen, die die Offnung des
Buches begleiten, lassen in einer ungeheuren Verkiirzung den ganzen Inhalt des
Buches in rétselhaften Umrissen zum erstenmal erscheinen’.!® Sie bilden also
eine Art Summarium oder Inhaltsangabe des Kommenden.!?

Hinsichtlich der beiden weiteren Siebenerreihen fillt seit langem eine gewisse Pa-
rallelitidt der Aussagen bzw. der Leitwirter auf. Es entsprechen in der Abfolge der
Posaunen und Schalen einander die Leitbegriffe: (1) ,,auf die Erde geworfen”
(8,7;16,2), (2) Meer wird zu Blut (8,8f.; 16,3), (3) Fliisse und Quellen (8,10; 16,4),
(4) Sonne (8,12; 16,8f.), (5) Verfinsterung (9,1; 16,10), (6) Euphrat (9,14; 16,12), (7)
Tempel, Blitze, Stimmen, Donner, Erdbeben, Hagel (11,19; 16,17-21). Die an den
agyptischen Plagen orientierte Posaunenreihe (8,7-11,19) verkiindet das Unheil
jeweils nur iiber ein Drittel seiner Adressaten, die Schalenreihe (16,1-21) dagegen
iiber die Gesamtheit. Die gewollte Steigerung ist nicht zu iibersehen. Die drei
Siebenerreihen bringen somit die gleichen Stoffe in dreimaliger Steigerung bzw.
Entfaltung zur Sprache.

2.1.2. Die iibrigen Texte

Die Reihe der Zornesschalen schliefit nicht unmittelbar an die der Posaunen an.
Es ergibt sich vielmehr ein ,,Einschub” von 3 Kapiteln (Kap. 12-14). Es ist nun
wiederum hinsichtlich der Symbole und Aussagen der den beiden Reihen folgern-
den Texte, wenn auch nicht in der gleichen formalen Parallelitidt, eine gewisse
Analogie zu beobachten. Kap. 12-14 spricht von der himmlischen Frau, ihren
Séhnen und ihren Bedrdngern, der Schlange und den beiden diese vertretenden
Tieren, wie auch vom siegreichen Lamm, seinem Gefolge und dem Gericht des
Menschensohnes (Kap. 14). Kap. 17-19 stellt in Anschluf$ an die Schalenreihe die
grofse Hure Babylon auf den gottesldsterlich beschriebenen Tier sitzend dem ge-
geniiber und schildert deren Vernichtung. Das in Kap. 20 dargestellte Messias-
reich, das Endgericht mit zweifachem Tod und die SchluB8vision von der neuen,
der himmlischen Stadt Gottes und des Lammes (Kap. 21,1-22,5) fungieren wohl
als die grofd durchgefiihrte Analogie zu Kap. 14 und bilden das glanzvolle Finale
der Apokalypse. Motiviert werden die genannten Blocke Kap. 12-14 und 17-22,5
jeweils bereits in den vorangestellten Siebenerreihen, genauer im Rahmen ihres
6. Gliedes (11,7 ff. und 16,13ff.), so daf die literarische Verkniipfung gewdéhrlei-
stet ist.

Der apokalyptische Teil bringt somit dieselben eschatologischen Themen dreimal
zur Sprache: ,,Summarisch in den sieben Siegelvisionen 6,1-8,1, andeutend und
fragmentarisch in 8,2-14,20, endgiiltig und vollstindig in 15,1-22,5.2° Das Buch
versucht also offenbar nicht den chronologischen Ablauf der eschatologischen
Ereignisse zu schildern,?! sondern bringt in einer Art Variationstechnik sein An-
liegen zum Ausdruck.

8 Ders., Studien 219.

1? Traditionsgeschichtlich kénnte es sich um die ,, Grundapokalypse’ handeln, die in den folgenden
Reihen ausgebaut wird.

20 Ph. Vielhauer, Apokalypsen und Verwandtes, a.a.Q., 433f. Ders., Geschichte der urchristl. Litera-
tur, a.a.0., 499.

2! Diein 11,2; 12,6.14; 13,5 erwiihnten Zeiten von 3 '/2 Jahren = 42 Monaten = 1260 Tagen sind Sym-
bolzahlen (die Halfte von 7 Jahren) und daher chronologisch wertlos.
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Sind die dargelegten Beobachtungen richtig, dann ergibt sich folgende literari-
sche Anlage:

Uberschrift 1,1-3
Praskript 1,4-8

A) Briefteil 1,9-2,33
1. Exposition im Himmel: Beauftragung durch Christus 1,9-20
2. Die sieben Briefe an die Gemeinden 2,1-3,22
B) Die Apokalypse 4,1-22,5
1) Die Grundreihe (Urapokalypse?) 4,1-8,1
1. Exposition im Himmel: Liturgie-Ubergabe des Buches an das Lamm Kap. 4-5
2. Die sieben Siegel 6,1-8,1
1) 1. Durchfiihrung 8,2-14,20
(A)1. Exposition im Himmel 8,2-6
2. Die sieben Posaunen 8,7-11,19
(B) - Die Frau und die Tiere Kap. 12-13
— Das Lamm und sein Gefolge auf dem Sion.
Das Gericht des Menschensohnes Kap. 14
IMl) 2. Durchfithrung 15,1-22,5
(A) 1. Exposition im Himmel 15,1-8
2. Die sieben Schalen 16,1-21
(B) — Die Hure auf dem Tier Kap. 17-19
- Gottes Endgericht,
Das neue Jerusalem und das Lamm 20,1-22,5

Postskript 22,6-21

2.2. Aussagen der Johannesapokalypse
2.2.1. Die Grundtendenz

Johannes verwendet die literarischen Mittel und grundlegende Theologumena
der jiidischen Apokalyptik. Zu den literarischen Mitteln gehort die Ubernahme
traditioneller, schon von Daniel her bekannter Symbole, wie Horner, Augen,
Tiere etc. (vgl. Dan 7), von Zahlen- und Farbsymbolen, wie auch die Tendenz zur
Personifizierung (Frau, Hure etc.). Wie in den jiidischen Apokalypsen bildet der
vielfdltige Bezug auf das AT, die direkte oder indirekte Verwendung atl. Texte
und Textfragmente, besonders aus den Propheten, ein besonders eindrucksvol-
les theologisches Aussagemittel. Theologisch verbindet das Urzeit-Endzeit-
schema und die Uberzeugung von der gottfeindlichen (Fremd-) Bestimmtheit der
vorfindlichen Welt die Offb mit der jiidischen Apokalyptik, ebenso das damit ge-
gebene Interesse an den eschatologischen Ereignissen und der daraus resultie-
rende Versuch, die Gegenwart von der Zukunft her zu deuten.??

Der entscheidende Unterschied besteht jedoch bereits im Ansatz: Johannes bietet
christliche Eschatologie mit den Mitteln der jiidischen Apokalyptik. Der Grundan-
satz heifit daher: Mit Christi Tod und Auferstehung hat,,der kommende Aon” im
Prinzip bereits begonnen! Die Schlachtung des Lammes hat schon das endgiiltige
Pascha- bzw. Ostern eréffnet. Christus steht als das Lamm vor dem Thron bzw.

22 Vgl. A. Strobl, Apokalypse des Johannes, in: Theologische Realenzyklopadie (TRE) I11, Berlin-New
York 1978, 184.
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auf dem eschatologischen Sion (14,4 vgl. Jer 2,10ff.) und die Schar der Freigekauf-
ten (14,4), die Erstlingsfrucht, bzw. ,,die grofie Schar aus allen Nationen und
Stammen, Volkern und Sprachen” (7,9), die niemand zéhlen kann, die das Siegel
des Lammes tragen, sind schon bei ihm. Die eschatologische Zukunft hat somit
bereits begonnen.

Mit Christi Tod und Erhéhung ist aber keineswegs die Welt und damit ,,dieser
Aon” untergegangen. Sie existieren frisch-frohlich weiter. ,,Dieser Aon” steht
fur die Offb — wie fiir die jiidische Apokalyptik — unter der Herrschaft des Todes,
der Vergédnglichkeit und vor allem unter dem antigéttlichen Diktat Satans und
seiner Verbiindeten. Gleich der jiidischen Apokalyptik illustriert Johannes — vor
allem in den Siebenerreihen —, daff diese von Tod und Satan bestimmte Welt un-
ter Gottes Gericht steht. Naturereignisse, Seuchen, Hunger etc. bilden zur Dar-
stellung dieser Gedanken die geeigneten Phdanomene. Von entscheidender Be-
deutung ist aber der Umstand, daf8 der mit Christi Tod und ErhShung inaugu-
rierte Heilsdon notwendigerweise den Endkampf des weiterhin bestehenden
Weltdons provoziert, ja provozieren mufl. Geht es doch um sein Uberleben! Da-
mit wird aber die antigottliche Qualitdt ,,dieses Aons” zur antichristlichen Quali-
tit. Der Antagonismus besteht nun nicht mehr bloff und in erster Linie zwischen
Satan und Gott, sondern zwischen Satan mit seinen Kreaturen und Christus mit
seinem Gefolge, den Heiligen, Auserwihlten, Zeugen etc. Fiir Johannes spielt
sich also in der Konfrontation der Umwelt mit der Kirche der eigentliche Endkampf
ab, dessen Ausgang jedoch im Blick auf den erhthten Gekreuzigten bereits prin-
zipiell entschieden ist. Das eschatologische Heil jener, die zu Christus gehoren,
das Siegel des Siegers tragen, ist somit gesichert; selbst dann, wenn sie ihre Treue
mit dem Leben bezahlen und vorldufig als Besiegte erscheinen (vgl. 13,7).

Fiir die Kirche auf Erden ergibt sich daraus die dringende Mahnung zur Standhaf-
tigkeit und Glaubenstreue (vgl. 13,10b; 14,12). Diese bestimmt vor allem die der
eigentlichen Apokalypse vorangestellten Briefe an die Kirche Kleinasiens, denn
die Treue zu Christus ist ja die Voraussetzung fiir den Heils-Zuspruch und die
Frohbotschaft der Apokalypse.

2.2.2. Protologie und Eschatologie

Kap. 12-14 bilden, wie sich aus der Anlage der Apokalypse ergibt, das Finale der
Sieben-Posaunen-Reihe. Sofern die Kap. 17ff., wie noch gezeigt werden soll, die
analoge, auf die konkrete Geschichtssituation bezogene Applikation dieser Kapi-
tel darstellen, diirften die drei Kapitel, welche die Vision von der ,,Frau umkleidet
mit der Sonne” er6ffnet, den inhaltlichen Knotenpunkt der Apokalypse bilden.
Es scheint daher angebracht zu sein, zunichst das Bild von der Frau, und in Zu-
sammenhang mit der Frage nach der Absicht und dem Zweck des Werkes die
weiteren Aussagen des Abschnittes kurz zu betrachten.

Kap. 12 bietet drei Szenen: a) Die mit den Himmelskoérpern umgebene Frau ge-
biert im (oder am) Himmel ein Kind, das der Drache verschlingen méchte
(12,1-5); b) Die Frau wird in die Wiiste gebracht, der Drache auf die Erde gewor-
fen (12,6-9); ) Der Drache fiithrt auf Erden den Kampf gegen die Frau und ihre
weiteren Nachkommen fort (12,13-17). Eingeschoben ist ein kleiner Hymnus
(V.10-12), der den Endsieg iiber den Drachen antizipatorisch besingt.

Es werden somit nach dem Urbild-Abbildschema zwei Schauplitze unterschie-
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den: Das Grundgeschehen, die Geburt des mit Worten aus Ps 2,9 als Messiaskind
beschriebenen Erstgeborenen ereignet sich im/am Himmel,?* wie auch der Ver-
such des Drachen, ihn zu verschlingen. Das analoge Drama auf Erden gibt zu-
néachst zu erkennen, daff der Drache der weiterhin himmlischen Frau nichts an-
haben kann.?* Trotz ihres himmlischen Wesens gebiert die Frau aber weitere Kin-
der, also irdische Wesen. Der Kampf des Drachen richtet sich daher in Gestalt
seiner Kreationen, der beiden Tiere (Kap. 13), gegen diese.

Die Nachgeborenen der Frau sind aber nicht die Menschen schlechthin, sondern
jene, ,,die den Geboten Gottes gehorchen und am Zeugnis fiir Jesus festhalten”
(12,17). Als solche sind sie gleich ihrem Urbild, dem Erstgeborenen, berufen, zum
Thron Gottes erhoben zu werden (vgl. 12,5b), beim Lamm zu sein (14,3b), Gottes
Angesicht zu schauen, mitzuherrschen (22,4f.), kurz die eschatologische civitas
Dei zu bilden (21,27; vgl. 7,14b-17). Besteht also das himmlische Jerusalem bzw.
der ,, kommende Aon” aus den um das Lamm bzw. den Erstgeborenen geschar-
ten Nachgeborenen, so stellt sich umso mehr die Frage nach dem Symbolcharak-
ter der Frau.

Das Symbol des Drachen wird 12,9 eindeutig als Teufel und Satan geklirt. Die
Deutungen der Frau reichen, da das Symbol durch die Offb nicht geklart wird,
von Eva bis Maria und unter Einbeziehung mythologischer Parallelen iiber Le-
tho/Apollo, Hathor/Isis bis zu astrologischen Interpretationen.?> Obwohl man
den Einfluf8 interkultureller Urmythen anerkennen muf, scheint das gebotene
Bild jedoch eher vom jiidisch-apokalyptischen Dualismus eingefdrbt und christ-
lich gedeutet zu sein.

Da in 12,7 der einzige Engelsname der Offb begegnet, Michael, der nach Dan
10,21; 12,1 als Schutzherr Israels gilt,?° konnte man schliefen, daff die Messiasge-
bérerin das Gottesvolk Israel symbolisiert,?” aus welchem weiterhin die Gemein-
schaft derer hervorgeht, die am Zeugnis Jesu festhalten (12,17). Da die Geburt des
Erstgeborenen aber ein Ereignis im Himmel ist, das seine Analogie in der Geburt
der Nachgeborenen auf Erden erfahrt, so kann die Frau nicht einfach mit dem
empirischen Israel gleichgesetzt werden, héchstens mit dem himmlischen Urbild
des Gottesvolkes, das von Anfang an vor Gott gegenwartig ist.?® Fafit man dage-
gen die himmlische, in Geburtswehen schreiende Frau als Urbild der verfolgten
Kirche auf Erden, so widerspricht dem der Umstand, daR die Kirche eben nicht
den Messias hervorbringen soll, es sei denn, man setzt das Himmelskind entper-
sonalisiert mit dem , kommenden” und bei Gott verborgenen ,,Aon” gleich.
Nach 17,14 bilden die verfolgten Zeugen Jesu aber das Gefolge des ,, Konigs der
Konige”, d.h. des Messiaskindes.

23 Nach antiker Ansicht befindet sich das Sternbild der Hydra unter dem der Jungfrau, das des Adlers
(vgl. Offb 12,14) in unmittelbarer Nihe der Jungfrau,

24 Der Drache speit Wasser, das die Erde verschlingt (12,15). Der Wasserstrom kénnte von 17,15 her
als Bild fiir ,, Volker, Menschenmassen, Nationen und Sprachen verstanden werden: Die Sterbli-
chen, welche die Erde verschlingt, konnen der himmlischen Frau nicht schaden.

25 Vgl den Uberblick bei E. Lohse, Die Offenbarung des Johannes (NTD 11), Géttingen 21971, 71f.;
ferner U, B. Miiller, Messias und Menschensohn, 174 f,

26 Vgl. Hendth 20,5.

27 Dafiir sprechen auch die 12 Sterne als Symbol fiir die 12 Stimme Israels (vgl. Offb 1,20; 21,12).

28 Vgl. A. Wikenhauser, Die Offenbarung des Johannes (RNT 9), Regensburg 31959, 93.
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Zu beachten ist aber, daf8 ab 12,17 iiber die Frau in der Wiiste nicht mehr gespro-
chen wird, sondern nur noch von ihren irdischen Nachkommen. Ebenso tritt der
Drache — abgesehen von einzelnen Erwdhnungen (16,13; 20,2f.) — im folgenden
nicht mehr aktiv auf, sondern in Form seiner Tiere (Kap. 13) bzw. des Tieres und
des Falschpropheten (16,13). Erst in 20,7-10 tritt er zum letzten Kampf an und
wird mit seinem Gefolge (20,10.15) in den Feuersee geworfen. Dort finden sie ihre
Eschata. Dem gegeniiber werden in Kap. 21 die Eschata derer beschrieben, dieim
Lebensbuch des Lammes eingetragen sind (21,27b). Sie sind die Einwohner der
Heiligen Stadt, des himmlischen Jerusalems, der Wohnung Gottes unter den
Menschen (21,3); sie sind schlechthin das Volk Gottes (21,3b). Wie sich also der
Drache in Form seiner Inkarnationen auf Erden verhalt und sich schlieBSlich mit
der Gemeinschaft der Verworfenen im Feuersee findet, so verhilt sich offenbar
auch die himmlische Frau in Form ihrer Kinder auf Erden und findet sich als Got-
tes Braut und Frau des Lammes (21,9) wieder.

Von hier aus legt sich aber der Schlufs nahe, dafs die himmlische Frau das Urbild
der Menschheit in ihrer urspriinglichen Bestimmung bezeichnen soll, die Partne-
rin Gottes, die ihm den himmlischen Sohn gebiert und sich in ihren irdischen
Kindern verkérpert bzw. sich verkérpern soll. Als solche entspricht sie protolo-
gisch der eschatologischen Bundespartnerin Gottes. Dafiir spricht auch, daf die
eschatologische Gottesstadt schlieflich mit Ziigen aus der Paradieseserzéhlung
Gen 2,9 ausgestattet wird (22,2).

Ist diese Interpretation richtig, dann ist es dem Verfasser gelungen, den heilsge-
schichtlichen Bogen vom urbildlichen Menschheitsplan Gottes iiber das Heil im
gekreuzigten und erhohten Christus — unter Einbeziehung der analogen Situa-
tion seiner ,,Briider” auf Erden — bis zur eschatologischen Vollendung des Urbil-
des zu spannen. Er gibt damit der Uberzeugung Ausdruck, daf die ,,eheliche”
Liebe Gottes zu seiner Menschheit schon bestand, bevor es den Aufstand des Bo-
sen gab, und in Ewigkeit nicht ruht, um den urbildlichen Plan allem Widerstand
zum Trotz zu vollenden. Letztlich besingt der Verfasser die Bundestreue Gottes
und steht damit als Prophet (1,3; 22,7.18f.) im Gefolge der atl. Propheten.

2.2.3. Vollendung und Verfolgung

Fragt man nach dem konkreten Anlag fiir die Abfassung der Offb, so ist von den
die konkrete Geschichte verschliisselnden Texten auszugehen. Kap. 17 spricht
unter dem Bild der Hure auf dem Tier eindeutig von Rom und seiner Herrschaft
(17,9.18), das gegen das Lamm und ,,seine Berufenen, Auserwiéhlten und
Treuen” Krieg fiihrt (17,14). Da 17,10 die Gegenwart als die Zeit des 6. Konigs im
Rahmen von Sieben bestimmt, stellt sich die Frage nach dem Ausgangspunkt der
Zihlung. A. Strobl*® nimmt mit gutem Grund an, daf8 Johannes nicht profanhi-
storisch zidhlt, sondern nur an den seit Christi Tod herrschenden und somit anti-
christlichen Kaisern interessiert ist. Sieht man von Tiberius, dem Kaiser zur Zeit
des Todes Jesu, ab, so ist von Caligula (3741 n. Chr.) auszugehen. Der 6. Kaiser
ist dann Domitian (81-96 n. Chr.), dem der (tatsdchlich) nur kurz regierende
Nerva (96-98 n. Chr.) folgte (vgl. Offb 17,10c). Domitians Vorliebe fiir den in
Kleinasien besonders forcierten Kaiserkult ist bekannt.

29 A. Strobl, Apokalypse des Johannes, a.a.O., 182f.
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In Richtung des Kaiserkults verweist vor allem Kap. 13. Das mit Worten aus
Dan 7 umschriebene Tier (13,1) gleicht jenem von 17,3b. Ihm iibergibt der Drache
seine Macht und die Menschen beten es an (13,4). Es bekdmpft und besiegt die
. Heiligen” (13,7). Das 13,11 eingefiihrte zweite Tier ist Delegat und Propagator
des ersten. Es befiehlt die Errichtung eines (Gotter-)Standbildes des ersten Tie-
res. Fiir dieses Standbild, das Symbol wirkender Gegenwart des Abgebildeten,
wird Anbetung gefordert (13,15). Das abgebildete Tier selbst wird beschrieben als
Tier, ,,das mit dem Schwert erschlagen worden war und doch wieder zum Leben
kam” (13,14 vgl. 13,3.12b). Nach 17,8.11 ist es das Tier, das einmal war und jetzt
nichtist, aus dem Abgrund heraufsteigen wird und ins Verderben gehen wird. Es
handelt sich vermutlich um den durch Selbstmord verstorbenen Kaiser Nero, von
dem die Volksmeinungim 1. Jahrhundert sagte, er werde wiederkehren, um vom
Osten her gegen das Imperium anzugehen (vgl. Offb 16,12; 17,12ff.). In diese
Richtung verweist auch die gematrische Zahl 666 (13,18), die als NERON KAISAR
am glattesten aufgeldst werden kann. Ist Nero der Inbegriff des Christenverfol-
gers, so ist begreiflich, daf8 die mit dem domitianischen Kaiserkult verbundene
Verfolgung in Kleinasien mit dem Verhalten Neros in eins gesetzt wird.

Das zweite Tier, der Liigenprophet nach 16,13; 19,20 und 20,10, diirfte den Pro-
pagator des Kaiserkultes in Kleinasien, den Asiarchen bezeichnen, dem in Ephe-
sus die hochste politische und kultische Autoritiit eignete.3® Es ist daher auch an-
zunehmen, daf er die domitianische Christenverfolgung in Kleinasien (ca. 95
n. Chr.) konkret durchfiihrte.

Damit gerét aber ein konkreter Anlaf fiir die Abfassung der Offb ins Blickfeld. Jo-
hannes will wohl an Hand seines Werkes den theologischen Ort und Wert der
Verfolgung und auch des Martyriums bestimmen. Er tut es, indem er Marter und
Tod in den Rahmen seiner christlichen Eschatologie stellt. Der inaugurierte
. kommende Aon” fordert den vom Bosen beherrschten Weltion zum Endkampf
heraus, so daf der Kampf des rémischen Reiches gegen jene, die den Kaiserkult
verweigern, als apokalyptischer Endkampf Satans gegen Christus qualifiziert
werden kann und mu8. Dies ist einerseits Bestitigung der mit Christi Tod ange-
brochenen neuen Heilswirklichkeit, anderseits aber auch das hoffnungslose Un-
terfangen Satans, doch noch an der Macht zu bleiben. Da aber das mit Christus
angebrochene eschatologische Heil, wenn auch noch verborgene, so doch trans-
zendent-reale Wirklichkeit im Sinn des ewigen Ratschlusses Gottes ist, so kann
selbst das Martyrium ,, nicht scheiden von der Liebe Gottes, die ist in Christus Je-
sus” (vgl. R6m 8,31b-39).3!

Warum der Verfasser diese Fragen christlicher Existenz in Form und aus der Sicht
einer Apokalypse zu beantworten versucht, ist schwer zu sagen. Sicherlich
kommt er aus apokalyptisch orientierten Kreisen. Mdglicherweise legte das rei-
che apokalyptische Bildmaterial die Wahl dieses Genus zur Darstellung der Ge-
richte Gottes, die jede imperiale Verfolgung in den Schatten stellen, und der
sieghaften Gottesherrschaft bzw. Christusherrschaft, die alle menschliche Macht
und Gewalt entmachtet, besonders nahe. Moglicherweise versucht der Autor

30 Ders, ebd., 183f.
31 Letztlich wird damit aber einer raumlich orientierten Eschatologie das Wort geredet, wie sieauch in
den Deuteropaulinen zum Ausdruck gelangt (vgl. Kol 2,12-15; Eph 2,6; bes. 1Petr 1,3-7.18f.).
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aber auch iiber den konkreten Anlaf hinaus eine soteriologische Summe zu
schaffen, welche zugleich die apokalyptischen Ansétze des kleinasiatischen Ju-
denchristentums systematisiert und niederlegt.3?

2.3. Das Evangelium der Johannesapokalypse

Fragt man abschlieBend nach dem tragenden Gebilk des Werkes, so lafit sich in
etwa und in Umrissen resiimieren: Johannes schreibt ,,was ist und was danach
geschehen wird” (1,19) bzw. ,,geschehen muf3” (4.1). D. h., Gottes letztes Heil ist
fiir seine Welt mit Christi Tod und Auferstehung angebrochen und ist vor Gott
Gegenwart. Der Sieg Gottes iiber die Selbstvergottung des Menschen hat end-
giiltig begonnen. Die volle Uberwindung einer in verzweifeltem Endkampf be-
findlichen, selbst-herrlichen Welt ist nur noch eine Frage der Zeit. Die (kiinftigen)
Biirger der civitas Dei sind zwar, solange sie noch in dieser selbstherrlichen Welt
leben, notwendigerweise der Verfolgung preisgegeben wie ihr Herr selbst, das
geschlachtete Lamm. Thnen, die sein Siegel tragen, gilt aber das Christuswort:
,,Wer siegt, darf mit mir auf meinem Thron sitzen, so wie auch ich gesiegt habe
und mich mit meinem Vater auf seinen Thron gesetzt habe (3,21).

Letztlich verkiindet die Offb jene Anfang und Ende umfassende Frohbotschaft,
dafl Gottes Urabsicht, ganz des Menschen Gott zu sein, und den Menschen
,,Sohn”’ nennen zu kénnen (21,7), sich zu erfiillen begonnen hat; denn auch die
,,iibrigen Nachkommen der Frau, die am ,,Zeugnis fiir Jesus” festhalten (12,17),
werden bereits zu Gottes Thron erhoben. Das ist wohl die letzte, alles Seiende
umschliefende Wahrheit und zugleich das Heilsmysterium Gottes, das in den
vielen — manchmal nicht mehr entzifferbaren — Symbolen der Offenbarung des
Johannes zum Ausdruck kommt. Die Einsicht in den nun offenbaren Plan Gottes
mit seiner geliebten Menschheit erhélt der Verfasser aber im Blick auf Jesu Ster-
ben und Erhéhung bzw. im Blick auf das geschlachtete Lamm vor dem Thron, das
allein wiirdig ist, ,,zu nehmen das Buch und seine Siegel zu brechen” (5,5-10).

32 Vgl. Ph. Vielhauer, Apokalypsen und Verwandtes, a.a.O., 436.



PETER GRADAUER

Der Kirchenaustritt und seine Folgen

1. Kirchenaustritt — Kirchengliedschaft

Die hohe Zahl der Kirchenaustritte stellt heute eine besorgniserregende Tatsache
im Leben der Kirche dar. Der Kirchenaustritt wirft fiir den Katholiken, der eine
solche Mainahme setzt, verschiedene Fragen auf und zieht fiir ihn auch ver-
schiedene Konsequenzen nach sich. Einige sollen hier - in skizzenhafter Form —
behandelt werden.

So beriihrt der Kirchenaustritt in erster Linie jeweils den Tatbestand der Kirchen-
gliedschaft; diese kennt verschiedene Stufen, wie das II. Vaticanum ausfiihrlich
darlegte und darauf fufend das neue kirchliche Gesetzbuch betont.

Hingeordnet auf die Kirche sind alle Nichtchristen, ,,die mit uns den einen Gott anbeten”, aber auch
alle jene, ,,die in Schatten und Bildern den unbekannten Gott suchen”, wenn sie unverschuldeter-
weise das Evangelium nicht kennen, Gott aber aus ehrlichem Herzen suchen und seinen Willen in der
Tat zu erfiillen trachten.?

Nicht voll, aber doch aus mehrfachem Grunde mit der Kirche verbunden sind alle jene, die wohl Chri-
sten sind, die ,,den vollen Glauben aber nicht bekennen oder die Kommunioneinheit unter dem
Nachfolger Petri nicht wahren”.?

Schon auf besondere Weise mit der Kirche verbunden sind die Katechumenen, die unter Antrieb des Hei-
ligen Geistes ausdriicklich verlangen, in die Kirche eingegliedert zu werden; durch eben dieses Ver-
langen ebenso wie durch ihr Leben in Glaube, Hoffnung und Liebe sind sie mit der Kirche verbunden,
die sie bereits als die Thren umsorgt.?

Voll eingegliedert in die Gemeinschaft der katholischen Kirche auf dieser Erde sind jene Getauften, die
in ihrem sichtbaren Gefiige mit Christus verbunden sind durch die Bande des Bekenntnisses des
Glaubens, der Sakramente und der kirchlichen Leitung.*

Grundlage jeglicher Kirchengliedschaft ist die Taufe; denn dieses Grundsakra-
ment gliedert anfanghaft und zugleich in unwiderruflicher Weise in die Kirche
ein. Das neue kirchliche Gesetzbuch driickt dies so aus: Durch die Taufe wird der
Mensch der Kirche Christi eingegliedert und wird in ihr als Person bestellt mit den
Pflichten und Rechten, die den Christen unter Beachtung ihres Lebensstandes ei-
gen sind, soweit sie in der Gemeinschaft der Kirche stehen und soweit dem nicht
eine rechtméBig verhdngte Sanktion (oder Kirchenstrafe) entgegensteht (can. 96;
204 § 1 CIC 1983).

Zu den Rechten des Getauften gehoren u. a. das Recht auf religiése Fithrung und
Unterweisung, auf den Heilsdienst der Kirche, d. h. das Recht, von den geweih-
ten Hirten aus den geistlichen Giitern Hilfe, vor allem durch das Wort Gottes und
durch die Sakramente zu empfangen (can. 213), die freie Wahl des Lebensstan-
des, das Vereinigungs- und Versammlungsrecht (can. 215), das Recht auf christ-
liche Erziehung (can. 217), auf den Schutz des guten Rufes (can. 220), auf den
Rechtsschutz der Kirche (can. 221).

Die Rechte kénnen jedoch gemindert sein durch rechtmiBig verhingte Sanktio-
nen oder Kirchenstrafen. Als solche kommen in Betracht der Kirchenbann (= die

! Dogmatische Konstitution iiber die Kirche, ,,Lumen Gentium” (= LG), Nr. 16.
2 LG, Nr. 15; Dekret iiber den Okumenismus ,,Unitatis Redintegratio”, Nr. 3.

3 Can. 206 CIC; LG, Nr. 14.

4 Can. 205 CIC; LG, Nr. 14.
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Exkommunikation), die Gottesdienstsperre (= das Interdikt) und — nur fiir Geist-
liche — die Suspension.

Die Pflichten, die sich aus der Gliedschaft ergeben, sind aus dem Wesen kirchli-
cher Gemeinschaft abzuleiten und aus den Folgerungen, welche die Taufe im
gldubigen Verstandis fiir das persénliche Leben mit sich zieht. So sind die Glau-
bigen verpflichtet, fiir die Bediirfnisse der Kirche aufzukommen, damit fiir sie
jene Mittel bereitstehen, die zum Gottesdienst, fiir das apostolische und karita-
tive Wirken und fiir einen ehrbaren Lebensunterhalt der Amtstréiger notwendig
sind (can. 222 § 2 CIC).

Bei der Ausiibung ihrer Rechte miissen die einzelnen wie die in einer Vereinigung
Verbundenen das allgemeine Wohl der Kirche und auch die Rechte anderer sowie
ihre eigenen Pflichten gegeniiber anderen beriicksichtigen (can. 223 § 1). Der
kirchlichen Autoritit kommt es zu, im Hinblick auf das Gemeinwohl den Ge-
brauch der Rechte, die den Gldubigen eigen sind, zu regeln (can. 223 § 3).
Wer verschiedene Rechte durch eine kirchliche Strafe verloren hat, ist deswegen
noch nicht seiner Pflichten entbunden. Soist z. B. ein Exkommunizierter weiter-
hin verpflichtet zum Besuch des Sonntagsgottesdienstes und ist zur Teilnahme
am katholischen Religionsunterricht anzuleiten; er ist an das Sonn- und Feier-
tagsgebot gehalten, an das Fastengebot und an die Ehegesetze gebunden; er ist
zur Erfiillung der Moralgebote verhalten; er ist verpflichtet, durch seinen
Kirchenbeitrag fiir die Bediirfnisse der Kirche aufzukommen; er muff vor dem
kirchlichen Gericht seine Aussagen machen, wenn er als Zeuge geladen wird.
Wie die Taufe selbst ist auch die durch diese erfolgte Eingliederung in die Kirche
unwiderruflich, unaufhebbar und unverlierbar. Daher gibt es an sich weder einen
endgiiltigen Ausschluf3 aus der Kirche noch einen wirklichen Kirchenaustritt. Die
Taufe prégt ja der Person ein unausléschliches Merkmal ein; es behilt damit in
diesem Zusammenhang der alte Satz seine Giiltigkeit: ,,Semel Christianus —
semper Christianus”. Nach dieser Sicht der Dogmatik und Sakramententheolo-
gie bleibt ein Mensch auch nach seinem Austritt aus der Kirche ein Glied der Kir-
che.s

2. Der Kirchenaustritt und seine kirchenrechtlichen Folgen

Ein Kirchenaustritt stellt einen formellen Akt dar, eine Erkldrung eines Katholi-
ken (oder eines Angehérigen einer anderen staatlich anerkannten Religionsge-
sellschaft) vor der staatlichen Behérde, ab einem bestimmten Zeitpunkt der Kir-
che nicht mehr angehéren zu wollen.

Fiir den kirchlichen Bereich hat eine solche Erklarung zunichst zur Folge, daf der
Kirchenbeitrag nicht mehr verlangt wird; fiir den staatlichen Bereich ergibt sich
daraus, dafs seitens des Staates (nach dsterreichischem Staatskirchenrecht) fiir die
Einhebung des Kirchenbeitrages von einem Ausgetretenen keine Rechtshilfe
mehr geleistet wird. Die unrichtige Eintragung eines Religionsbekenntnisses
oder einer Kirchenzugehérigkeit in den Haushaltslisten bleibt straflos.

* Vgl. Ulrich Mosiek, Verfassungsrecht der Lateinischen Kirche, I, Grundfragen, Rombach, Freiburg
1975, 72; Hugo Schwendenwein, Das neue Kirchenrecht, Gesamtdarstellung, Styria, Graz 1983,
124f., 134; G. Biemer/]. Miiller/R. Zerfafl, Eingliederung in die Kirche (Pastorale, Handreichung fiir
den pastoralen Dienst, 6) M. Griinewald, Mainz 1972; Peter Meinhold (Hrsg.), Das Problem der Kir-
chengliedschaft heute, Wiss. Buchgesellschaft, Darmstadt 1979.
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Die durch eine solche Erklirung aus der katholischen Kirche austreten, verfallen
jedoch eo ipso (von selbst) dem Kirchenbann, also der Exkommunikation (nach
can. 1363 § 1 CIC), die auf kirchlichem Gebiet folgende Wirkungen nach sich
zieht: ;

a) sie verlieren ipso iure (von selbst) jedes beliebige Kirchenamt (can. 194 § 1,
n. 1)

b) allen Exkommunizierten, auch den ipso facto Gebannten, ist jeglicher auf der
Weihe griindender Dienst bei der Feier des eucharistischen Opfers oder beliebi-
ger anderer dffentlicher gottesdienstlicher Zeremonien verboten (can. 1331 § 1,
m. 1)

) ebenso die Spendung, die Feier von Sakramenten und Sakramentalien, sowie
der Empfang von Sakramenten (jedoch nicht von Sakramentalien) (can. 1331§ 1,
n. 2);

d) ebenso die Ausiibung wie auch immer gearteter kirchlicher Amter, Dienste
oder Aufgaben und die Setzung von kirchlichen Leitungsakten (can. 1331 § 1,
n. 3); (solche kirchliche Amter sind z. B. Amter des kirchlichen Gerichtes oder
kirchliche Anstellungen als Organisten, Mesner, als Mitglieder des Pfarrgemein-
de- und des Pfarrkirchenrates);

e) sie diirfen nicht Tauf- oder Firmpaten werden (can. 874 § 1, n. 3; 893 § 1);

f) wenn sie vor dem Sterben nicht wieder in die Kirche aufgenommen worden
sind oder kein sichtbares Zeichen der Reue und der Riickkehr gegeben haben,
diirfen sie nicht kirchlich beerdigt werden (can. 1184 § 1).

Der Kirchenbann oder die Exkommunikation, die eine Besserungsstrafe darstellt
(und die nur auf unbestimmte Zeit ausgesprochen werden kann), ist kein volliger
Ausschluf aus der Kirche, sondern nur eine einstweilige Absonderung oder Aus-
stoBung eines Kirchengliedes von der aktiven Kirchengemeinschaft. Der Ge-
bannte wird vereinsamt, damit er in sich gehe und seine Verhirtung aufgebe. Der
Bann nimmt nicht das Personsein in der Kirche; deshalb bleibt der Gebannte auch
weiterhin den Gesetzen der Kirche unterworfen. Wer die Verkehrtheit seines
Handelns eingesehen und sich gebessert hat, hat ein Rechtauf Lossprechung, auf
Wiederaufnahme in die volle Gemeinschaft der Kirche (can. 1358 § 1 CIC).
Nach dem Codex Iuris Canonici von 1917 unterstanden die aus der Kirche Ausge-
tretenen weiterhin allen kirchenrechtlichen Bestimmungen, selbst wenn sie nach
dem Austritt sich einem anderen kirchlichen Bekenntnis oder einer anderen Reli-
gionsgemeinschaft angeschlossen hatten. Sie sollten aus dem Kirchenaustritt
keine Vorteile haben. So galten fiir sie weiterhin die Vorschriften beziiglich der
Ehehindernisse, sie waren auch weiterhin zur Einhaltung der vorgeschriebenen
kanonischen Form verpflichtet, um eine giiltige Ehe =zu schliefen
(cann. 1035-1080, 1099 § 1, n. 1 CIC 1917).

Nach dem neuen CIC 1983, can. 1117, sind die Katholiken, die ,,actu formali” von
der Kirche ausgetreten sind, nicht mehr an die kanonische Formpflicht gebun-
den. Das neue kirchliche Gesetzbuch will mit der Enthebung dieses Personen-
kreises aus der Formpflicht bezwecken, daB er auch auflerhalb der katholischen
Kirche eine giiltige Ehe eingehen kann, da er ohnehin - fiir gew6hnlich — nur
schwer zu einer kirchlichen Eheschliefung bereit ist.
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3. Apostat, Hiretiker, Schismatiker?

Wie die Kirchengliedschaft in verschiedenen Stufen bestehen kann, so kann auch
der Grad des Fernstehens von der vollen kirchlichen Gemeinschaft verschieden
sein. Wenn jemand seinen Austritt aus der Kirche deklariert, wird er nach der
derzeit iiblichen Ausdrucksweise als ,,Apostat’” bzw. als ,,apostata a fide” be-
zeichnet; in das Taufbuch wird vielfach eingeschrieben ,,a fide defecit”; im zivilen
Bereich ist die Bezeichnung ,,ohne religiéses Bekenntnis” (o. r. B.) iiblich.
Diese Redewendungen kénnen den Tatsachen entsprechen, sind jedoch nicht
immer vollig zutreffend. Ein ,, Apostat” ist, wer nach Empfang der Taufe voll-
standig vom christlichen Glauben abfillt (can. 751 CIC). Manche Christen voll-
ziehen sicher ihren Kirchenaustritt in der festen Absicht, da8 sie von jenem Zeit-
punkt an mit dem christlichen Glauben und mit der Kirche nichts mehr zu tun ha-
ben wollen; das gilt aber nicht fiir alle; ja, nach einer statistischen Erhebung leh-
nen 52 % der Usterreicher den Satz ab: ,,Wer aus der Kirche austritt, gibt den
Glauben auf”, nur 31 % stimmen zu.® Einen Austritt aus der Kirche kann man da-
her gerechterweise nur dann als Apostasie bezeichnen, wenn der Betreffende
selbst ihn so versteht.

Als , Hiretiker” wird jemand bezeichnet, der nach Empfang der Taufe eine von
Gott geoffenbarte und von der Kirche als verpflichtend zu glauben erklirte
Wahrheit hartnéckig leugnet, dabei aber doch Christ bleibt. Ein Haretiker leugnet
also einen Teil des verpflichtenden Glaubensgutes, der Apostat verwirft es zur
Ginze, oder mit anderen Worten: Apostasie ist von der Héresie nicht qualitativ,
sondern nur quantitativ verschieden. Es wire durchaus méglich, daf jemand
zum Protest gegen die letzten Mariendogmen oder gegen jenes von der Unfehl-
barkeit des Papstes aus der Kirche austritt. Es miifite jedoch in jedem einzelnen
Fall iiberpriift werden, ob der Kirchenaustritt so gemeint war.

.,Schismatiker” kann einer auf doppelte Art werden: zunichst dadurch, daf8 er
den Papst nicht als Oberhaupt anerkennt; und dies trifft zu — ohne persénliche
Schuld - bei den vielen Christen der nicht unierten Kirchen des Ostens; dann au-
Berdem auch dadurch, daB er sich weigert, mit den Gliedern der Kirche, die den
Papst als ihr Oberhaupt anerkennen, eine Gemeinschaft zu haben (can. 751 CIC).
Fiir den Versuch oder in dem Bestreben, den Kirchenaustritt einem dieser drei
Tatbestdnde — Apostasie, Haresie, Schisma — zuzuordnen, sind folgende Uberle-
gungen von Bedeutung: Kirchenaustritt ist immer ein 6ffentliches Lossagen von
der Kirche, ist Verweigerung der Einordnung in die Teilkirche und der vollen
Gemeinschaft mit ihr, ist also Trennung von der kirchlichen Einheit, ist also —
mindestens und in erster Linie — Schisma.

Dazu kann noch - oder vorher schon gegeben sein— der Tatbestand der Apostasie
kommen, wenn der Austretende auch innerlich glaubensmigig ,,abgestanden’
ist und seinen Glauben véllig verloren und aufgegeben hat.

Das Schisma — besonders in der subjektiv weithin unverschuldeten Haltung der
Christen der nicht unierten Ostkirchen — wird in der 6ffentlichen Meinung und
auch im Strafrecht der katholischen Kirche als weniger verwerflich erachtet und
auch weniger streng geahndet als Apostasie, Haresie oder als das Schisma in der
Form des 6ffentlich erkldrten Austrittes aus der Kirche.

& P. M. Zulehner, Religion im Leben der Osterreicher, Wien 1980, 155.
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Dieses Problem ist nicht neu; es ist aktuell geworden besonders durch die Kir-
chenaustrittswellen, die in unserem Jahrhundert iiber die katholische Kirche
hinweggegangen sind, geférdert von kirchenfeindlichen Strémungen und Be-
wegungen, besonders in der Zeit des Nationalsozialismus und in der Zeit nach
dem zweiten Weltkrieg, verbunden mit dem Problem der Kirchensteuer bzw. des
Kirchenbeitrages. Es scheint darum angemessen und berechtigt, einige Aus-
schnitte aus einem Kommentar von P. Heribert Jone — mit erlduternden Beispielen
aus der Bundesrepublik Deutschland der fiinfziger Jahre — wortlich zu {iberneh-
men:

,,Ist mit dem Schisma keine Hiresie verbunden, dann spricht man von einem ,schisma purum’. — Es
geniigtaber zum Schisma, daR jemand iuflerlich den Papst nichtals Oberhaupt anerkennt. Liegt dieser
Tatbestand vor, dann ist jemand Schismatiker, wenn er auch innerlich die Berechtigung des Papstes
anerkennt . . . Wer nur duflerlich seinen Glauben verleugnet, ist in Wirklichkeit kein Haretiker oder
Apostat. Wer sich aber von der Kirche auch nur rein duferlich trennt, der versiindigt sich gegen die
Einheit der Kirche, auch wenn er sich innerlich nicht von ihr trennen will . . .

Ein Austritt kann deshalb nur ein Austritt aus der Gesamtkirche sein. Auf diese Austrittserkldrung hin
wird dann der Betreffende in den staatlichen Registern gestrichen als Mitglied der katholischen Kir-
che, nicht etwa blof als Mitglied des kirchlichen Steuerverbandes N. Damit erlischt dann vor dem
Staat nicht blof die Pflicht, die Kirchensteuern zu bezahlen, sondern (es erléschen) auch alle mit der
personlichen Kirchenmitgliedschaft verbundenen und vom Staate geschiitzten Rechte und auch die
vom Staat anerkannten Pflichten: aktives und passives Wahlrecht, Recht auf ein Grab auf einem kon-
fessionellen Friedhof und das Grabgeliute, auf den Besuch der Schulen der verlassenen Konfession,
auf die Ausiibung des Patronatsrechtes und auf die Fithrung der Vormundschaft fiir ein Miindel des
fritheren Bekenntnisses, Anspriiche auf konfessionelle Stiftungen. Wer daher aus der Kirche austritt,
um die Kirchensteuer nicht mehr bezahlen zu miissen, tut das, was notig ist, um diesen Zweck zu er-
reichen, wenn er vor dem Staate erklirt, daf er nicht mehr Mitglied der katholischen Kirche sei . . .
Wersich. . . von der Kirche trennt, der ist ein Schismatiker, auch wenn er alles glaubt, was die Kirche
zu glauben vorstellt (schisma purum). Deshalb sind auch die Leute, die aus der Kirche austreten, um
keine Kirchensteuer zu bezahlen oder um aus Streberei den Kreisen nidherzukommen, die ein
.kirchenfreies Christentum” propagieren, Schismatiker . . .

Wer sich aber von der Kirche trennt, also ein Schismatiker ist, der verfillt sowohl in foro externo als
auch in foro interno der Exkommunikation, auch wenn er beweist, er habe sich innerlich nicht von der
Kirche trennen wollen. Das Schisma besteht eben in der dufieren Trennung von der Kirche ohne
Riicksicht darauf, wie jemand gesinnt ist . . ."*7

Ein Blick in die Geschichte der Kirche offenbart, daf8 es Kirchenaustritte schon
immer gegeben hat, auch in den ersten drei Jahrhunderten, im ,,Heldenzeitalter
der Kirche”. Als Kaiser Decius in der Christenverfolgung von 249 bis 251 verlang-
te, daf alle Christen zum Zeichen ihrer Trennung von der Kirche sich an einem
Gotteropfer beteiligen miifiten, erhielten sie dafiir eine Bestdtigung, einen ,,libel-
lus”, ausgestellt. Nicht wenige Christen taten diesen Schritt, um sich Schikanen
oder gar das Blutzeugnis fiir ihren Glauben zu ersparen; sie galten dann als , ,lap-
si” oder ,,libellatici”. Manchen Christen mag es auch gelungen sein, durch Beste-
chung der Beamten eine solche Bestédtigung ohne Opferhandlung zu bekommen.
Es dréngt sich der Gedanke auf, jenen , libellus” nur als eine Bagatelle abzutun,
als eine kleine Unaufrichtigkeit und Tduschung der staatlichen Behorden von
damals, und den Vergleich anzustellen mit dem Kirchenaustritts-Schein von
heute, der die Austretenden nur vor den staatlichen Mafsnahmen des Kirchenbei-
tragsgesetzes schiitzen oder sie davon befreien soll, zumal heute vor der staatli-
chen Behorde niemand gefragt wird, warum er aus der Kirche austritt.

7 P. Heribert Jone OFMCap., Gesetzbuch der lateinischen Kirche, II?, Paderborn 1952, 537-542.
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Die Praxis der schwach gewordenen oder sich nur als schlau und pfiffig einschit-
zenden Glaubigen brachte damals die Leitung der Kirche in groe Schwierigkei-
ten, als jene, lapsi” oder , libellatici” wieder in die Kirche aufgenommen werden
wollten. Die einen kirchlichen Oberhirten legten einen strengeren, die anderen
einen milderen Maf3stab an bei der Wiederaufnahme dieser Christen; ihre innere
Einstellung mag anders als ihr dufleres Handeln gewesen sein, sie mdgen ver-
schiedene Motive gehabt und aus verschiedenen Situationen heraus gehandelt
haben, sie waren immerhin ,,lapsi”, abgefallen, auch wenn damals die heute iib-
liche Unterscheidung in ,, Apostaten” und ,,Schismatiker” noch nicht angewen-
det wurde. Heute mag ein Austretender sich vordergriindig zunichst gegen die
staatlichen Sanktionen und den staatlichen Zugriff der Exekution schiitzen wol-
len, letzten Endes trifft er damit doch die Kirche, der er seine Hilfe versagt, von
der er egoistisch nur Vorteile ernten, fiir die er aber nichts leisten will.

4. Kirchenbeitrag und Kirchenaustritt

Die Griinde, die im tdglichen Leben zu einem solchen Schritt seitens der Glaubi-
gen fithren, sind verschiedenartig, ja mannigfaltig; sie kdnnen vom echten Glau-
bensabfall bis zur Verdrgerung iiber unliebsame Begegnungen mit kirchlichen
Angestellten reichen; Motive und Schuld bediirfen jeweils einer besonderen
Wiirdigung. Der duere Anla8 oder letzte Anstof8 dazu sind vielfach die kirchen-
rechtlichen Nachteile bei wiederverheirateten Geschiedenen oder — besonders
haufig — Schwierigkeiten mit der Leistung des Kirchenbeitrages. Manche erklidren
geradezu nachdriicklich, daf8 sie nur aus dem ,,kirchlichen Steuerverband’ aus-
treten, also keinen Kirchenbeitrag mehr leisten wollen, aber weiterhin Mitglieder
der Kirche als Glaubensgemeinschaft, also Katholiken - trotz Kirchenaustrittes —
bleiben wollen. :

Der deutsche Schriftsteller Heinrich Boll, der 1976 mit seiner Frau aus der Kirche
ausgetreten ist, deutete diesen Schritt so: ,, Wir definieren uns immer noch als ka-
tholisch. Ich unterscheide, wenn ich das erkldren will, zwischen Kérper und Kér-
perschaft. Wir gehtren noch zum Kérper, aber nicht mehr zur Kérperschaft.”®
Dies ist kein Einzelfall; er beleuchtet nur schlagartig eine ziemlich weit verbreitete
Einstellung. So fiithlen sich z. B. Katholiken, die etwa in Deutschland aus der Kir-
che ausgetreten sind, als Sommergéste in Osterreich berechtigt, voll am Leben
der Kirche, auch was den Sakramentenempfang betrifft, teilzunehmen, — das gilt
auch umgekehrt z. B. fiir Osterreicher in Deutschland. Ja, manche verheimlichen
ihren Kirchenaustritt, iibernehmen Patenschaften und gehen weiter in ihrer
Heimatkirche zu den Sakramenten. Der Priesterrat der Erzdiézese Wien hat am
26. Februar 1982 eine Erklarung abgegeben, der sich auch Kardinal Kénig an-
schlof3; in ihr wird ausdriicklich eingerdumt: ,,Es besteht der Eindruck, daf ein
groBer Teil der Ausgetretenen sich der Konsequenzen dieses entscheidenden
Schrittes nicht voll bewuft ist.”

Zunichst darf festgehalten werden, daf8 die Kirche ein Recht hat, von den Gldu-
bigen Gaben und Beitrédge fiir die Belange des Gottesdienstes und des Kultes zu

8 Orientierung 46/1982, 184.
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verlangen. Schon der Apostel Paulus mahnte seine Christen in Korinth: ,,Witihr
nicht, daB alle, die im Heiligtum Dienst tun, vom Heiligtum leben, und daf alle,
die am Altare Dienst tun, vom Altar ihren Anteil erhalten? So hat auch der Herr
denen, die das Evangelium verkiinden, geboten, vom Evangelium zu leben.”?
Sodann ist der Katholik auch nach dem heutigen Kirchenrecht gehalten, seine
Bekenntniszugehorigkeit immer dann zu bekunden, wenn seine Handlungs-
weise den Anschein einer Glaubensverleugnung an sich tragt oder Argernis zu
erregen geeignet ist (can. 1325 § 1 CIC 1917; vgl. cann. 748, 750, 752 CIC 1983).
Der Katholik ist gehalten, auch finanziell zu den Bediirfnissen der Kirche beizu-
tragen, damit die kirchlichen Zwecke und Aufgaben erfiillt sowie der standesge-
méfle Unterhalt der Geistlichen und der anderen kirchlichen Bediensteten ge-
wihrleistet werden konne (can. 1496 CIC 1917; cann. 1260-1263 CIC 1983).
Die Bischofe Deutschlands erklidrten im Sommer 1969, dafd die Katholiken durch
die Kirchensteuer dieser ihrer Beitragspflicht geniigen:

,,Wer sich durch Kirchenaustritt dieser Unterhaltspflicht entzieht, 1a8t die Verantwortung vermissen,
die einem jeden Christen fiir das Ganze auferlegt ist, . . . verletzt vor der Uffentlichkeit unserer Ge-
sellschaft die gebotene Solidaritit in so grober Weise, daf8 die kirchliche Gemeinschaft dies unter kei-
nen Umstinden hinnehmen darf . . . Wenn ein Katholik seinen Austritt aus der Kirche erklart — aus
welchen Griinden auch immer -, so stellt dies eine schwere Verfehlung gegeniiber der kirchlichen
Gemeinschaft dar. Er kann daher am sakramentalen Leben erst dann wieder teilnehmen, wenn er be-
reitist, seine Austrittserklirung riickgéingig zu machen und seinen Pflichten auch in bezug auf die Kir-
chensteuer wieder nachzukommen.1¢

In dhnlicher Weise schrieb Kardinal Franz Kénig, Erzbischof von Wien:

,,Manche meinen, mit der Austrittserklirung ja nur die Kirchenbeitragsgemeinschaft und nicht die
kirchliche Glaubensgemeinschaft verlassen zu haben. Sie fiihlen sich berechtigt, weiterhin den Got-
tesdienst zu besuchen, die Sakramente zu empfangen und alle iibrigen kirchlichen Dienste in An-
spruch zu nehmen. Mit ihrem Glauben habe das nichts zu tun. Ohne die Kirche gibt es aber keine
Glaubensgemeinschaft im Sinne Christi, der die Kirche selbst gewollt hat.” 1

In Osterreich wurden die Kirchenbeitrdge durch das Kirchenbeitragsgesetz vom
28. April 1939, das schon nach drei Tagen, am 1. Mai 1939, in Kraft trat, einge-
fithrt. Damit sollte der Kirche ein schwerer, vernichtender Schlag versetzt wer-
den. Bei der engen Verbindung von ,, Thron und Altar” hatten es die Usterreicher
ja bis dahin nie gelernt, aus personlichen Mitteln in fiithlbarer Weise fiir die Be-
lange der Kirche beizutragen. Es ging aber nicht nach dem Willen der Machthaber
von damals. Die Kirchenaustrittswelle, die folgte, hielt sich in Grenzen; der aller-
groBte Teil der Bevolkerung leistete willig den Kirchenbeitrag. Die als Schiadigung
der Kirche gedachte Einrichtung kehrte sich ins Gegenteil: die kirchlichen Auf-
bauleistungen nach dem Ende des zweiten Weltkrieges wéren nicht moglich ge-
wesen ohne den Kirchenbeitrag der Glaubigen. Er wird in médfSiger Hohe einge-
hoben, wobei der Hebesatz nach den einzelnen Dibzesen verschieden ist. Die

° 1 Kor 9,13-14.

10 Vel, dazu: Audomar Scheuermann, Katholik trotz Kirchenaustritt?, in: St.-Heinrichs-Blatt, Kirchen-
zeitung fiir das Erzbistum Bamberg, 83. Jg., Nr. 18, vom 2. Mai 1976.

11 Sondernummer der ,,Wiener Kirchenzeitung” vom 14. November 1976; Pressedienst der Erz-
ditzese Wien, Beilage zur Kathpress, vom 17. 11. 1976.
N. B.: In Deutschland geschieht die Einhebung der Beitragsleistung der Gldaubigen in Form der
,,Kirchensteuer” durch den Staat, in Usterreich in Form des ,,Kirchenbeitrages’” durch die kirchli-
chen Stellen; sieche dazu: Kirchenbeitrige, Texte der ésterreichischen theologischen Kommission,
Heft 2.
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Moral der Kirchenbeitragszahler wird auch heute im allgemeinen als gut und zu-
friedenstellend bezeichnet. Fiir gewohnlich ist es die Schuld der Leute selber, be-
griindet durch Unachtsamkeit oder Schlamperei, dafs der zu leistende Beitrag
grofier wird, wenn sie mit der regelmdBigen Zahlung in Verzug geraten, was
dann zu einer Mahnklage oder gar zu einer Exekution fithren kann. Diese Maf3-
nahmen erregen dann nicht selten Unmut und Verdrgerung und reizen zum Kir-
chenaustritt als letzter Konsequenz.

Es sind nur einige Lander in Mitteleuropa, in denen derzeit eine Kirchensteuer
oder ein Kirchenbeitrag eingehoben wird, deren oder dessen Bezahlung man sich
im allgemeinen — und am sichersten — durch Trennung von der Kirche entziehen
kann. Ist deswegen diese Form der Beitragsleistung und damit auch dieses Krite-
rium fiir die Zugehorigkeit zur Kirche zu verurteilen? Es ist sicher nicht das ein-
zige Kriterium fiir die Beurteilung der Kirchennéhe eines Christen. Der Kirchen-
beitrag zwingt aber immerhin zu einer Entscheidung fiir oder gegen die Zugeho-
rigkeit zur Kirche; und es ist ohne Zweifel ein Vorteil, wenn eine klare Mitglied-
schaft in der Kirche besteht. In anderen Landern gibt es nicht geringe Schwierig-
keiten in der Seelsorge, z. B. hinsichtlich der Zulassung zur Patenschaft, wenn
man gar nicht mehr weif oder erfihrt, ob ein Getaufter und Gefirmter sich iiber-
haupt noch zur Kirche bekennt, wenn er z. B. jahrelang vom sakramentalen Le-
ben der Kirche fernbleibt. So einer hat dort ja auch gar keinen AnlaB, seinen Ab-
fall vom Glauben oder von der Kirche zu deklarieren als durch sein Verhalten. Er
tut mit der Kirche mit oder nicht, wie es ihm beliebt. Das schafft Unsicherheit —
nicht nur fiir die kirchliche Statistik. In den Landern mit Kirchensteuer und Kir-
chenbeitrag weifd die Kirchenleitung, wer sich grundsétzlich zur Kirche bekennt,
wobei es dann freilich auch moglich ist, daf8 der Betreffende sich am Leben der
Kirche nur wenig oder gar nicht beteiligt. Aufs ganze gesehen, ist die Leistung
des Kirchenbeitrages als Bekenntnis zur Kirche pastoral von Bedeutung und soll
nicht unterschitzt werden. Nur miigiinstig Gesinnte kénnen sich dieser Er-
kenntnis verschlieffen und den Anschein betonen und hervorkehren, als ginge es
der Kirche in erster Linie um das Geld.?

5. Kirchengliedschaft im dsterreichischen Staatskirchenrecht

,,Wie wird man fiir den Staat katholisch?” fragten auf der Titelseite in Balkenlet-
tern einige dsterreichische Kirchenzeitungen Anfang Juli 1983. Anlaff dazu war
ein Rechtsstreit, den die Erzditzese Salzburg mit einem ,, Kirchenbeitrags-Fliicht-
ling” fithrt; dieser lie8 es auf einen Musterprozefs um seine Kirchenzugehorigkeit
ankommen.

Der beklagte Salzburger stellt sich auf den Standpunkt, er sei nicht Mitglied der
katholischen Kirche; er sei zwar als Kind getauft worden, diese Taufe koénne fiir
den staatlichen Bereich aber keine Wirkung haben, da es sich nicht um eine per-
sonliche Entscheidung seinerseits gehandelt habe. Da er nach Eintritt der Hand-
lungsfahigkeit nie der Kirche beigetreten sei, kdnne er auch nicht austreten. Eine
Austrittserklrdung wolle er deshalb auch nicht abgeben, weil sie einschlieen

12 Vgl. dazu: Wilhelm Zauner, Der Kirchenaustritt und seine pastoralen Konsequenzen (Manuskript
eines Referates vom 28. September 1982 in Linz). W. Zauner, Kirche und Geld, Theol. Information
50, Linz 1983.
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wiirde, daf er ja bis zum Zeitpunkt des Austrittes Mitglied der Kirche gewesen
sei, was er fiir sich jedoch ablehne.

Die Erzditzese Salzburg lie diese eigenwillige Argumentation jedoch nicht als
Austrittserklarung gelten und erhob Klage gegen den siumigen Kirchenbeitrags-
schuldner. Das Bezirksgericht Salzburg wies mit Erkenntnis vom 20. Dezember
1982 dieses Klagebegehren auf Leistung des Kirchenbeitrages ab, weil der Be-
klagte iiber lange Zeit erklart habe, nicht Mitglied der katholischen Kirche zu sein,
was ,,unstrittig auch der romisch-katholischen Kirche zur Kenntnis gekommen
sei’.

Grundsitzliche Bedeutung gewann diese Entscheidung durch die Urteilsbe-
griindung, wonach durch Artikel 14 des Staatsgrundgesetzes dem Staat ,,die
Pflicht auferlegt (wird), keine Erschwerung bei Austritt aus einer Religionsge-
meinschaft vorzunehmen und auch unnétige Verzogerungen zu vermeiden”.
Der Richter habe daher die Verpflichtung, simtliche Entscheidungen ,,im Zwei-
fel” zugunsten der ,,Glaubens- und Gewissensfreiheit” zu fillen. Im gegen-
standlichen Falle konne das Gericht keine Austrittserklarung iiber die Bezirksbe-
hérde verlangen, weil damit der Beklagte gezwungen wiirde, ,,bis zur Erfiillung
der Formvorschrift Mitglied der romisch-katholischen Kirche zu sein”, also ,,sich
als Katholik behandeln zu lassen, was er nicht will”. Jeder Zwang in diese Rich-
tung verstofSe aber gegen den Grundsatz der Religionsfreiheit bzw. der Glau-
bens- und Gewissensfreiheit.

Die Folge dieser Entscheidung und dieser Urteilsbegriindung wire vor allem eine
bedeutende Rechtsunsicherheit. Deshalb legte auch die Erzditzese Salzburg Be-
rufung ein, und zwar mit dem Hinweis, es geht nicht an, daf$ jeder Austretende
nach eigenem Gutdiinken seine Austrittserkldrung gegeniiber einem Mitglied
bzw. gegeniiber einer Institution der katholischen Kirche abgeben kann. Eine
moglichst hohe Rechtssicherheit sei auch im Interesse des Austretenden, und
nicht zuletzt deshalb habe der staatliche Gesetzgeber die Austrittsmeldung an die
Bezirksverwaltungsbehorde festgelegt. ,,Dies begriindet sicher keinen Wider-
spruch zur Glaubens- und Gewissensfreiheit, da jeder Mensch die Entscheidung
iiber seinen allfdlligen Kirchenaustritt ausschliefllich nach eigenem Ermessen und
Gewissen treffen kann”, hief es in der Berufung wortlich.

Das Landesgericht Salzburg als Berufungsinstanz hat das Urteil des Bezirksge-
richtes dahingehend revidiert, daf8 ,,nicht zu sehen sei, weshalb die Erklirung
vor der staatlichen Behdrde . . . dem Grundsatz der Glaubens- und Gewissens-
freiheit. . . widersprechen soll”. Die vorgeschriebene Form des Kirchenaustrittes
vor der Bezirksverwaltungsbehorde diene ,,neben dem Schutz des Austretenden
vor Beeinflussung' auch der leichteren Beweisfithrung. Gerade der gegenstand-
liche Fall zeige, welche Schwierigkeiten tatsdchlicher und rechtlicher Natur sich
ergeben wiirden, wollte man es in das Belieben des Austretenden stellen, auf
welche Weise und in welcher Art er seinen Austritt erklart.

Nach dem Erkenntnis des Landesgerichtes stellt die Austrittserkldrung eine
..empfangsbediirftige Willenserkldarung” dar. Die Erkldarung, nicht Mitglied einer
Religionsgemeinschaft zu sein bzw. nie gewesen zu sein, sei bestenfalls eine Wis-
senserkldrung, aber keine Willenserklarung. Abgesehen von der Formvorschrift
habe aber der Beklagte ausdriicklich zum Ausdruck gebracht, daf8 er keine Aus-
trittserkldrung abgebe, sondern auf dem Rechtsstandpunkt verharre, nie Mit-
glied der Kirche gewesen zu sein. In einem solchen Fall sei es aber unzuléssig, die
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Wissenserklarung des Beklagten in eine Willenserkldrung im Sinne eines Austrit-
tes umzudeuten. :

Bedeutsam ist in dieser Urteilsbegriindung die Feststellung des Gerichtes, daf3
die Taufe auch fiir den staatlichen Bereich als Beitritt zur Kirche gilt. Nur wenn die
Taufe eines Kindes etwa im Falle einer Nottaufe gegen den Willen des zustandi-
gen gesetzlichen Vertreters erfolgt wére, wiirde die Mitgliedschaft auf Grund die-
ser Taufe ,,jedenfalls fiir den staatlichen Bereich zu verneinen sein”. Liegen aber
keine nach staatlichem Recht zu beachtenden Willensméngel vor, so bestiinde
kein Grund zur Annahme, ,,daf8 die Aufnahme eines Kindes durch die Taufe in
die jeweilige Kirche gegen den Grundsatz der Glaubens- und Gewissensfreiheit
verstoflen wiirde’’. Dies umso mehr, als ,,in Usterreich durch das Gesetz iiber die
religiose Kindererziehung Gewihr geleistet wird, dafs das betreffende Kind nach
Vollendung des 14. Lebensjahres iiber sein Weiterverbleiben in der betreffenden
Kirche oder Religionsgemeinschaft selbst entscheiden kann”. Es gebe zahlreiche
andere Bereiche, in denen die Erziehungsberechtigten ,,zumindest ebenfalls so
einschneidend fiir die Kinder handeln, etwa im Falle einer religionsfreien oder re-
ligionsfeindlichen Erziehung”. .

Das Erkenntnis des Landesgerichtes Salzburg, das zugunsten der Rechtssicher-
heit den Standpunkt der Kirche bekriftigt, steht unverkennbar auf dem Boden
eines partnerschaftlichen Verhiltnisses von Kirche und Staat in Osterreich. — Es
hat allerdings den Anschein, als wollte der eigenwillige ,,Kirchenbeitrags-Fliicht-
ling’* auch noch vor den Obersten Gerichtshof gehen.?

Niherhin ist fiir eine formellen Austritt aus einer gesetzlich anerkannten Kirche
oder Religionsgesellschaft im dsterreichischen Staatskirchenrecht folgendes Ver-
fahren vorgeschrieben:

Wer die Mitgliedschaft zu der gesetzlich anerkannten Kirche oder Religionsge-
sellschaft, der er bisher angehort hat, beenden will, hat seine Austrittserklarung
der zustindigen staatlichen Verwaltungsbehorde abzugeben.!? Das ist die Be-
zirkshauptmannschaft, in deren Sprengel der Austretende seinen Wohnsitz (bei
fehlendem Wohnsitz im In- und Ausland: seinen Aufenthaltsort) hat. In Stadten
mit eigenem Statut ist der Stadt-Magistrat zustdndig.'®

Die Austrittserkldrung kann bei der Behorde miindlich zu Protokoll gegeben
werden, sie kann aber auch schriftlich erfolgen, wobei die schriftliche Erklarung
vom Austretenden unterschrieben sein mufs. ¢

Die Behodrde hat sodann dem Vorsteher oder Seelsorger der verlassenen Kirche
oder Religionsgesellschaft den erfolgten Austritt anzuzeigen und den Ausgetre-
tenen von der Erledigung schriftlich zu verstindigen, falls er darauf nicht aus-
driicklich verzichtet hat ,,oder die miindliche Verstindigung ausreicht”.1”
Solange die Austrittserkldrung nicht auf diese Weise abgegeben wurde, dauert
die bisherige Mitgliedschaft zu einer Kirche oder Religionsgesellschaft fiir den
staatlichen Bereich als ein offentlichrechtliches Rechtsverhiltnis mit allen sich

13 Kathpress Nr. 99 vom 25. 5. 1983; Nr. 119 vom 23. 6. 1983; Wiener Kirchenzeitung und Kirchenzei-
tung der Ditzese Eisenstadt vom 3. Juli 1983.

14 Art. 6 des Gesetzes zur Regelung der interkonfessionellen Verhiltnisse vom 25. Mai 1868.

15 Verordnung vom 18. Jinner 1896, betreffend den Ubertritt von einer Kirche oder Religionsgesell-
schaft zu anderen, § 1.

16 § 3 UbertrittsVO.

17 Art. 6 GesInterkonfVerh; § 5 UbertrittsVO.
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daraus (nach staatlichem Recht) ergebenden gegenseitigen Rechten und Pflichten
an. Wurde die vorgeschriebene Form jedoch eingehalten, dann gehen (,,durch
die Religionsverdnderung”) ,,alle genossenschaftlichen Rechte der verlassenen
Kirche oder Religionsgenossenschaft an den Ausgetretenen ebenso wie die An-
spriiche dieses an jene verloren”.1® Selbstverstiandlich erloschen die gegenseiti-
gen Verpflichtungen nur pro futuro.!?

Im {ibrigen ist die formelle Aufgabe des Religionsbekenntnisses, dem man bisher
angehdrt hat, eine Rechtshandlung, deren Giiltigkeit nach dem Grundsatz ,,lo-
cus regit actum” zu beurteilen ist. Das heift einerseits, daf im Inland auch Aus-
linder den Austritt aus einer in Osterreich gesetzlich anerkannten Kirche (der sie
nach osterreichischem Recht bisher angehiért haben bzw. soferne das der Fall
war) in der vom GesInterkonfVerh vorgeschriebenen Weise zu erkldren haben,
und anderseits, daf8 im Ausland sowohl fiir Ausldnder als in der Regel auch fiir
Inlénder die Giiltigkeit eines dort erfolgten Wechsels des religiosen Bekenntnis-
ses sich nach den dort dafiir geltenden staatlichen Normen richtet.2?

6. Kirchenaustritt und Pfarrseelsorge

Wenn ein Katholik seinen Austritt aus der Kirche erklirt, ist dies immer auch ein
bedauerliches und schmerzliches Ereignis fiir die zustindige Pfarrgemeinde, die
doch gleichsam eine geistige Heimat hitte sein kdnnen und sollen, die nun aber
verlassen wird. Fiir den Pfarrer oder Matrikenfiihrer ergibt sich zunichst die
Pflicht, den Kirchenaustritt (unter Beifiigung des Datums laut Meldung der zu-
stindigen staatlichen Behérde) in das ,, Apostatenbuch’’ einzutragen, auch wenn
diese Bezeichnung nijcht zutreffend ist, das aber in den diézesanen Ordnungen
vorgesehen ist. Ebenso ist eine entsprechende Eintragung im Taufbuch beim
Taufakt des Ausgetretenen beizuschreiben; dieser Vermerk ist auch bei Ausferti-
gung eines kirchlichen Taufzeugnisses (Taufscheines), besonders bei Verwen-
dung fiir kirchliche Zwecke, wie EheschlieBung, anzubringen.2!

Fiir den Pfarrer und Seelsorger sind aber diese Personen damit nicht ,,abge-
schrieben”, sondern weiterhin Objekte einer ,,nachgehenden Seelsorge”. Es gilt
ja nun, ihre Namen nicht vollig aus der Pfarrkartei zu tilgen, sondern mit ihnen
weiterhin den Kontakt auf verschiedenen Wegen aufrechtzuerhalten, etwa durch
die weitere Zusendung des Pfarrblattes, durch Einladungen zur Teilnahme am

8 Art. 5 GesInterkonfVerh. Nach der einhelligen Auffassung der Fachleute ist auch nach dem heuti-
gen Osterreichischen Staatskirchenrecht die Kirchengliedschaft nicht trennbar oder teilbar; man
kann also nicht unterscheiden zwischen Kirche als Glaubensgemeinschaft und Kirche als ,,Kir-
chenbeitragsgemeinschaft” oder Institution. Das Kirchenrecht selber sieht keinen formellen Kir-
chenaustritt vor, es meint aber mit der Formel ,,actu formali”’ den Kirchenaustritt auch nach dem
staatlichen Recht, vor der staatlichen Behorde. Vgl. Hans Heimerl/Helmuth Pree, Kirchenrecht, All-
gemeine Normen und Eherecht. Springer, Wien — New York 1983, 244-245,

1 Verwaltungsgerichtshof am 7. April 1908, Slg. 5880 A.

20 Inge Gampl, Usterreichisches Staatskirchenrecht, Springer-Verlag, Wien-New York 1971, 96-97;
Hans Klecatsky/Hans Weiler, Osterreichisches Staatskirchenrecht, Staatsdruckerei Wien 1958, 78-96.
Die Regelung des Kirchenaustrittes stammt aus dem vergangenen Jahrhundert, aus einer Zeitpe-
riode, in welcher der kirchenfeindliche Liberalismus den Ton angab. Es gab in den letzten Jahren
Uberlegungen, eine Anderung dahingehend anzustreben, da der Kirchenaustritt vor der kirchli-
chen Behérde erklért werden konne. Es blieb jedoch bisher bei Uberlegungen und Bestrebungen
ohne konkrete Aktionen und Anderungen.

21 Vgl. Linzer Di6zesanblatt, 123. Jg., Nr. 2, vom 1. Februar 1977, 29, Art. 31.
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kulturellen Leben und an Veranstaltungen der Pfarre, durch Hausbesuche, durch
den Besuch der Sternsinger, eventuell auch durch weitere Einbeziehung dieser
Leute bei Haussammlungen zu karitativen Zwecken. Die Kontakte konnten auf-
rechterhalten werden auch tiber ihre Kinder; Ankniipfungspunkte sind der Reli-
gionsunterricht in der Schule, die Feier der Erstkommunion und Firmung. Als
Gelegenheiten der Einladung zur Riickkehr in die Kirche bieten sich auch Volks-
missionen, Pfarrjubilden, bischofliche Visitationen in der Pfarre an; sie sollten
nicht ungeniitzt bleiben. Den Riickkehrwilligen sollte in gréStmoglichem Aus-
maf entgegengekommen werden. Der Text Nr. 2 der Liturgischen Kommission
fiir Osterreich: ,,Die Feier der Wiederaufnahme in die volle Gemeinschaft der ka-
tholischen Kirche” hat wohl zunachst Apostaten im eigentlichen Sinn vor Augen;
fiir diese scheinen auch die Anweisungen der ,,Pastoralen Einfithrung” in erster
Linie gedacht zu sein; fiir solche, die etwa aus Verdrgerung iiber den Kirchenbei-
trag voreilig ausgetreten sind, sich aber glaubensmiRig nicht von der Kirche ge-
trennt haben, konnte z. B. die vorgesehene Vorbereitungszeit von drei Monaten
abgekiirzt oder von dieser ganz abgesehen werden. Eine schon gestaltete Feier
der Wiederaufnahme — in einem kleinen Kreis, ohne grofses Aufsehen — kann die
Freude iiber die Riickkehr und die wiedererlangte Zugehdrigkeit der Kirche zu
einem bestimmenden Erlebnis machen.

Die Wiederaufnahme ist sodann in einem ,,Revertitenbuch” festzuhalten und
auch im Taufbuch beim Taufakt des ,,Heimkehrers” beizuschreiben.

Das Streben eines jeden engagierten Seelsorgers wird weiterhin darauf hinaus-
gehen, die kirchliche Gemeinde zu einer geistigen Heimat zu machen, in der sich
alle Gldubigen wohl fithlen. Je mehr dies zutrifft und gelingt, umso weniger
leichtfertig wird jemand seinen Kirchenaustritt vollziehen.
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VALENTIN ZSIFKOVITS

Perspektiven der Friedensbewegung

,»Wo steht die katholische Friedensethik?” fragte Georg Wildmann in seinem vielbeachteten
Beitrag in Heft 4/82 dieser Zeitschrift. Wir mdochten diese brennende Thematik mit dem fol-
genden Aufsatz von Valentin Zsifkovits aus Graz fortsetzen, der es fiir notwendig halt, ,,daf}
die Friedensbewegung eine moglichst breite Grundlage erhilt und behilt und daB sie nicht in
manipulative Abhingigkeit von einzelnen Individuen, einzelnen Gruppen und einzelnen
Staaten gerit”. Er bietet dazu hilfreiche Perspektiven an. Der Beitrag wurde am 15. September
1983 abgeschlossen. (Redaktion)

Eine Bewegung geht um in Europa, die Friedensbewegung. Sie vereinigt Men-
schen, vor allem junge Menschen, verschiedener weltanschaulicher Provenienz
zu verschiedenen Aktionen und Demonstrationen. Bei der Friedensdemonstra-
tion am 10. Oktober 1981 waren es in Bonn etwa 200- bis 300.000 Teilnehmer, in
den Monaten Oktober und November 1981 waren es bei weiteren Demonstratio-
nen in Rom etwa 150.000, in London etwa 150.000, in Paris etwa 50.000, in Hel-
sinki etwa 150.000, in Madrid etwa 500.000, in Athen etwa 300.000, in Amsterdam
etwa 350.000 Teilnehmer! und am 15. Mai 1982 in Wien ca. 50.000.2 Der Kern ist
natiirlich kleiner. Beim Kern sind die Trennungslinien schérfer, das Verbinden-
de, das in Groflaktionen priasent war und ist, tritt in den Hintergrund.

Dabei ist diese Friedensbewegung dazu angetan, Menschen, Parteien und auch
Kirchen zu spalten, weil in Berufung auf dasselbe Ideen- und Grundsatzpro-
gramm unterschiedliche Friedenskonzeptionen vertreten werden. Soist z. B. die
SPDin der Frage der NATO-Nachriistung uneinig. Auch in der SPO gibt es Aus-
einandersetzungen um den Frieden, vornehmlich zwischen der jungen Genera-
tion und den anderen. In christlichen Kirchen sieht es nicht viel anders aus. Man
denke z. B. an die Spannungen des Deutschen Katholikentages 1982 in Diissel-
dorf oder an die ,,Erklarung der ésterreichischen Bischéfe zur Friedensproblema-
tik” und die Reaktion der Katholischen Hochschuljugend Salzburg darauf in ei-
nem offenen Brief an die Bischife OUsterreichs vom 28. November 1981, der mit
dem Satz beginnt: ,,Als Christen, die sich fiir Frieden und Abriistung einsetzen,
sind wir schockiert von den Erkldrungen der Ustereichischen Bischofskonferenz
zur Friedensproblematik vom 6. November 1981."3

Evangelischerseits seien die Auseinandersetzungen um den Frieden auf dem
Hamburger Kirchtag vom Juni 1981 in Erinnerung gerufen.

In dieser Evangelischen Kirche gibt es seit 1978 Friedensinitiativen, die gegen-
sdtzliche Standpunkte vertreten. Die Aktion ,,Ohne Riistung leben” vertritt die
Radikalitét vollstindigen Riistungsverzichts und fordert zu einer Selbstverpflich-
tung auf mit den Worten: ,,Ich bin bereit, ohne den Schutz militdrischer Riistung

! Bredow, W. v., Die Friedensbewegungen in Frankreich und der Bundesrepublik Deutschland, in:
Beitrdge zur Konfliktforschung 12 (1980), H. 3, 53-67, 55.

* Eindrucksvolle Friedenskundgebung am Samstag in Wien, in: Die Presse, Montag, 17. Mai1982, 1.

3 Offener Brief der Katholischen Hochschuljugend Salzburg, des politischen Arbeitskreises der Ka-
tholischen Hochschulgemeinde und der Katholischen Hochschulgemeinde Salzburg an die Bi-
schofe Osterreichs vom 28. November 1981.
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zu leben. Ich will in unserem Staat dafiir eintreten, dafl Frieden ohne Waffen poli-
tisch entwickelt wird.” Gegen diese Aktion wendet sich die Aktion ,,Sicherung
des Friedens”. Sie hélt es fiir notwendig, zur Abwehr eines Angriffs militdrischen
Schutz zu beanspruchen.*

Nun, was steht hinfer dieser derzeitigen Friedensbewegung, die so viele Men-
schen mobilisiert und teilweise auch zum Streit um den Frieden fithrt? Zunichst
soll versucht werden, die wichtigsten Mobilisierungsfaktoren dieser Friedensbe-
wegung in den Blick zu bekommen.

1. Der bedrohte Friede als wichtigster Mobilisierungsfaktor der Friedensbewegung

Gegen die moderne Friedensbewegung wird mitunter der Vorwurf erhoben, sie
sei von den Sowjets und ihren fiinften Kolonnen ferngesteuert. Mit diesem Vor-
wurf und der dahinter liegenden Problematik werden wir uns noch spéter zu be-
schiftigen haben. Hier sei nur so viel festgehalten: Eine Bewegung dieses Aus-
mafies, die von so heterogenen Gruppen getragen wird und doch einen gewissen
Dauercharakter annimmt, a3t sich ohne ein existentielles Interesse nicht begreifen.
Dieses existentielle Interesse ist das Bediirfnis und die Sehnsucht nach Frieden, ein
Bediirfnis, das in der durch die enorme Bedrohung geweckten Angst besonders
stark aktualisiert wird. Und diese Angst um den Frieden ist keine eingebildete,
sondern eine begriindete. Denn die sich immer weiter drehende Riistungsspirale
mit der ,,Perfektionierung des Overkills” erhoht das Kriegsrisiko, was angesichts
der immer bedrohlicher werdenden Nuklearwaffen die Menschheit einer Kata-
strophe immer ndher bringt, wobei das auslésende Moment einer solchen Kata-
strophe ein ,,Betriebsunfall”, eine Fehlreaktion, eine in einer Engpafisituation
angetretene ,,Flucht nach vorne” oder etwas Ahnliches sein kann. Begreift man
Frieden nicht bloB als Abwesenheit von Krieg, sondern auch als Vorhandensein
grundlegender Werte wie Gerechtigkeit und Freiheit® und damit auch Friede als
Abwesenheit von Hunger und Not, dann kommt die Friedlosigkeit der Welt auch
dadurch deutlich zum Ausdruck, dafl der genannte Riistungswettlauf ca. 500
Mrd. US-Dollar® pro Jahr verschlingt mit all den anderen Energien materieller
und geistiger Art, Energien, die dringend zur Uberwindung von Hunger, Krank-
heit, Elend, Not und Tod in der Welt benotigt wiirden, so dal man, um mit einem
Buchtitel von D. Sélle zu sprechen, richtig verstanden formulieren kann: ,, Auf-
riistung totet auch ohne Krieg."”

Der Riistungswettlauf, den die Kirche in zahlreichen Auerungen scharf verurteilt
hat und den das Dokument der Pépstlichen Kommission Justitia et Pax ,,Der Hei-
lige Stuhl und die Abriistung’’® aus dem Jahre 1977 eine Gefahr, eine Ungerech-

4 Honecker, M., Kontroversen um den Frieden in der evangelischen Kirche und Theologie, in: Politi-
sche Studien 33 (1982) 17-25, 17.

5 Zum Friedensbegriff vgl. vom Autor: Der Friede als Wert, Miinchen 1973. Analyse des Friedensbe-
griffes, in: Weiler, R./Zsifkovits, V. (Hrsg.), Unterwegs zum Frieden, Wien 1973, 173-186, und ,,Der
Friedensgedanke in christlicher Sicht”” (im Druck, erscheint in der ,,Zeitschrift fiir Wissenschafts-
forschung”).

6 World Armaments and Disarmament. SIPRI Yearbook 1981, London 1981, XVIIIL.

7 Solle, D., Aufriistung totet auch ohne Krieg, Stuttgart 1982.

8 Der Heilige Stuhl und die Abriistung. Dokument der Pépstlichen Kommission ,,Justitia et Pax’ in:
Der Vatikan zur Riistung, hrsg. von der Katholischen Sozialakademie Osterreichs, Wien 1979,
31-47, 311f.
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tigkeit, einen Irrtum, ein Vergehen und einen Wahnsinn nennt, bietet einen be-
sonderen Ankniipfungs- bzw. Angriffspunkt fiir die Friedensbewegung, weil
sich in ihm die ganze Irrationalitit, Paradoxie, Verfahrenheit und Ausweglosig-
keit der bisherigen Sicherheitspolitik der Staaten zeigt, was wiederum die Sorge
und die Angst um den Frieden steigen ldit. So nimmt es nicht wunder, daf8 der
12. Dezember 1979, der Tag, an dem in Briissel der NATO-Doppelbeschluf gefaf$t
wurde, zum Geburtstag der neuen Friedensbewegung vornehmlich in Deutsch-
land geworden ist. Dieser Doppelbeschluf}, der von seinen Initiatoren und Pro-
pagatoren als notwendige Mafinahme des Gleichziehens in der Riistung und da-
mit der Verhinderung eines gefdhrlichen Ungleichgewichts sowie zur Ausiibung
eines Drucks auf den Gegner in Richtung Abriistung dienen sollte, steigerte bei
vielen die Furcht, Westeuropa wiirde damit erhoht in Gefahr geraten, zur Ziel-
scheibe sowjetischer Nuklearwaffen und zur Knautschzone der Superméchte zu
werden. In dieser und in der folgenden Zeit fanden dann auch andere Ereignisse
statt, die zur Ausbreitung einer wachsenden Kriegsfurcht und einer sich verstar-
kenden Bedrohungswahrnehmung beitrugen: Die Revolution und Geiselnahme
im Iran, die sowjetische Besetzung Afghanistans, die Ankiindigung eines gewal-
tigen Aufriistungsprogramms durch den neuen US-Prasidenten Reagan, die Er-
eignisse in und um Polen, der Falkland-Krieg und der Libanon-Krieg. Ein beson-
ders anvisiertes Ziel der Friedensbewegung war und ist die Verhinderung des
NATO-Doppelbeschlusses. Dabei ist in der Friedensbewegung, wo die Notwen-
digkeit des Abbaus von Feindbildern betont wird, seltsamerweise ein neues Feind-
bild aufgebaut worden, namlich eines mit einem nordamerikanischen Gesicht.
Denn dies ist auch eine Besonderheit der neuen Friedensbewegung: ihre beson-
dere Stofirichtung ist gegen die USA gerichtet.

2. Die geistige und sozialpsychologische Situation der Jugend als Mobilisierungsfaktor der
Friedensbewegung

Als zweiter wichtiger Mobilisierungsfaktor der Friedensbewegung ist die Tatsa-
che zu erwihnen, daf die heutige Jugend, aus der sich der Grofteil der gegen-
wartigen Friedensbewegung rekrutiert, sich in einem Zustand befindet, der einen
giinstigen Boden fiir die Friedensbewegung darstellt. Die Situation dieser Jugend
ist durch folgende Charakteristika gekennzeichnet:

2.1. Die Mehrheit der jungen Generation sieht die Zukunft der Gesellschaft pessi-
mistisch und diister. Nach der Shell-Studie 81° rechnen 95 % der Jugendlichen zwi-
schen 15 und 25 Jahren nicht damit, daf Kriege abgeschafft werden und es eine
sorgenfreie Gesellschaft geben wird; 78 % erwarten zukiinftig nicht mehr Gleich-
heit unter den Menschen; 80 % halten Rohstoffknappheit, Wirtschaftskrisen und
Hungersnote fiir wahrscheinlich; und 76 % erachten Technik und Chemie als
umweltzerstorend. Wenn man nun bedenkt, daf ein deutlicher Zusammenhang
zwischen diisteren Zukunftserwartungen und der Bereitschaft zu Kritik und Wi-
derstand besteht, so daf je pessimistischer die Zukunftsvorstellungen, desto
haufiger und engagierter die Unterstiitzung oder Teilnahme an neuen politischen

¢ Jugend ‘81. Lebensentwiirfe, Alltagskulturen, Zukunftsbilder. Studie im Auftrag der Deutschen
Shell, durchgefiihrt von Psydata, Institut fiir Marktanalysen, Sozial- und Mediaforschung GmbH,
Arnsberger Str. 70, 6000 Frankfurt 60, Bd. 1, Opladen 1982, 15.
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Protestbewegungen sind, dann begreift man, daf8 diese jungen Zukunftspessimi-
sten ein Reservoir fiir die Friedensbewegung darstellen. Zu dem kommt noch,
daf8 ,, Angst haben” Ausweis einer besonderen Sensibilitit, ja Qualitit geworden
ist. Die Folge ist, daf$ die sich um die Zukunft und um den Frieden Angstigenden
enger und dichter zusammenriicken, um ihre Angst- und Ohnmachtsgefiihle zu
bewiltigen.

2.2. Als zweites Charakteristikum der heutigen Jugend ist die,, Stille Revolution 1°
der Bediirfnisse und Wertorientierungen in Richtung auf eine steigende Bedeutung
. postmaterieller”, d. h. immaterieller, eher geistig-ideeller Werte zu erwdhnen.
Dabei findet auf der einen Seite eine Erweiterung des Wertspektrums statt, auf
der anderen Seite ldfst sich ein Miltrauen an den bisherigen Angeboten und insti-
tutionellen Verankerungen der Bediirfnisbefriedigung feststellen. Die bis jetzt
vorherrschenden Werte des Paradigmas ,,Selbsterhaltung” werden ergianzt
durch Werte des Typs ,,Selbstverwirklichung”.* Das heifit nicht, daf postmate-
rielle Werte die materiellen Werte ersetzen, vielmehr kommt es zu einer Auswei-
tung des Wertespektrums mit dem Nebeneffekt der relativen Umordnung unter
den Werten. Ein gesteigertes Anspruchsniveau erfordert — wenigstens auf dem
kognitiven Bereich — die Ergédnzung durch qualitative Bestimmungsstiicke. Inter-
essant an dieser Erweiterung ist das Phdanomen der ,,partiellen Identifikation”.12
Der junge Mensch hdangt kaum dem gesamten Werteangebot einer Institution an,
vielmehr eignet er sich eklektisch jene Stromungen an, mit denen er sich am ehe-
sten identifizieren kann. Die Jugend wendet sich sozusagen gegen von oben
herab diktierte Werte, um selbst auswihlend fiir sich ein Wertespektrum zu
schaffen. Der Zusammenschluf# von Menschen aus den verschiedensten Rich-
tungen und Gruppierungen zur Verfolgung eines Zieles wie des Friedens ist ne-
ben dem dieser Bewegung zugrunde liegenden Bediirfnis teilweise auf diesen
Werteklektizismus zuriickzufiihren.

2.3. Bei dieser Werteauswahl mit der dabei feststellbaren Gegnerschaft zu her-
kommlichen Wegen und institutionellen Absicherungen der Bediirfnisbefriedi-
gung zeigt sich ein weiterer charakteristischer Zug der heutigen Jugend: ihreinsti-
tutionskritische Haltung??® mit der Tendenz zum ,, Auszug aus den Institutionen”,
nachdem der ,,Marsch durch die Institutionen” nicht zum erwiinschten Erfolg
gefithrt hat. In den Augen vieler junger Menschen haben die derzeitigen Institu-
tionen, sei es durch Biirokratisierung, sei es durch grundlegende Unangemes-
senheit, aus der Sicht dieser Menschen ihre Problemlésungskapazitidt weitge-
hend eingebiifit. Von den ermdglichenden und beschrankenden Funktionen von
Institutionen werden meist nur die beschrinkenden gesehen, auch wenn die er-
moglichenden durchaus in Anspruch genommen werden. Die durch Verkru-
stungen und in Selbstgesetzlichkeiten erstickten Institutionen werden als sinnlos

10 Inglehart, R., The Silent Revolution, Princeton/N.]. 1977.

11 Macho, Th., Wandlungen des WertbewuBtseins in Usterreich, in: Das Osterreich-Modell des Ma-
nagement Clubs des Usterreichischen Wirtschaftsbundes, Wien 1979, 55-93, bes. 57f.

12 Morel, ]., Wertsystem und letzte Werte, in: Hanf, Th., u.a. (Hrsg.), Funk-Kolleg Sozialer Wandel,
Bd. 1, Frankfurt/M. 1975, 221-236, 232,

13 Brunmayer, E., Lebensorientierungen Jugendlicher, in: Jugend zu Beginn der achtziger Jahre.
Osterreichischer Jugendbericht 1, hrsg. v. Usterreichischen Institut fiir Jugendkunde, Wien 1981,
110-135, bes. 114 ff., 125ff.; ders., Jugend in der Alternative. Alternative Ideen im BewufBtsein der
niederdsterreichischen Jugendlichen. NU Jugendstudie 1981, Gmunden 1981, bes. 6f.
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und nicht zielfithrend abgelehnt, wobei Skandale um Institutionen nur rechtfer-
tigende Wirkung ausiiben. Eine typische Sichtweise in diesem Prozef$ der Ableh-
nung von Institutionen ist die Pauschalzuschreibung von Negativas. Solche Insti-
tutionen sind nach der Meinung dieser jungen Menschen keiner Reform mehr
zuginglich, so daB als Reaktionen der Riickzug oder der Neuaufbau bleiben. Die
starke Betonung der , kleinen Lebenswelt” (Familie, Freundeskreis) und die
idealtypische Konzentrierung der Méglichkeiten auf diesen Bereich sowie die Be-
tonung ,,alternativer” Wege der Bediirfnisstillung sind Reaktionen des Riickzu-
ges bzw. des Neuaufbaus.

Diese von grofer Begeisterung und ehrlichem Engagement getragenen neuen
Sichtweisen sind oft von einem grofien Ausschlieflichkeitsanspruch der Richtig-
keit getragen, was mitunter zur Folge hat, dafs der Dialog mit solchen Bewegun-
gen gar nicht so leicht ist, falls man gegenteiliger Meinung ist. Der Protest gegen
die , Packeisgesellschaft” fiithrt teilweise zu einer Ansiedlung von Bewegungen
auflerhalb der derzeit bestehenden Gesellschaftsformen. Leider sind solche Be-
wegungen dann oft von plakativen Vereinfachungen und einseitigen Schuldzu-
schreibungen gepragt. Interessant ist auch die relative Leichtigkeit im Austausch
der Ziele (heute gegen ein Atomkraftwerk, morgen gegen die Riistung etc.). Da-
bei muff die Schaffung eines Problembewuftseins durch solche Bewegungen
durchaus als positiv angesehen werden. Wie es aber bei Bewegungen des Typs
,kollektiven Verhaltens’'!* oft vorkommt, erschépfen sich die vordergriindigen
Aktionen manchmal in der Problemaufzeigung ohne Aufweis von gangbaren
Wegen und unter Aufierachtlassung von intermedidren Ebenen der Konfliktls-
sung, weil leider oft auch eine sogenannte ,,Berithrungsangst mit der Realitat"
solchen Bewegungen zu eigen ist.

2.4. Mit dieser Institutionsfeindlichkeit in einem gewissen Konnex stehend ist ein
weiteres Charakteristikum der heutigen Jugend, ndmlich der Vorwurf an die tra-
ditionelle Politik der Erwachsenen, gegentiber den gesellschaftlichen Widerspriichen
passiv zu sein. Als solche Widerspriiche werden angesehen:15

e Steigende Riistungsausgaben und wachsende Lebensmittelberge einerseits
und Massenelend in den Entwicklungslindern andrerseits;

e Radikale Ahndung von Straftaten Jugendlicher einerseits und zunehmende
,,Gesellschaftsfihigkeit” von Wirtschaftsverbrechen andrerseits;

e Gerechtigkeit und Solidaritdt nur als theoretisch-abstrakte Floskeln, in der Pra-
xis hédufig Entscheidungen zugunsten machtiger Interessensgruppen.

2.5. Als fiinftes friedensbewegungsrelevantes Charakteristikum der heutigen Ju-
gend ist die Tatsache zu nennen, dafs sich zwischen Jugend und Erwachsensein
ein breites Niemandsland 6ffnet, in welchem ein Fallen aus sinnvollen und vertrau-
ten Beziigen in Anonymitdt und Unverbundenheit erlebt wird. In einer gemein-
samen Aktion gegen etwas kénnen nun Gefiihle der Zusammengehorigkeit und
Kameradschaft, ja der ,,verschworenen Gemeinschaft” und Solidaritdt wieder
erlebt werden. Hier lassen sich Kontaktarmut, Vertrauensbarrieren und Namens-
losigkeit abbauen.

14 Smelser, N. |., Theorie des kollektiven Verhaltens, Koln 1972.
15 Schmid, G., Die , Friedensbewegung” in der Bundesrepublik Deutschland. Antriebsmomente,
Strukturen, Charakteristika, in: Osterreichische Militdarische Zeitschrift 20 (1982) 289-298, 292.
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2.6. Als ndchstes mobilisierungsrelevantes Charakteristikum der jungen Genera-
tion ist ihr gestiegener Medienkonsum zu nennen, der sich seit den sechziger Jahren
verdoppelt hat.!® Mit den Massenmedien machen die Jugendlichen die Erfah-
rung, daff ungewdhnliches, ,,unnormales” Verhalten von den Massenmedien
mit erhShter Aufmerksamkeit belohnt wird und in der Regel nur die Abweichung
von der gesellschaftlichen Norm Nachrichtenwert besitzt.

2.7. Schlieflich und endlich muf in diesem Zusammenhang noch die Tatsache
erwdhnt werden, da@3 ,,Frieden, Sicherheit und Abriistung” fiir die junge Genera-
tion das wichtigste Thema darstellt.!”

Nachbemerkung: Bei den hier geschilderten Tendenzen der Jugend handelt es
sich um Trendfiguren, nicht so sehr um statistische Durchschnittsfiguren.

3. Die Aktivitit und das Zusammenuwirken verschiedener Gruppen als Mobilisierungsfak-
tor der Friedensbewegung'®

Das Zusammenwirken verschiedener Faktoren kann ganz allgemein gesehen
und speziell auch im sozialen Bereich einen Verstirkungseffekt ausiiben. In der
neuen Friedensbewegung haben wir es nun mit einem solchen Phinomen zu tun.
Mehrere, sonst mitunter divergierende Gruppierungen haben sich zum ,, Kampf”
um den Frieden zusammengefunden. Grob gesehen kann man dabei folgende
Gruppierungen unterscheiden, die sich teilweise auch iiberlappen:

e Gruppierungen aus der ,,Alternativszene”;

e Gruppierungen mit christlichen Motivationen;

e linke Gruppierungen und

e Gruppierungen aus der Frauenbewegung.

Dabei haben besonders die linken und die christlichen Gruppierungen eine ent-
sprechende Tradition, die eine gewisse Erfahrung in der Friedensarbeit bedeutet.
Es soll nun hier nicht auf die einzelnen Gruppierungen niher eingegangen wer-
den, vielmehr soll der in diesem Themenzusammenhang besonders interessie-
renden Frage nachgegangen werden, welche Rolle die Kommunisten bei der
neuen Friedensbewegung spielen und ob man von einer Steuerung der Friedens-
bewegung vom Osten her sprechen kann.

4. Kommunistische Fernsteuerung?

Bei einer so diffusen Angelegenheit, wie es die Friedensbewegung mit ihren Mas-
sendemonstrationen ist, kann man den genauen Einfluf der Kommunisten sehr
schwer messen. Hier ist man mehr auf Vermutungen angewiesen, eher kann man
solches bei Friedensgruppen, die man personlich kennt und iiberschaut, aussa-
gen. Als Vermutung kann man aussprechen, da8 bis jetzt die Kommunisten und
ihre etwaigen Auftraggeber aus dem Osten keinen nennenswerten Einfluf auf die
Friedensbewegung besitzen in dem Sinn, daR sie die Friedensbewegung steuern
wiirden. Das heifst natiirlich nicht, daff man eine solche Gefahr nicht immer wie-
der im Auge behalten mu8. In diesem Sinn soll nun im folgenden kurz dargelegt

16 Ebenda 291.
17 Ebenda 293.
18 Ebenda 296.
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werden, wie die Sowjetunion und ihre Helfer im Ausland aus ihrer Ideologie und
Lehre heraus recht zwiespiltig mit dem Frieden umgehen, so dafs nicht von unge-
fahr von sowjetischer Friedenspropaganda bzw. von der Friedenswaffe gespro-
chen wird.

Nach der immer noch geltenden Lehre des Marxismus-Leninismus liegt die Ursa-
che von Kriegen in derantagonistischen Klassenstruktur des Kapitalismus mit seiner
nationalen und internationalen Ausbeutung. So formulierte bereits das kommu-
nistische Manifest: ,,Mit dem Gegensatz der Klassen im Inneren der Nation fallt
die feindliche Stellung der Nationen gegeneinander.”*® Und bei Lenin heif3t es:
,,Wie ein jeder Krieg nur eine Fortsetzung der Politik mit Mitteln der Gewalt ist,
namlich derjenigen Politik, welche von den kriegsfithrenden Staaten und ihren
herrschenden Klassen lange Jahre, manchmal Jahrzehnte vor dem Krieg gefiihrt
wurde, so kann auch der einen jeden Krieg abschlieBende Frieden nur eine Regi-
strierung der tatsdchlichen Machtverschiebungen sein, die im Verlauf und im Er-
gebnis des Krieges erreicht wurden.”2? Demnach sind dann auch Kriege der Klas-
sengesellschaft (= nichtkommunistischen Gesellschaft) als ungerecht, hingegen
Kriege der klassenlosen (= kommunistischen) Gesellschaft als gerecht und fort-
schrittlich anzusehen. Wiederum bei Lenin steht geschrieben: ,,Die Sozialdemo-
kratie hat den Krieg niemals von einem sentimentalen Standpunkt aus betrachtet
und betrachtet ihn auch heute nicht so. Die Sozialdemokratie, die Kriege als be-
stialische Mittel zur Lésung von Konflikten der Menschheit unwiderruflich ver-
urteilt, ist sich bewuft, da Kriege unvermeidlich sind, solange die Gesellschaft
in Klassen geteilt ist, solange die Ausbeutung des Menschen durch den Men-
schen besteht. Um aber diese Ausbeutung zu beseitigen, wird es nicht ohne Krieg
abgehen . . . Es gibt Kriege und Kriege. Es gibt den Krieg als Abenteuer, der die
Interessen einer Dynastie, den Appetit einer Riauberbande befriedigt, der den
Zielen der Helden des kapitalistischen Profits Geniige tut. Und es gibt den Krieg —
und zwar ist das der einzige rechtmiifiige Krieg in der kapitalistischen Gesellschaft
—gegen die Unterdriicker und Versklaver des Volkes. Nur Utopisten und Philister
kénnen einen solchen Krieg prinzipiell verurteilen."! Da@ dies nicht einfach der
Vergangenheit angehort, bestitigt etwa ein Blick in das von Armeegeneral A. Je-
pischew, dem im ZK der KPdSU fiir die Politerziehung in den Streitkriften zu-
stindigen Mann, verfaite Buch, das 1978 in Moskau verdffentlicht wurde und
1980 in Ostberlin in deutscher Ubersetzung erschien unter dem Titel: ,,Die ideo-
logische Arbeit in den sowjetischen Streitkrédften”, wo es u. a. heifdt: ,,Zu den ge-
rechten, legitimen, progressiven Kriegen der gegenwirtigen Epoche gehdren
Kriege der Arbeiterklasse fiir ihre Befreiung von der Herrschaft der Bourgeoisie
und zur Errichtung der Diktatur des Proletariates; Kriege der unterdriickten
werktitigen Klassen gegen ihre Unterdriicker; nationale Befreiungskriege; Kriege
zur Verteidigung des sozialistischen Vaterlandes bzw. des sozialistischen Welt-

19 Marx, K./Engels, F., Werke, hrsg. v. Institut fiir Marxismus-Leninismus beim ZK der SED, Bd. 4,
Berlin 1974, 479.

20 Lenin, W. I., Werke, hrsg. auf Beschluf der KPR (B) und des II. Sowjetkongresses der UdSSR. Die
deutsche Ausgabe erscheint auf Beschluf des Zentralkomitees der Sozialistischen Einheitspartei
Deutschlands, Bd. 22, Berlin 1974, 172.

21 Ebenda Bd. 8, Berlin 1972, 568f.

82



systems gegen eine mogliche imperialistische Aggression.”22 Daf daran auch die
These von der sogenannten ,, friedlichen Koexistenz’* nichts dndert, steht im sel-
ben Buch zu lesen, wenn es heifit: ,, Die friedliche Koexistenz von Staaten bedeu-
tet nicht das , Verbot’ revolutionérer Kriege, von Biirgerkriegen der Werktadtigen
fiir ihre soziale Befreiung, von nationalen Befreiungskriegen, von Kriegen gegen
eine imperialistische Aggression . . ."23

Dementsprechend ist auch die Einstellung zum Pazifismus bzw. zur Friedensbewe-
gung. In der neuesten Ausgabe der ,,Sowjetischen GroBenzyklopédie’” steht
tiber oder besser gesagt gegen die Pazifisten zu lesen: ,,Die Pazifisten verurteilen
jeglichen Krieg, dabei leugnen sie die Rechtmifigkeit gerechter Befreiungskrie-
ge. Sie glauben an die Mdoglichkeit der Kriegsverhiitung allein mittels Uberzeu-
gung und friedlicher Manifestationen ohne Beseitigung soziotkonomischer und
politischer Voraussetzungen, die einen Krieg erzeugen . . . W. 1. Lenin hielt die
pazifistische abstrakte Friedenspredigt, die nicht mit dem antikapitalistischen
Kampf in Verbindung steht, fiir ,eine Form der Verdummung der Arbeiterklas-
se’ .2¢ Diese Berufung auf Lenin erfolgt zu Recht. Lenin hilt alle ,, biirgerlich pa-
zifistischen und sozial-pazifistischen Redensarten gegen Militarismus und Kriege
... fiir lllusionen oder Liige.”?5 Deshalb ruft er zur ,,Entlarvung des Pazifis-
mus”?¢ auf, prophezeit einen ,,Zusammenbruch der pazifistischen . . . Ideolo-
gie” und gibt Anleitung, die ,,Zerschlagung dieser pazifistischen Illusionen zu
vollenden. 27

Dies alles hindert aber Lenin nicht, mit Pazifisten als niitzlichen Mitliufern zu-
sammenzuarbeiten.?® Ein interessantes Dokument hiefiir ist der Briefwechsel
zwischen Lenin und dem Volkskommissar fiir Auswirtige Angelegenheiten
Tschitscherin vom 15. und 16. Feburar 1922,

Lenin hatte Tschitscherin beauftragt, bei der Weltwirtschaftskonferenz in Genua
ein ,,umfassendes pazifistisches Programm zu verkiinden”. Dies schockierte den
Delegationsleiter Tschitscherin, der darauf folgendes an Lenin schrieb: ,,Zeit
meines Lebens habe ich die kleinbiirgerlichen Illusionen bekampft, und jetzt
zwingt mich das Politbiiro auf meine alten Tage, kleinbiirgerliche Illusionen zu
erfinden. Niemand bei uns versteht es, so etwas zu erfinden, wir wissen nicht
einmal, auf welche Quellen man sich stiitzen soll. Kénnen Sie keine ausfiihrli-
chen Anweisungen geben?”” Die Anweisung Lenins kam prompt und lautete:
,,Genosse Tschitscherin! Sie sind iibernervos . . . Den Pazifismus haben Sie
ebenso wie ich als Programm der revolutioniren proletarischen Partei bekampft.
Aber von wem, wo und wann wurde die Ausniitzung der Pazifisten durch diese
Partei abgelehnt, wenn es galt, den Feind, die Bourgeoisie zu zersetzen? Ihr Le-
nin. 29

2 Zit. nach: Stichwort: Gerechter Krieg, in: Informationsdienst des katholischen Arbeitskreises fiir
zeitgeschichtliche Fragen e.V., Nr. 115, 80f.

23 Zit. nach: ebenda 81.

** Pacifism, in: Great Soviet Encyclopedia (Bol'shaia Sovetskaia Entsiklopediia). A Translation of the
Third Edition, Vol. 19, New York 1978, 134.

25 Lenin, Werke, Bd. 23, Berlin 1975, 150.

26 Ebenda 239.

27 Lenin, Werke, Bd. 33, Berlin 1973, 113f.

8 Vgl. dazu: Lenin, Werke, Bd. 21, Berlin 1974, 329, wo es iiber die ,,Sozialisten von pazifistischer Fir-
bung” heiBt: ,, Diese Elemente kénnen unsere Mitliufer werden. Ein Zusammengehen mit ihnen
gegen die Sozial-Chauvinisten ist geboten.**

29 Lenin, W. I., Briefe. Bd. IX, Berlin 1974, 175; vgl. auch 481f., Anm. 285.
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Diese Antwort Lenins kommentiert M. Voslensky mit den Worten: ,,Diese ein-
prigsame Formel gilt in Moskau heute wie damals. Die Sowjetunion lehnt den
Pazifismus ab und akzeptiert als Mitldufer die niitzlichen Pazifisten.”3°

Diese Antwort Voslenskys wird u. a. auch dadurch bestitigt, da8 die Sowjet-
union etwa die etwas einseitig gegen die USA und gegen die NATO-Nachrii-
stung agierende westliche Friedensbewegung lobt, wihrend im Ostblock eine
vom Staat unabhingige breite Friedensbewegung wenig Chancen besitzt.** So
wurde z. B. in der DDR das Tragen der kirchlichen Friedenssymbole ,,Schwerter
zu Pflugscharen’ verboten und ein Slogan einer Friedenskundgebung der Ju-
gend in Ost-Berlin 1982 lautete: ,,Gegen NATOQ-Waffen Frieden schaffen.’’32
Auch der DDR-Wehrunterricht ist nicht gerade ein Zeugnis pazifistischer Gesin-
nung.33

Wirft man nun angesichts der eben skizzierten Einstellung des kommunistischen
Ostens zu Krieg und Pazifismus die oben gestellte Frage nach einer eventuellen
Fernsteuerung bzw. Unterwanderung der westlichen Friedensbewegung noch
einmal auf, so wird man dreierlei festhalten diirfen: Erstens: Die westliche Frie-
densbewegung ist von zu vielen der freiheitlich-westlichen Welt eigenen Kréften
getragen, als da man von einer solchen Fernsteuerung bzw. Unterwanderung
im eigentlichen Sinn sprechen kénnte. Zweitens: Die Sowjetunion ist daran inter-
essiert, die Friedensbewegung in ihrem Sinn zu beeinflussen und zu steuern und
erwartet von den kommunistischen Parteien ein dementsprechendes Verhalten
und Titigwerden.34 Drittens: Man wird auch bedenken miissen, daf gewisse ein-
seitige Strategien der westlichen Friedensbewegung auch dann den ideologi-
schen Zielen der kommunistischen Welt dienen kénnen, wenn solche Einseitig-
keiten aus nicht-kommunistischen Motiven entspringen bzw. auf Motive zu-
riickgehen, von denen man glaubt, daf sie als gemeinsame Anliegen der soge-
nannten freiheitlichen und der sogenannten kommunistischen Welt gelten kon-
nen.

Damit ist die Frage nach einer Strategie der Friedensbewegung gestellt, welche in
einer realistischen Perspektive hoffen lassen kann, dem Ziel des Friedens wenig-
stens schrittweise ndherzukommen.

5. Elemente einer friedensfordernden Strategie der Friedensbewegung

Die Friedensbewegung dient nicht automatisch und auf alle Fiille dem Frieden, sie ist
nach Kriterien einer teleologischen und einer Verantwortungs-Ethik auch nichtin
sich schon gut, vielmehr ist solche sittliche Qualitit ausschlieflich nach deren Fol-
gen zu beurteilen. Die Friedensbewegung kann auch als ,,Friedenswaffe’ in einer
psychologischen Kriegsfithrung eingesetzt werden und das Risiko des Aus-
bruchs eines Krieges erhdhen. Diesbeziigliche Mahnungen von E. Topitsch soll-

30 Voslensky, M., , Niitzliche Pazifisten”. Die sowjetische Einstellung zum Pazifismus, in: Die Zeit,
Nr. 36, 28. August 1981, 5.

31 Zum Verhiltnis der UdSSR zur Friedensbewegung vergleiche: Bukowski, W., Pazifisten gegen den

Frieden. Friedensbewegung und Sowjetunion, Bern 1983.

Necker, H., DDR-Friedenskampagne: Frieden schaffen auch mit Waffen, in: Informationsdienst des

katholischen Arbeitskreises fiir zeitgeschichtliche Fragen e.V., Nr. 116, 1982, 7-13; 7,12.

33 Ebenda 9.

34 Moskau baut auf Pazifisten. Direktiven fiir kommunistische Parteien in Westeuropa, in: Die Fur-
che, Nr. 37, 12. 9. 1983, 11.
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ten zu denken geben, wenn er schreibt: ,,Doch auch die ehrlichste Friedensliebe
gewdhrleistet keine Sicherung des Friedens, ja sie kann — entgegen ihren lauteren
Absichten — den direkten Weg in einen an sich vermeidbaren Krieg darstellen.
Dafiir bildet unter anderem die Vorgeschichte des Zweiten Weltkrieges ein her-
vorragendes Beispiel. Winston Churchill hat dieses bisher furchtbarste Blutbad
mit Recht als ,unnétigen Krieg’ bezeichnet, der erst dadurch unvermeidlich wur-
de, dafd es die Westméchte durch ihr standiges Zogern und Zuriickweichen dem
deutschen Diktator erméglicht haben, seine Macht so lange zu vergréfiern, bis sie
selbst vor der Alternative standen, entweder zu kapitulieren oder unter entschei-
dend verschlechterten Bedingungen zu kimpfen”.35 Was den Aspekt der Frie-
densbewegung betrifft, schreibt Topitsch anschliefend: ,,Zu dieser folgeschwe-
ren Passivitdt der einstigen Sieger haben verschiedene Ursachen beigetragen, un-
ter denen eine weitverbreitete pazifistische Grundstimmung eine wesentliche
Rolle spielte.”36 Topitsch schreibt dann, dafl in England und Frankreich durch die
Politik des Appeasement der Eroberungspolitik der Diktatoren in verhdngnisvol-
ler Weise Vorschub geleistet wurde und daf8 die kleinen Staaten wie etwa Uster-
reich, Belgien und die Tschechoslowakei fiirchten mufiten, von England und
Frankreich preisgegeben zu werden und daher versuchten, ,,sich mit Hitler-
Deutschland zu arrangieren.”3” E. Topitsch?® verweist dann auf Wilhelm von
Schramm, der in seinem Buch ,,. . . sprich vom Frieden, wenn du den Krieg
willst” meisterhaft dargestellt habe, mit welcher Durchtriebenheit der deutsche
Diktator die , Friedenswaffe” eingesetzt habe.

Wenn man auch den Ausfithrungen und Schlufifolgerungen von E. Topitsch
nicht in allem, vor allem nicht in allen Akzentuierungen folgt und wenn auch an-
gesichts der Massenvernichtungswaffen sich heutzutage manches anders dar-
stellt, so wird man doch die grundsétzliche Problematik im Auge behalten miis-
sen und der Friedensbewegung nicht unkritisch einen pauschalen Freibrief aus-
stellen diirfen. Man wird auch trotz mancher Vorbehalte die kritischen AufSerun-
gen des Politologen D. Sternberger bei den Salzburger Hochschulwochen 1983
beachten miissen, der die Ansicht vertrat, ,,daf8 Politiker von der Friedensbewe-
gung als die eigentlichen Feinde des Friedens angesehen wiirden und der es den
,manichdischen Charakter’ der Friedensbewegung nannte, wenn Leute aus der
Friedensbewegung ,die Politiker als machtbesessen, bosartig, ja geradezu sata-
nisch’ bezeichneten, sich selbst aber als die Reinen und Gerechten darstellten’’.3?
Auf dem Hintergrund dieser kritischen Stimmen und Erwédgungen soll nun ver-
sucht werden, im Interesse einer wahren Friedensforderung Orientierungsaussa-
gen fiir die Friedensbewegung zu artikulieren.

5.1. Die Friedensbewegung ist mit ihren Anliegen grundsitzlich positiv zu bewer-
ten als eine Moglichkeit, die Werte des Friedens im Bewuftsein breiter Kreise zu
verankern und mittels der internationalen 6ffentlichen Meinung Druck auf die

5 Topitsch, E., Friedensgedanke und Machtpolitik, Graz o.]., 15 (hektografiertes Manuskript, wird
abgedruckt in: ,,Zeitschrift fiir Wissenschaftsforschung”).

36 Ebenda 15.

37 Ebenda 17.

38 Ebenda 18.

39 ,,Nicht Bekehrung, nur Vereinbarung schafft Frieden”, in: Kathpress e/fg, 146, v. 1. 8. 1983, 1-2.
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politischen Entscheidungstrager in Richtung Friedenssicherung und Friedens-
forderung mit besonderer Betonung der Abriistung auszuiiben. Soll solche Be-
wufltseinsbildung gelingen, so mufl die emotionelle und die intellektuelle Seite
der Menschen angesprochen werden. Eine Fast-Diskriminierung rationaler Argu-
mentation, die man bei manchen Friedensveranstaltungen zu verspiiren glaubt,
dient sicherlich nicht dem Frieden. Was den Druck der internationalen &ffentli-
chen Meinung auf die politischen Entscheidungstrager anlangt, so ist es beson-
ders wichtig, daf dieser Druck nicht einseitig ausgetiibt wird. Dies beinhaltet nicht
auch schon eine Aussage dariiber, daff am Unfrieden alle in gleicher Weise schuld
sind, vielmehr liegt solcher Allseitigkeit und Ausgewogenheit die Uberzeugung
zugrunde, daf Friede nur méglich und wahrscheinlich wird, wenn alle Beteilig-
ten ihren, vor allem ihren unvertretbaren Beitrag zum Frieden leisten. Einseitige
Appelle werden allzuleicht als Bestdtigung dafiir aufgefafit, da8 am Unfrieden
sowieso nur der andere schuld sei und dafl man selber kein Entgegenkommen
bzw. kein Nachgeben zu zeigen brauche.

5.2. Die Friedensbewegung scheint keine voriibergehende Angelegenheit zu sein;
sie soll es vor allem nicht sein; sie soll uns vielmehr als eine Begleiterscheinung
der Bedrohung des Friedens linger beschiftigen. Wenn die Friedensbewegung
auch anlaibedingt in unterschiedlicher Stirke und Deutlichkeit in Erscheinung
treten wird, so sollten doch die berechtigten Anliegen dieser Friedensbewegung
von mdglichst vielen Menschen in verschiedenen sozialen Zusammenschliissen getra-
gen, artikuliert und der Verwirklichung néher gebracht werden.

5.3. Die Friedensbewegung besitzt fiir den Frieden kein Monopol. So wichtig es
auch ist, dafd man sich im Engagement fiir den Frieden in einer grofSen und breiten
Bewegung zusammenschliefit, so wiirde es fundamentalen Werten des Friedens
widersprechen, all jenen sozialen Gebilden, die sich aulerhalb der sogenannten
Friedensbewegung fiir den Frieden engagieren, die Friedensliebe abzusprechen.
Es wiire aber auch nicht der Friedensbewegung und ihren Zielen dienlich, alles
und jedes, was sich fiir Frieden engagiert, mit der Marke der Friedensbewegung
zu etikettieren, weil dadurch eine noch weitere Diffussion und Verdiinnung der
Friedensbewegung zu befiirchten wiren, als sie ohnehin schon gegeben sind.
Hier spitestens begegnen wir der Notwendigkeit der begrifflichen Abklirung der
Friedensbewegung. In Anlehnung an R. Weiler*® und teilweiser Abweichung von
ihm kann Friedensbewegung definiert werden als eine gesellschaftspolitische
Bewegung gegen den Krieg, gegen die Riistung und gegen andere Mafinahmen
zugunsten eines Krieges zum Zwecke der Abschaffung des Krieges und der
Uberwindung seiner Ursachen durch Aufbau einer internationalen Gemein-
wohl-Ordnung einschlieflich von Mechanismen gewaltfreier Konfliktlosung. So
gesehen kann sich z. B. eine politische Partei oder eine religitse Institution sehr
wohl fiir Frieden und gegen den Krieg engagieren, ihr primiires Ziel als Institution
wird aber ein anders gelagertes sein. Damit stellt sich nun die Frage nach der Ver-
triglichkeit der Ziele der Friedensbewegung mit den Zielen der in der Friedensbe-
wegung titigen Institutionen. Daher gilt:

40 Weiler, R., Zur Kompetenz von Friedensbewegungen, in: Listl, ]./Schambeck, H. (Hrsg.), Demokra-
tie in Anfechtung und Bewihrung. FS fiir ]. Broermann, Berlin 1982, 191-208, 199.
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5.4. Wenn verschiedene andere Bewegungen bzw. Institutionen zu Tragern der
Friedensbewegung werden, diirfen die ausgewiesenen Ziele dieser Bewegungen
bzw. Institutionen zum Ziel der Friedensbewegung, d. h. zum Friedensziel, nicht
im Widerspruch stehen. Damit begegnen wird aber der ganzen Problematik der
Vieldeutigkeit bzw. der Unschérfe des Friedensbegriffs. Ob ndamlich etwas dem
Friedensziel widerspricht oder nicht, hangt davon ab, was man unter Frieden
versteht und vor allem davon, was man als Weg zur Erreichung dieses Zieles be-
trachtet. Besonders iiber letzteres ist man bekannntlich oft innerhalb gleicher Ge-
sinnungsgruppen unterschiedlicher Meinung. Als Beispiel sei die unterschiedli-
che Beurteilung des NATO-Doppelbeschlusses innerhalb der katholischen Kir-
chein Erinnerung gerufen, wenn etwa das Zentralkomitee der Deutschen Katho-
liken in einer Stellungnahme ,,Zur aktuellen Friedensdiskussion” den NATO-
Doppelbeschluf3 ein Beispiel fiir eine Politik nennt, die ,,iiber den Weg des militi-
rischen Gleichgewichts auf Riistungsabbau, Entspannung und Frieden zielt”,*!
wihrend der Bensberger Kreis, ein Zusammenschlu8 ,,deutscher Katholiken mit
kritischem und reformerischem Engagement”, in einem Memorandum ,, Wider-
stand gegen Riistung’*4? die Ansicht vertritt, mit der Aufstellung neuer Raketen
im Rahmen der ,,Nachriistung”, insbesonders der ,,Pershing II”’, werde die Ge-
fahr der Massenvernichtung gesteigert. Die Divergenz der Auffassungen iiber
Frieden und insbesonders iiber einzelne Friedensschritte ist naturgemaf noch
grofer zwischen Gruppen unterschiedlicher, ja gegensitzlicher ideologischer
Provenienz. So ist z. B. die Friedensstrategie kommunistischer Gruppen schon
von ihrer Auffassung iiber die Ursache von Kriegen her eine andere als die frei-
heitlich-demokratischer Gruppen. Damit stellt sich noch deutlicher die oben an-
geklungene Frage, wie innerhalb der Friedensbewegung die notwendige Einheit
in der Grundsatzstrategie des Friedens gesichert werden soll bzw. wonach die
Ubereinstimmung oder Nichtiibereinstimmung der Gruppenziele mit dem Frie-
densziel beurteilt werden soll.

Bei der Losung dieser schwierigen Frage wird folgendes besonders zu beachten
sein:

a) Weil Friede nicht von einer Gruppe diktiert werden kann, sondern nur gemein-
sam zu verwirklichen ist, wird es wichtig sein, daf sich mdglichst viele Menschen
mit all ihrer weltanschaulichen und gruppenspezifischen Streuung in der Frie-
densbewegung engagieren und da8 sie ihre Vorstellungen von Frieden daselbst
einbringen.

b) Die notwendige Einheit im Friedensbegriff und in der Friedensstrategie mufs in ehrli-
chem Dialog und im Geiste echter Toleranz gesucht werden.

c) Bei allem Trachten nach Stirkung der Friedensbewegung durch moglichst viele
Gruppen muf} ein Mitmachen um jeden Preis vermieden werden. Es ist besser, sich
zu distanzieren, als eine Entwicklung und eine Starkung der Friedensbewegung
in eine falsche Richtung zu unterstiitzen.

41 Zur aktuellen Friedensdiskussion. Stellungnahme der Vollversammlung des Zentralkomitees der
deutschen Katholiken, beschlossen von der Vollversammlung des Zentralkomitees der deutschen
Katholiken, Bonn-Bad Godesberg, 14. November 1981, hrsg. v. Generalsekretariat des Zentralko-
mitees der deutschen Katholiken, Bonn 1981, 13.

42 BRD: Gewaltloser Widerstand gegen Riistung gefordert. ,,Bensberger Kreis” stellt Memorandum
vor, in: Kathpress j/mo, 166, v. 30. 8. 1983, 5.
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5.5. Christen miissen bei ihrem Engagement in der Friedensbewegung besonders
einbringen und wachhalten:

e die Dimension der Liebe und der Gewaltlosigkeit;

e die Dimension der Wahrheit;

e die Dimension des Glaubens und der Hoffnung angesichts der so leicht auf-
kommenden Resignation; und schliefslich

e die eschatologische Dimension, wonach in der Zeit die Ewigkeit beginnt, das
Vollkommene und Ewige aber in der Zeit nie endgiiltig zu erreichen ist. Eine sol-
che Sicht ist schopferisches Korrektiv zur Status-quo-Fixiertheit wie zur gefahrli-
chen Ausgabe der Utopie. Sie ist ,,Realutopie” im Sinn des ,,Bereits und Noch-
Nicht’, wonach hohe Fernziele durch konkrete realisierbare Nahziele angestrebt
werden.

Schlufibemerkung

Den Krieg kann man das grofite gemeinsame Ubel der wertpluralen Weltgesell-
schaft von heute und morgen, demgemaf den Frieden als den gréfiten gemein-
samen Wert der wertpluralen Weltgesellschaft von heute und morgen bezeich-
nen. Daraus ergibt sich die Pflicht zum Frieden fiiralle einzelnen, fiiralle Gruppen
und fiir die Volkergemeinschaft. Anders ausgedriickt: Der Friede ist zu wichtig,
als daff man seine Sicherung und Forderung einzelnen Individuen, einzelnen
Gruppen und einzelnen Staaten iiberlassen konnte. Auf die Friedensbewegung
tibertragen bedeutet dies die Notwendigkeit, darauf zu achten, daf$ die Friedens-
bewegung eine moglichst breite Grundlage erhalt und behalt und daf sie nicht in
manipulative Abhidngigkeit von einzelnen Individuen, einzelnen Gruppen und
einzelnen Staaten gerdt. Dazu einige Perspektiven aufzuzeigen, ist das Anliegen
des vorliegenden Beitrages.
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PETER GRADAUER

Romische Erldsse und Entscheidungen

Text und Ubersetzung des neuen kirchlichen Gesetzbuches

Die Notwendigkeit, die Integritdt des lateinischen Textes des neuen Codex Iuris
Canonici zu schiitzen und zugleich die groStmogliche Treue der Ubersetzungen
dieses Textes in den modernen Sprachen zu gewdhrleisten, legen es dringend
nahe, daf8 der Hl. Stuhl in dieser Sache eine Regelung trifft. Auf besondere An-
ordnung des HI. Vaters bestimmt daher das Staatssekretariat:

1. Die allgemeine Rechtskraft und Wirksamkeit hat allein der lateinische Text.
2. Nach den zwischen den Nationen getroffenen Abmachungen behilt sich der
HI. Stuhl alle Rechte ganz ausschlieflich beziiglich des Textes vor, sowohl was
andere Ausgaben (als die vatikanische) in lateinischer Sprache betrifft als auch
dessen Ubersetzungen in andere Sprachen.

3. Die Erlaubnis oder Vollmacht, entsprechende Erklarungen und Auslegungen
(Kommentare und Handbiicher) in den Volkssprachen anzufertigen, wird fiir
gewohnlich durch die Bischofskonferenzen selbst gewdhrt werden.

Diese Normen werden in der Tagesausgabe der Zeitung ,,L’Osservatore Roma-
no” promulgiert und treten sofort in Kraft.

Gegeben im Vatikan am 28. Janner 1983; unterzeichnet von Augustinus Kardinal
Casaroli, Staatssekretar.
(,,L’Osservatore Romano’ vom 29. Jinner 1983; Communicationes 15/1983, 41.)

Der ,,Diener der Eucharistie”

Ein Schreiben der Kongregation fiir die Glaubenslehre an die Bischéfe der katho-
lischen Kirche hat gewisse Tendenzen zur Abwertung und Umfunktionierung
des Priesteramtes zum Gegenstand. Es wendet sich vor allem gegen die ,,irrige
Meinung”, zur Feier der Eucharistie sei die Priesterweihe nicht notwendig. Da-
gegen wird an die Lehre des II. Vatikanischen Konzils erinnert, nach der sich das
hierarchisch gegliederte Priesteramt nicht nur dem Rang, sondern dem Wesen
nach vom allgemeinen Priestertum der Glaubigen unterscheidet; das Konzil habe
es zur Glaubensgewifsheit erklirt, daf allein Bischéfen und Priestern die Voll-
macht zukommt, das eucharistische Geheimnis zu vollziehen, das heifit, die
Wandlungsworte zu sprechen; die Priester handeln dabei nicht im Auftrag der
Gemeinde und auch nichtals blofe ,,Stellvertreter Christi”’, sondern ,,in persona
Christi”, in Identifikation mit Christus als dem ewigen Hohenpriester; vor Gott
erfreuen sich zwar alle Getauften der gleichen Wiirde, Christus wollte aber die
christliche Gemeinde hierarchisch gegliedert wissen. Das Dokument wendet sich
sodann gegen die irrige Meinung, daf der einzelnen Ortsgemeinde das Recht zu-
komme, ihren eigenen Leiter zu ernennen und ihm alle Fahigkeiten zu {ibertra-
gen, die zur Leitung der Gemeinde notwendig sind, einschliefflich des Vorsitzes
bei der Eucharistiefeier und der Wandlungsvollmacht. Als irrig wird auch die
Auffassung zuriickgewiesen, daf es sich bei der Eucharistiefeier nur um einen
Akt der Ortsgemeinde handle, um ein briiderliches Mahl, in dem sich die Ge-
meinde zusammenfindet, und nicht um eine sakramentale Erneuerung des Op-
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fers Christi, dessen erldsende Kraft sich auf alle Menschen erstreckt, auf Anwe-
sende und Ferne, auf Lebende und Tote.

Die irrigen Meinungen stiinden in keiner Weise mit dem iiberlieferten Glauben
der Kirche im Einklang; vielmehr leugneten sie die kirchliche Lehre und verletz-
ten das kirchliche Leben in seinem Innersten. Auf diese Weise werde nicht nur die
den Priestern anvertraute Amtsvollmacht verworfen, sondern die gesamte
apostolische Struktur verletzt. Der auf die Apostel zurlickgehende Charakter der
Kirche sei nicht so zu verstehen, daf} alle Gldubigen Apostel wiren, auch nichtin
kollektiver Form. Die wirkliche Fortfithrung des Auftrags der Apostel komme
vielmehr durch die Struktur der Nachfolge - tiber die Bischife — zur Geltung, mit
deren Hilfe die den Aposteln iibertragene Sendung bis ans Ende der Zeiten fort-
dauern soll. Mit Nachdruck betont das Dokument: ,, Die Gldaubigen, die den Ver-
such unternehmen, die Eucharistie aufierhalb des geheiligten Bandes der aposto-
lischen Nachfolge, die durch das Weihesakrament begriindet ist, zu feiern,
schliefen sich damit von der Teilnahme an Christus aus und tragen daher nicht
zur Stiarkung und zum Aufbau der Gemeinde, sondern zu deren Zerstorung bei.”
Wenn eine Gemeinde in Verfolgungszeiten oder aufgrund von Priestermangel
iiber kiirzere oder lingere Zeit nicht die Eucharistie feiern konne, gehe sie aber
deshalb der Gnade Christi keineswegs verlustig. Wenn sie dieses Sakrament zu-
tiefst wiinsche, sei die Gemeinde trotz der duieren Trennung zuinnerst wirklich
mit der Kirche verbunden und empfange daher die Friichte des Sakramentes.
Zum Schlug richtet die Glaubenskongregation an die Bischofe die Aufforderung,
Irrtiimer iiber das Priesteramt in Glaubensunterweisung und theologischer Lehre
nicht weiter um sich greifen zu lassen und sie gegebenenfalls 6ffentlich zuriick-
zuweisen.

(,,Schreiben der Kongregation fiir die Glaubenslehre an die Bischofe der katholi-
schen Kirche tiber einige Fragen beziiglich des Dieners der Eucharistie”, gegeben
am 6. August 1983, unterzeichnet von Joseph Kardinal Ratzinger als Prafekt und
Fr. Hieronymus Hamer OP als Sekretdr der Kongregation.)
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LITERATUR

Das aktuelle theologische Buch

Priestersein®*

Der Verfasser erkldrt im Vorwort seine Absicht, ,,nicht allein den Diskussionsstand der
letzten Jahre in Sachen Amt aufzuarbeiten, sondern auch im nur schwer iiberblickbaren
Geflecht heutiger theologischer Thesen und Gegenthesen, Meinungen und Uberzeugun-
gen, Hypothesen und Polemiken die Konturen eines Priesterbildes zu entwerfen, das so-
wohl der Heiligen Schrift und der kirchlichen Tradition entspricht als auch der heutigen Si-
tuation und dem gegenwartigen theologischen Forschungsstand gerecht wird und das
nicht zuletzt . . . eine Orientierung fiir priesterliche Existenz darstellen kann’ (3). Ein
zweites Anliegen dieser Schrift ist die Vermittlung von gegensitzlichen Positionen des
Amtsverstindnisses in der heutigen Theologie (4).

Der Leser wird einsehen, da8 ein so hoch gestecktes Ziel jeden Autor {iberfordern muf3. Er
kann daher nicht erwarten, auf knapp 100 Seiten (der Rest ist ,,Priesterlicher Spiritualitiat”
gewidmet) ein Priesterbild sozusagen als Totale und Gesamtkunstwerk vor Augen zu ha-
ben. Wenn man also, wie es iiblich ist, das Vorwort iiberblittert, erscheint das Buch als ei-
ner der vielen méglichen Beitrdge zur heutigen Diskussion um das Amtsverstindnis, und
als ein solcher auch bescheidener und sympathischer.

Greshake versucht, die durchaus nicht geradlinig verlaufene Entwicklung und Theologie
des kirchlichen Amtes unter die gemeinsame Perspektive der Reprasentation zu fassen:
Das Amt st ,, Christus-Repréasentation”” ebenso wie Repréasentation der Kirche. Es 1dft sich
bezweifeln, ob der Gedanke der Représentation tatsdchlich der gemeinsame Nenner aller
Briiche des Amtsverstindisses im Lauf der Geschichte gewesen ist. Der Exeget und Patro-
loge Norbert Brox jedenfalls bezweifelt es, und nicht nur er. Es ist dariiber hinaus die Fra-
ge, ob eine solche Konzeption von dem freigehalten werden kann, was Herbert Vorgrimler
mit Bezug auf Hans Urs von Balthasar eine ,, falsche, angemafite ,Reprisentationsmy-
stik’  nennt.? Der Eindruck eines solchen wird bei der Darstellung der beiden Repri-
sentationsweisen nicht vermieden. Die Warnung Vorgrimlers scheint vor allem durch jene
Darlegung gerechtfertigt, die Greshake als Vermittlungsversuch zwischen den heutigen
kontroversiellen Positionen unternimmt und ,,trinitarisches Amtsverstindnis” nennt
(89-103).

Die Beschreibung des priesterlichen Amtes als ,,Gegeniiber-Sein’’ zur Gemeinde
(159-163) kann im BewufBtsein und Verhalten der Amtstrager zu Anmafiungen fiithren, die
aus dem Evangelium nicht zu rechtfertigen sind. Vor solchen wird allerdings eindringlich
gewarnt, vom Hinweis auf das Wort Jesu ,,Ihr alle seid Briider” bis zur Forderung nach ei-
ner kritischen Priifung von Titulaturen und klerikaler Kleidung, gesellschaftlicher Sonder-
stellungen und Sonderprivilegien kirchlicher Amtstrager (162). Der Gedanke vom Gegen-
iber-Sein artikuliert jedoch die fiir das Priesteramt als gemeinsame Perspektive ange-
nommene Repridsentation auf eine ganz bestimmte Weise. Ferdinand Ebner hat in einem

* GRESHAKE GISBERT, Priestersein. Zur Theologie und Spiritualitét des priesterlichen Amtes. (203.)
Herder, Freiburg 1982. Geb. DM 28,-.

! N. Brox, Priesterideal — welcher Preis?, in: Orientierung 46 (1982) 151.
2 H. Vorgrimler, Der theologische Ort des Priesters, in: Handbuch der Pastoraltheologie IV, Freiburg
169, 435.
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Aufsatz vom ,,Argernis der Représentation” gesprochen und gezeigt, welche Schwierig-
keiten ihm in seinem Verhiltnis zur Kirche die selbstsicher als Reprdsentanten und ,,Ge-
geniiber’” auftretenden Amtstrager bereitet haben.3

Der dogmatischen Darlegung folgt ein fast ebenso umfangreicher spiritueller Teil, in dem
sich die Auswirkungen der Theorie deutlich zeigen. Aus dem Ergebnis des ersten Teiles,
daB der Priester ,,Reprisentant, Stellvertreter, Erscheinungsform Jesu Christi ist”, wird
die Unvergleichbarkeit des Priesterberufes mit anderen Berufen gefolgert (109). Wer ver-
sucht, die priesterliche Tatigkeit in Beziehung zu setzen mit anderen gesellschaftsrelevan-
ten Berufen, wird ,,sogenannten fortschrittlichen kirchlichen Kreisen” zugeordnet. Aus
der Perspektive, daf der Priester Reprisentant Jesu Christi ist, wird ohne Ubersetzung ge-
folgert, daB ihm dieselbe gesellschaftliche Rolle zukomme wie Jesus Christus selbst (110).
Wenn dieser Schluf so ohne weiteres méglich wire, dann wire nicht nur die ganze Prie-
sterschaft, sondern die Kirche insgesamt auf dem Holzweg. Die Kirche hat heute als Insti-
tution ihren festen Platz in der Gesellschaft und beansprucht ihn auch mit Recht. Der Prie-
ster hat eineangesehene, durchaus in die Gesellschaftintegrierte Position und hat etwa als
Bischof oder Pfarrer seinen festen Ort nicht nur in der Kirche, sondern auch in der Gesell-
schaft. Wenn auch nach der,,Mitte priesterlicher Existenz" gefragt wird, so darf sich doch
die Argumentation nicht iiber die noch dazu gewollten und beanspruchten Realititen
hinweg in die Liifte erheben. Spiritualitdt wird so zu einem Spiritualismus, der vom Opfer
spricht und sich doch den gestellten Aufgaben entzieht. Es wird gesagt: ,,Das Entschei-
dende, das Jesus fiir die Menschen tat, war also nicht Vermittlung von Lebenswissen,
Sinnorientierung, Gesellschaftsreform, Organisation von Hilfswerken, auch nicht religit-
ser Service oder Befriedigung der religiosen Anlage des Menschen: sein Zentrum war
vielmehr das Kommen des Reiches Gottes’” (110). Das stimmt. Doch Jesus hat als Zeichen
des angebrochenen Gottesreiches angegeben: ,,Blinde sehen wieder und Lahme gehen;
Aussitzige werden rein, Taube horen; Tote werden auferweckt und den Armen wird das
Evangelium verkiindet’’ (Mt 11,5). Die Vermittlung von Lebenswissen und Sinnorientie-
rung sowie die Organisation von Hilfswerken gehort zu den grofien Taten der Kirche, die
auch als Zeichen des angebrochenen Gottesreiches von den Menschen verstanden wer-
den.

Das ist auch der Kern der Kritik, die Peter Lippert an diesem Buch iibt:* Da fehlt die ,, Welt
von heute”, sowohl als Gesprachspartner, als hermeneutischer Schliissel, als auch vor al-
lem als Adressat kirchlicher Sendung, innerhalb derer das Priesteramt seinen Ort hat. Es
fehlt auch die Auseinandersetzung mit dem umfangreichen Datenmaterial, das etwa Fer-
dinand Klostermann, der inzwischen verstorbene Fakultitskollege Greshakes, in jahre-
langer miihevoller und verantwortungsbewufter Arbeit zusammengetragen und verdf-
fentlicht hat. Obwohl die Einleitung des Buches eine Auseinandersetzung mit der Situa-
tion des Priesters von heute erwarten ldf8t, findet diese dann nicht statt und werden Daten
und Fakten einfach ignoriert. Die Auseinandersetzung findet auf einer Ebene statt, die
Lippert apologetisch-postulatorisch nennt. Der hohe Gehalt an Spiritualitdt entriickt die
Argumentation bisweilen in eine Sphéire der Unangreifbarkeit.

Die Frage nach dem Priesterbild steht wohl ebenso unter dem Verdikt wie der Glaube: ,,Du
sollst dir kein Bild machen” (vgl. Exodus 20,4). Viele , Priesterbilder” (ach, dieses Wort!)
konnen hilfreich sein, ein einziges und verbindliches ist schadlich. Es ist von Nutzen, da8
auch das Zweite Vatikanische Konzil kein einheitliches Priesterbild vorgelegt hat, da8 die
Wiirzburger Synode und einzelne Theologen in letzter Zeit verschiedene Entwiirfe ohne

3 F. Ebner, Argernis der Reprasentation, Schriften I, Miinchen 1963, 506-521.

* P. Lippert, Rezension in: Theologie der Gegenwart 25 (1982) 347-350, hier 349.

5 F. Klostermann, Priester fiir morgen, Innsbruck 1970; ders., Die pastoralen Dienste heute, Linz 1980,
sowie viele andere Publikationen dieses Autors. Greshake widmet dem Lebenswerk Klostermanns
in seinem Buch nur zwei Anmerkungen.
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den Anspruch auf Allgemeingiiltigkeit dargelegt haben (Diener der Einheit, amtlicher
Verkiindiger, Vorsteher der Gemeinde usw.).

Wenn fiir Seminaristen die Konzeption Greshakes zum alleinigen Leitbild wiirde, wire
wohl die Gefahr von MiBverstindnissen und Fehlentwicklungen nicht auszuschliefen. Es
kénnte z. B. einer dazu verleitet werden, als kiinftige ,,Erscheinungsform Jesu Christi”’
durchs Seminar zu wandeln oder mit einer solchen Amtsauffassung in einer Gemeinde zu
leben.

Wer allerdings klirende Worte wiinscht, wird das Buch begriiffen, und es wurde ja auch
von manchen begriifit.¢ Er wird jedoch beachten miissen, dafé ein klairendes Wort in einer
so komplizierten und theologisch so differenzierten Frage nicht leicht moglich ist ohne
neue Einseitigkeit, Verkiirzung und gewaltsame Harmonisierung.

Linz Wilhelm Zauner

Theologische Prinzipienlehre

1. In dem Buch*, das hier vorzustellen ist, legt Joseph Kardinal Ratzinger,,im letzten Jahr-
zehnt gewachsene Arbeiten” (7) vor. Genauer handelt es sich um 29 Beitrdge aus dem Zeit-
raum 1967-1981. Etwa ein Drittel davon ist in der internationalen katholischen Zeitschrift
Communio erschienen. Die Arbeit ,,Recht der Gemeinde auf Eucharistie?”’ war bisher
nicht ver6ffentlicht, die Arbeit ,,Bilanz der Nachkonzilszeit— Mifierfolge, Aufgaben, Hoff-
nungen’ nur in Privatdrucken. Viele Beitrdge sind deutsch mehrfach erschienen, hier zum
Teil neu bearbeitet oder unter einem anderen Titel aufgenommen; etwa ein Drittel ist frii-
her ganz oder verkiirzt auch franzgsisch, englisch, spanisch oder italienisch publiziert
worden (413-416).

Eine solche Leistung verdient allen Respekt, zumal sie auf weite Strecken neben der pasto-
ralen Inanspruchnahme erbrachte werden mufste. Sie verdient aber auch allen Dank, weil
sich ein mafgebender Theologe engagiert zu gegenwirtigen Situationen dufert.

Es handelt sich keineswegs nur um einen Sammelband. Bei der Sichtung der Arbeiten
durch den Autor im Herbst 1981 zeigte es sich, daB sie ,,bei aller Vielfalt der duferen An-
lasse und ihrer jeweiligen Themen durch das unserer Situation entstammende Problemge-
fiige zusammengehalten werden” und sich von ihm her ordnen lassen (7). Das kommt im
Titel und Untertitel des Buches zur Sprache, im Vorwort, in den sinnbestimmenden Teil-,
Kapitel- und Abschnittsiiberschriften, in der Einordnung der Beitrdge. Man wird auch
darauf hinweisen diirfen, dafl ein Theologe in der Antwort auf Probleme aus einer Syn-
these heraus agiert. Dieses Ganze, aus Theorie und Praxis des Christseins erwachsen, be-
stimmt seinen Rang mehr als einzelne Verlautbarungen.

Obigem ,,Problemgefiige” ist nun im Sinne des Autors nachzugehen. Das Wort besagt,
daB die Fragestellungen nicht wie erratische Blocke in der Landschaft Theologie herumlie-
gen. Die einmal fiir immer gegebene Botschaft ist selber eine ,, Struktur”, so dag sich bei al-
ler Vielfalt der theologischen Themen die Frage nach den Konstruktionsprinzipien des
Ganzen des christlichen Erbes unabweislich in den Vordergrund dréngt (5.), die Frage
nach dem ,,konstitutiv Christlichen’ (17). Das Bemiihen gilt der ,,Grundstruktur” (303),
dem ,,Grundgefiige’” und der ,,Grundform” (265), der ,,Grundgestalt’” (24), der ,,We-
sensgestalt’” (311).

Anders ausgedriickt, es geht um die ,,Prinzipien”” der Theologie; genauer noch, um die
Formalprinzipien, um jenes Erste, dem es das christliche Erbe durch alle Zeiten hin ver-
dankt, ein gefiigtes Ganzes zu sein: Welche Strukturform hat der christliche Glaube?

6 H.-]. Lauter, in: PastBl 36 (1982) 190.

* RATZINGER JOSEPH, Theologische Prinzipienlehre. Bausteine zur Fundamentaltheologie. (416.)
Erich Wewel, Miinchen 1982. Kart.
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Der Untertitel kennzeichnet die Arbeiten als Fundamentaltheologie. Die Fachkollegen
wissen es zu schitzen, daf der Autor sein anfangliches Fach nicht vergifit. Nun ist freilich
die Fundamentaltheologie eine vielschichtige Disziplin, weil seit ihrer Herkunft aus der
Aufkldrungszeit die Infragestellung von Christentum und Theologie immer radikaler
wurde. Es geht nun in der Publikation nicht primir um die verniinftigen Griinde der Ent-
scheidung fiir den christlichen Glauben angesichts der aufeinanderfolgenden Wellen neu-
zeitlicher Religionskritik, sondern um die Grundlagen der Glaubenswissenschaft, um eine
..theologische Prinzipienlehre”.! Es handelt sich primér um ein innerchristliches theologi-
sches Problem, um eine Frage auf dem Boden christlicher Glaubigkeit. An einer Beobach-
tung ldft sich dies verifizieren. Wahrend es dem Autor um eine ,,6kumenische Fundamen-
taltheologie” und da wieder um die Suche nach dem ,,Bauplan des Christlichen” geht
(6f.), mokierte sich Lessing als Vertreter der Aufklirungsreligionskritik in seiner ,, Parabel’’
iiber die Suche nach einem solchen urspriinglichen Grundri3, als der Palast — die christli-
che Religion — zu brennen anfing, anstatt dem Palast zu Hilfe zu eilen; doppelt licherlich
und eine verlorene Zeit, weil es nur ein Nordlicht war.

2. Welche ist nun die gefragte ,, Gestalt des Christlichen”? Schritt fiir Schritt suchen wir mit
dem Autor die Antwort. Gehen wir davon aus, daf das Christliche konsequent Gnade ist.
Schon generell gilt, da} Wahrheit nicht machbar ist; der Mensch produziert sie nicht, sonst
wird er selber zum Produkt (335). Das gilt erst recht von der Wahrheit der Wirklichkeit Kir-
che: So gébe es die Spaltung zwischen einem ,,Ukumenismus der machbaren Kirche” und
einem ,,Ukumenismus der gestifteten und im Heiligen Geist geschenkten Kirche’; man
mdchte sich von einer ,, Kirche der Uberlieferung* als der Vergangenheit befreien, um eine
,,machbare Kirche fiir eine machbare Geschichte”” an ihre Stelle zu setzen (318f.).
Dieser Gratuitit liegt eine noch tiefere zugrunde: die des Sohnes Gottes, der nicht selbst
seine Existenz entwirft, sondern sie aus dem tiefsten Dialog mit Gott empféangt (33); an die-
sem Gottesverhiiltnis Jesu teilzunehmen, sind Christen berufen (32). Gott ist ja nicht Ein-
samkeit, sondern Ekstase, vollstindiges Weggehen von sich. Das Mysterium der Dreiei-
nigkeit hat uns eine vollig neue Perspektive erdffnet: Der Grund des Seins ist Communio,
wie sich Lubac ausdriickt. Trinitarisch glauben heift dann: Communio werden (23). ,, Was
also ist ,heute’ fiir den christlichen Glauben konstitutiv? Nun, eben das, was ihn iiber-
haupt konstituiert: das Bekenntnis zum dreieinigen Gott in der Communio der Kirche, in
deren feierndem Gedenken die Mitte der Heilsgeschichte — Tod und Auferstehung des
Herrn — Gegenwart wird” (27; vgl. 193). Glauben ist die Herstellung der Kommunikation
mit allen Briidern Jesu Christi in der heiligen Kirche. Diesen Glauben aber gibt man sich
nicht selbst; er ist ein Geschenk. Kirche ist dann jenes vorgingige Subjekt, ohne das ich
nicht glauben kann (35f.). Glauben hat eine Wir-Struktur (15). Der Glaube schenkt die
Gemeinschaft, er iiberwindet die Einsamkeit; der Glaubende weif hinter sich die Gemein-
schaft derer, die zu allen Zeiten den gleichen Weg gegangen sind (87).

Die Wir-Struktur ist also nicht nur synchron, sondern auch diachron. Allgemein gilt, daB8
Menschsein ohne die notwendige transtemporale Relation der Mitmenschlichkeit nicht zu
sich selbst erwacht; zwischen Humanitit und Geschichtlichkeit, zwischen Heil und Ge-
schichte besteht ein unlgsbarer Zusammenhang. Die Gemeinschaft {iber Generationen
hinweg ldfit in der Konfrontation mit den rettenden und drohenden Kriften des Kosmos
eine heilere Form des Daseins aufbauen (159). Freilich, Geschichte ist auch Form des Un-
heils (161). Jesu Botschaft ist die Griindung einer neuen Geschichte, die Freilegung des ei-
gentlich Menschlichen: Uberwindung aller bisherigen Geschichte (162).

Diese neue Geschichte ist erst recht eine Kommunikation: mit allen Briidern Jesu Christi in
der Kirche aller Jahrhunderte. Das Christentum ist ein Mysterium der Vereinigung der
Menschheit durch den einen und in dem einen, der fiir alle steht und in dem alle nach

! Zur diesbeziiglichen Unterscheidung ,,Glauben - Glaubenswissenschaft” vgl. W. Kern/F. |. Nie-
mann’’, Theologische Erkenntnislehre, Diisseldorf 1981, 11f.
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Gal 3,28 ein einziger werden sollen; fiir Lubac sei deswegen Katholizitidt zum Leitwort sei-
nes ganzen theologischen Denkens geworden (51). Die Communio Ecclesiae ist das trans-
temporale Subjekt, jene ,,memoria’, in der Gott, das umgreifende Sein, das Sein als Zeit
umgreift: Christlicher Glaube stiftet Einheit der Geschichte und Einheit der Menschen von
Gott her (23). ,,Die Geschichtlichkeit des Glaubens bedeutet zugleich eine Gemeinschaft-
lichkeit und eine zeitiiberspannende Kraft: das Gestern, das Heute und das Morgen im
Vertrauen auf denselben Gott zu vereinigen’ (30). Genauer noch: daf$ die Kirche ein in al-
lem Wandel bestandiges Subjekt ist, verdankt sie Christus; sie ist ein ,,Leib”, ein ,,Selbst”,
eine zusammenhédngende GroBe von ihrem Haupt her, der sie aus einer an sich amorphen
Masse von Menschen zu einem Subjekt konstituiert (137). Dieses ,,Ich der Kirche”, ermog-
licht durch den trinitarischen Gott, ist die grundsitzliche Antwort auf die hermeneutische
Frage (23).
Geschichte hat ein Konstitutivum: Tradition. Das Humane, der Geist, manifestiert sich als
,»memoria”, als Uberschreitung des Augenblicks. Durch sie wird Uberlieferung moglich:
Vergangenheit verwahrend festzuhalten, um in der Gegenwart Zukunft zu antizipieren.
So konstituiert Uberlieferung Geschichte, d. h. den vorgefundenen Zusammenhang des
Menschseins. Tradition braucht ein Subjekt, einen Traditionstrager. Da Tradition zentral
die Gestalt der Sprache hat, ist der Triger die Sprachgemeinschaft (90f.). — Nun ist aber
Tradition auch Entfremdung und Entmenschlichung (93). Traditionskritik ist vonndten.
Die Kirche ,,kennt nur eine heile Tradition: die Tradition Jesu, der sein Leben vom Vater
her lebt, von ihm her sich selbst empfiangt und sich ihm fortwdhrend selbst zuriickgibt”.
Daraus resultiert die Kritik an den vorfindlichen Traditionen (97). Der Christ sieht in Jesus
den Durchbruch auf die Mitte der Tradition, ins wirklich Urspriingliche (103): zum Gott-
menschen hin, der die wahre Vermenschlichung des Menschen ist (106).
Gerade um die ,, Evangeliumsiiberlieferung’ geht es im besonderen. Der Autor wird nicht
miide, auf ihre urspriingliche Gestalt hinzuweisen: Im Ursprung ist die Uberlieferung des
Evangeliums mit der Sendung der Apostel untrennbar zu einer Einheit zusammengebun-
den. Sie sind zwei Seiten ein und derselben Wirklichkeit, ihr sachlicher und personaler
Aspekt (255f.). Das Weitertradieren des Evangeliums bedeutet dann ein Weitertradieren
auch der apostolischen Sendung, bedeutet Successio apostolica: ,,Die Successio-Struktur
ist Ausdruck der Uberlieferungsbindung und des Uberlieferungsgedankens der katholi-
schen Kirche”. Die Sendung der Apostel ist die Uberlieferung des Evangeliums, die
apostolische Nachfolge ist Teilhabe an der Sendung fiir das Evangelium. ,, Bischofwerden”
ist Eintreten in die Gemeinschaft der Bischofe, in den Grundzusammenhang der Succes-
sio; ,,Priesterwerden” heifit in das Presbyterium eines Bischofs eintreten. ,,Das Weihesa-
krament ist so Ausdruck und zugleich Biirgnis fiir das gemeinsame Stehen in der Uberlie-
ferung von Anfang her” (255ff.). Dann aber ,,ist Ordo nicht nur ein materiales Einzelthe-
ma, sondern mit der Grundlagenproblematik des Christlichen in der Zeit unlésbar ver-
kniipft” (262f.; vgl. auch 24). Wenn das Wort sakramentale Form hat (311), Nachfolge im
Wort und Nachfolge in der Handauflegung nicht zu trennen sind (259), bedeutet dies eine
Riickbindung des Ordinierten und seiner Kirche ins Ganze der Successio und damit ins
Ganze der Kirche: Die Katholizitit ist von der Apostolizitdt nicht zu trennen (309). So ist
Katholizitit die Formalstruktur des Christlichen (300).
Der Glaubensakt, ,,ein Vorgang der Entgrenzung der Einzelvernunft wie der Einzelexistenz
. in jenen geistigen Raum hinein, in dessen lebendiger Gemeinschaft die Einheit mit
dem Grund aller Dinge und so das Verstehen des Grundes anwesend ist”’, die Einfiigung
in die Kirche also (346), hat selber noch einmal eine Ganzheitsstruktur. Um ihrer ansichtig
zu werden, untersucht Kardinal Ratzinger ,,den Kernakt der Taufspendung, das Sakra-
ment in seinem lebendigen Vollzug’ (28).
Wihrend seit langem die Taufformel als reine Spendeformel hoheitlich iiber den Taufling
gesprochen wird, hatte sie in der frithen Kirche dialogische Gestalt: Das Glaubensbe-
kenntnis des Tduflings als Antwort auf die dreimalige Frage des Taufspenders war die
Taufformel; ihm entsprach das dreimalige Eingetauchtwerden (35). Der Zusammenhang
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der Taufe war es, in welchem der Glaube formuliert wurde (113). Damit ist urspriinglich
der Glaube samt seiner Formulierung in die Taufe zuriickgebunden. Ebenso stromt das
Katechumenat in die Taufe ein, wird ein Teil der Taufe selbst (36) — und damit auch christli-
che Lehre, die urspriinglich im Zusammenhang des Katechumenats erwachsen ist (27).
Fir diesen Taufglauben hat das Lehramt einzutreten (348).

Theologie wire nicht richtig angelegt, wenn in ihr Kirche keine Bedeutung mehr hitte
(340), weil ja Christwerden das Hineintreten in die gemeinschaftliche Form des Glaubens
ist, die Einfiigung in die Kirche als Glaubens- und Lebensgemeinschaft (346). Wie bei der
vorgegebenen Gestalt des Christlichen hat auch bei seiner Gestalt im Glaubenden das
Auseinandertreten der urspriinglich zur Ganzheit integrierten Elemente zutiefst gescha-
det.

3. Mit dem Autor sei noch auf das 6kumenische Problem hingewiesen. Denn es bestehen
auch ,,andere Weisen der Entfaltung des christlichen Erbes”, die dem katholischen Theo-
logen als Frage aufgegeben sind (5). Ihm begegnen auch andere Formalprinzipien des
Christlichen. Erist in die 6kumenische Dimension verwiesen. Der Autor mochte seine Ar-
beiten als Hilfe auf der Suche nach einer skumenischen Fundamentaltheologie verstanden
wissen (7).

Wir haben mit den chalkedonischen und vorchalkedonischen Kirchen das ,,tragende Ge-
fiige”” gemeinsam, die ,,Weise, wie aus dem Wort Jesu und der Apostel Kirche gebildet
worden ist, Christentum geschichtlich gestaltet wurde”, gefafit in den Begriff der Succes-
sio apostolica (203f.; vgl. 249). Anders aber ist die reformatorische Gestalt des Christlichen.
In der ,,reductio ecclesiae ad scripturam’ (235) hat das Wort nicht sakramentale Form,
sondern ist ,, freischwebend, aktualistisch, als je neues Ereignis ohne falbare Kontinuitat
mit Vorausgegangenem’ (311). Das Wort wird nochmals reduziert auf die Zusage der
Siindenvergebung in die Drangsal des nach Vergebung rufenden Gewissens (276). Die
Communio hat keine Heilsbedeutung mehr, sie schrumpft zur Gemeinde als Ort des
Evangeliums zusammen (307). In Entsprechung dazu bekommt das Amt einen anderen
Sinn (274f.).

Der Autor weist damit auf das punctum saliens des katholisch-reformatorischen Ge-
sprichs. Okumenismus wird sich auf die Dauer nicht darauf beschrinken kénnen, sozu-
sagen Punkt um Punkt als erledigt abzuhaken. Vielmehr stehen zwei Gestalten des Christ-
lichen einander gegeniiber. Elemente erhalten vom Ganzen her ihre Bedeutung. Von den
tatsiichlichen Notwendigkeiten her, z. B. wegen der Schwirmer, sei in der kirchlichen
Entwicklung der reformatorischen Gemeinschaft vieles wieder ,,nachgewachsen”, nim-
lich ,,wesentliche Elemente der vorher abgelehnten katholischen Struktur” (207, 239, 276).
Vieles sei spiter wieder ausgeglichen und in das altkirchliche Erbe zuriickgeholt worden
(273).

4. Was hier versucht wurde, ist nur ein unmafigeblicher Durchblick, um der ,,Prinzipien”
ansichtig zu werden. Thr Dienst als Kriterien in theologischen und kirchlichen Gegen-
wartsfragen, die Fiille interessanter geschichtlicher Informationen und der spirituelle
Gehlat konnte hichstens angedeutet werden. Das Studium, auch das genaue Hinhéren
auf die Sprache, bringt lohnende Friichte. Kardinal Ratzinger verweist energisch auf die
Grenzen seiner Publikation: ,,Des Fragmentarischen und Unfertigen bin ich mir voll be-
wufit.” Es handle sich nur um Bausteine, um Entwurfskizzen, um Anldufe auf ein grofSes
Thema hin (7). Auch sei eine voraussetzungslose Auslegung iiberall da aussichtslos, wo es
ums Letzte und Eigentliche gehe, doch seien Leitsdtze moglich (193).

Das Werk ist ein guter Dienst an gegenwartiger christlicher Glaubigkeit in Richtung der so
sehr erwiinschten Einfachheit ,,durch Riickbindung des Zeugnisses in die fiir das Ganze
biirgende Gemeinschaft und wiederum um deren Riickbindung ins Sakrament hinein als
Ausdruck der Entmichtigung des eigenen Verfiigens” (5f.). Der Autor folgt in solchem
Bemithen um Einbindung dem II. Vaticanum, dessen wichtigere theologische Ergebnisse
u. a. die Einfiigung einer gefahrlich isolierten Primatslehre ins Ganze der Kirche, die Inte-
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grierung des isoliert hierarchischen Denkens in das Mysterium des Leibes Christi und die
Zuriickbindung einer isolierten Mariologie ins groRe Gefiige des Glaubens (386) sind. Die
Treue zum inkarnatorischen Prinzip samt Kreuz und Auferstehung ist konsequent.

Linz

Besprechungen

BIBELWISSENSCHAFT AT

KREUZER SIEGFRIED, Der lebendige Gott. Be-
deutung, Herkunft und Entwicklung einer altte-
stamentlichen Gottesbezeichnung. (BWANT
116). (VII u. 417.) Verlag W. Kohlhammer,
Stuttgart 1983. Kart. DM 89,—.

In der ,,Einleitung” (1-20) gibt Vf. einen Uber-
blick iiber die bisherigen Arbeiten, die sich mit
der Bezeichnung Jahwes als des .lebendigen
Gottes” beschaftigt haben, von denen jedoch
kaum eine dieses Thema an sich untersucht hat,
sondern davon zumeist nur beildufig handelt.
In einem 1. Teil ,,Vorfragen” (21-36) werden die
verschiedenen Moglichkeiten dargelegt, wie das
AT vom ,,Leben” Gottes spricht, und die fiir
diese  Untersuchung besonders  wichtige
Schwurformel haj JHWH o. 4. nach Grammatik,
Syntax und Bedeutung (,,beim Leben Jahwes'’
oder ,,So wahr Jahwe lebt!"”) untersucht. Der
2. Teil ,,Die Aussagen des Alten Testaments”
(37-299) analysiert die einzelnen Texte, in denen
die Schwurformel in der dritten (haj JHWH) und
in der ersten Person (‘ani JHWH 0. 4.) und son-
stige Aussagen iiber das Leben bzw. die Leben-
digkeit Gottes vorkommen, sowie die Eigenna-
men Jechiél, Jechija, Hiél und Lahaj-roi. Dabei
werden die Texte nach Gattungen bzw. bibli-
schen Biichern geordnet und wird sorgfaltig auf
die Zusammenhinge und den Sitz im Leben ge-
achtet, damit sich eine Diachronie der Texte er-
gibt und man einen Einblick in die Lebensum-
stinde gewinnt, unter denen man vom ,,leben-
digen Gott” sprach.

Dabei stellt sich heraus, daR man vom ,,lebendi-
gen Gott"” immer im Zusammenhang mit Jahwes
machtvollen Handeln — in der dlteren Zeit am
Volk, spéter auch am einzelnen — und unter An-
erkennung seiner gottlichen Autoritit sprach.
Die Schwurformel in der 3. Person hat ihren ur-
spriinglichen Sitzim Leben im assertorischen Eid
zur Bekriftigung der Wahrheit einer Aussage,
insbesondere beim Urteilsspruch eines Richters,
und beim promissorischen Eid zur Bekriftigung
eines Versprechens. Schon frith wird dabei ne-
ben Jahwe auch der Konig (,,beim Leben Jahwes
und beim Leben des Konigs”), u. U. sogar nur
der Kénig genannt. Die Propheten miissen ei-
nerseits gegen den Gebrauch des Namens eines
fremden Gottes im Eid, andererseits gegen den
MifSbrauch des Jahwe-Eids polemisieren und ge-
hen spiter dazu iiber, besonders Ezechiel, Jahwe
selbst in seinem Gerichtswort, nach dem Exil
auch im Heilswort, den Eid bei seinem Leben in

Johannes Singer

der 1. Person in den Mund zu legen. Sonst redet
man vom ,,lebendigen Gott”” in richterlichen,
akklamatorischen und hymnischen Zusammen-
hingen.

Der 3. Teil ,,Die Vorstellungen in der Umwelt*
(300-354) arbeitet Beziehungen zu Agypten her-
aus, von wo (,,Beim Leben des Pharao!”) die atl.
Schwurformel beeinfluft worden sein kann. Zu
Mesopotamien bestehen in dieser Hinsicht keine
Bertihrungslinien. Ahnliche Redeweisen in uga-
ritischen Texten und nordwestsemitischen In-
schriften sind wahrscheinlich ebenfalls von
Agypten beeinfluBt und haben nicht auf das AT
eingewirkt. — Der 4. Teil , Ergebnisse und Folge-
rungen” (355-374) faft noch einmal die Ergeb-
nisse zusammen, pladiert fiir eine groRere Be-
achtung der Vorstellung vom , lebendigen Gott"
in der atl. und ntl. Theologie und empfiehlt den
Systematikern, ihre Aussagen iiber das Leben
Gottes von der Bibel her zu iiberdenken.

Das Register der biblischen und auferbiblischen
Texte und der Eigennamen sowie ein ausfiihrli-
ches Literaturverzeichnis schlieBen die Arbeit ab.
Die Arbeit liest man mit grofem Interesse und
mit Gewinn fiir die Theologie des AT und fiir die
Vertiefung des biblischen Gottesbilds. Es ist
zwar eine Ubertreibung, wenn Vf, meint, man
kénnte haj JHWH geradezu iibersetzen ,,So wahr
Jahwe herrscht”, aber die enge Verbindung der
Aussagen vom , lebendigen Gott’" mit dem Wir-
ken Jahwes als Herrscher, Richter und Erléser
hat er nachgewiesen. Der Exeget und der Syste-
matiker diirfen diese Arbeit nicht iibersehen. Ei-
nige Druckfehler, besonders in hebriischen Tex-
ten, kann man entschuldigen.

Miinchen Josef Scharbert

ZENGER ERICH, Israel am Sinai. Analysen und
Interpretationen zu Exodus 17-34. (200.) CIS-
Verlag, Altenberg 1982. Kart.

Nach dem Vorwort ist diese Arbeit aus Vorle-
sungen entstanden, die einen ,,Briickenschlag
von der wissenschaftlichen Exegese zur theolo-
gischen Interpretation” erleichtern sollten. Die-
sen ,,Briickenschlag’” versucht Vf. im Kapitel 1
vorzunehmen, wenn er als den ..theologischen
Kontext der Interpretationen’ die ,,neuzeitliche
Freiheitsgeschichte” bezeichnet (11-15) und
seine Ausfithrungen auf dem Hintergrund der
modernen  Freiheitsbewegungen verstanden
wissen will, weil die ganze biblische Geschichte
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von Exodus und Bundesschluf am Sinai zeige,
wie Gott ein Volk von der Knechtschaft zur Frei-
heit und Briiderlichkeit fiihrt.

Im Kapitel 2 bekennt sich Z. zu einer Penta-
teuchhypothese, in der er im wesentlichen die
drei Quellen J, D und P sowie eine jehowistische
und eine nachexilische Pentateuch-Redaktion
annimmt und dafiir auch die bisher in der For-
schung iiblichen Entstehungszeiten gelten ldBt.
Im Kapitel 3 , Die Kompositionsstruktur des
Exodusbuches als Entwurf einer solidarischen
Freiheitsgeschichte” teilt er das Buch Exodus auf
sieben Strukturelemente und den Inhalt auf sie-
ben ,,Spannungsbogen’’ auf. Die Kapitel 4 bis 7
bieten eine literarkritische und redaktionsge-
schichtliche Analyse von Ex 17; 19; 20; 24 und 34
und ziehen daraus die Folgerungen fiir die Reli-
gionsgeschichte und den historischen Hinter-
grund der Sinai-Tradition. Im Kapitel 8 arbeitet
Vf. die ,,Schwerpunkte der vorexilischen Sinai-

theologie in Ex 19-34" heraus, wobei er
sich hauptsichlich mit der jahwistischen
Schicht, ~dem elohistischen , Fragment”

Ex 19,2f.10f.14-19; 20,20 und dem jehowisti-
schen Geschichtswerk befafit.

Als Schwerpunkte der theologischen Aussagen
von ] stellt er heraus: 1. Die Verheifungen Got-
tes gelten dem Volk als einer solidarischen Ge-
meinschaft von freien Biirgern gegen den
Machtmiflbrauch des Jerusalemer Konigtums.
2. Israel ist eine territorial verfaBte briiderliche
Einheit. 3. ] versteht zwar das Land als Gabe
Gottes an das Volk, lehnt aber die Territorialpoli-
tik der Konige ab. 4. Auf dem Hintergrund von
Gen 12,1-3 geschieht Gottes Handeln an Israel
im Hinblick auf die Vélkerwelt. 5. Der Sinai ist
Sinnbild und Urbild fiir den Zion, auf dem Israel
als Volk zum Segen und Wunderzeichen fiir die
Vilker werden soll. — Ahnlich werden die theo-
logischen Schwerpunkte fiir E und den Jehowi-
sten erarbeitet. Das kurze Kapitel 9 kehrt noch
einmal zur ,,Theologie der Befreiung” zuriick:
,,Die biblischen Erzihlungen von ,Israel am Si-
nai’ halten ein Stiick erkimpifter und geschenkter
Befreiung fest” (196).

Ein Literaturverzeichnis und ein Bildnachweis
schliefen den Band ab. Anmerkungen fehlen;
die Auseinandersetzung mit der Fachliteratur er-
folgt im laufenden Text. Die Abbildungen in
Form von Strichzeichnungen illustrieren aus-
schlieflich den Gestus der erhobenen Hinde des
Mose wihrend der Amalekiterschlacht von
Ex 17,8-16.

Die Arbeit besticht durch die sehr prizise und
knappe Darlegung der duBerst komplizierten li-
terarischen Schichtung der besprochenen Peri-
kopen und der vorgeschlagenen Losungsmog-
lichkeiten. Man wird dem Vf. zwar nicht immer
zustimmen kénnen; insbesondere diirfte die Be-
hauptung, da8 es nie einen Bundesschluf am Si-
nai gegeben hat, sondern daB die biblische Dar-
stellung vom Bundesschluf die erzdhlerische
Ausgestaltung der Zionstheologie des 10 Jh.
v. Chr. sei, nimlich des Glaubens, dafl Jahwe auf
dem Zion zu seinem Volk herabsteigt, um es zu
retten und ihm die Freiheit zu erhalten, auf Wi-
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derspruch stoen. Jeder, der sich mit dem Buch
Exodus eingehender beschiiftigt, wird diese Ar-
beit aber sorgfiltig zu Rate ziehen miissen. Fiir
Studenten allerdings halte ich die Ausfiihrungen
fiir zu schwierig oder sogar fiir verwirrend.

Miinchen Josef Scharbert

REHM MARTIN, Das zweite Buch der Konige. Ein
Kommentar. (274.) Echter-Verlag, Wiirzburg
1982. Kart. DM 49,-.

Der emeritierte Eichstitter Alttestamentler legt
hier seinen Kommentar zum zweiten Konigs-
buch vor, nachdem er 1979 bereits das erste K&-
nigsbuch kommentiert hatte. Wie dort gehen
dem Kommentar eine Bibliographie der ein-
schligigen Kommentare (9-10) und das Abkiir-
zungsverzeichnis voraus (11-16). Das Buch teilt
er in zwei grofe Abschnitte: 2 Kon 1-17 (die Ge-
schichte der getrennten Reiche seit Ahasja von
Israel 853 v. Chr. bis zum Untergang des Nord-
reichs, S.17-173) und 2 Kon 18-25 (die Ge-
schichte des Restreichs Juda bis zu dessen Unter-
gang, S.175-246). Auf den Seiten 246-273 be-
spricht er die Einleitungsfragen zu beiden Bii-
chern, wie er im Vorwort zu seinem ersten Band
angekiindigt hatte. Eine Zeittafel schlieft den
Band ab.

Im Kommentarteil werden die beiden groBen
Abschnitte untergliedert nach den selbstéindigen
, kleinen Einheiten”. Jedem Kapitel geht eine
sehr gut zusammengestellte Ubersicht iiber die
wichtigste Spezialliteratur voraus. Es folgt eine
selbstindige Ubersetzung, die durch textkriti-
sche Bemerkungen abgesichert wird. Die ,,Ana-
lyse” untersucht den betreffenden Abschnitt lite-
rar-, gattungs- und iiberlieferungsgeschichtlich.
Daraus ergibt sich dann die Auslegung des Tex-
tes. GroBere zusammenhiingende Einheiten wie
z. B. die Elischa-Texte 2,1-8,15, erhalten eine zu-
sammenfassende Einleitung mit Literariiber-
sicht.

Im Kommentar bespricht R. knapp die verschie-
denen Auslegungsversuche, bevor er selbst
seine Meinung zum Text ausspricht. Das ge-
schieht hinsichtlich umstrittener Stellen immer
sehr vorsichtig und mit guter Begriindung, wo-
bei er die Mitte einhilt zwischen allzu forschen
Hypothesen und éingstlichem Festhalten an tra-
ditionellen Deutungen. Durch dieses Vorgehen
wird der Kommentar zu einem sehr brauchbaren
Arbeitsbuch fiir alle, die ihn beniitzen. Der
Fachexeget findet darin einen guten Uberblick
iiber die Spezialliteratur, eine gedréngte Darstel-
lung der Forschungslage und das sichere Urteil
eines iiberaus gewissenhaften Kollegen in der
Forschung. Der Seelsorger, der Katechet und der
gebildete Bibelleser findet hier zuverldssige Fiih-
rung bei der Auswertung des biblischen Buches
fiir seine Zwecke. Man wiinscht den beiden Bén-
den Rehms eine weite Verbreitung.

Was hier vom Kommentar gesagt wurde, gilt
auch fiir die Einleitung in die beiden Biicher der
Konige am Schluf des Bandes. Auch hier be-
wundert man die niichterne und doch iiberzeu-



gende Argumentation hinsichtlich des Urteils
uber die Forschungslage. Rehm steht zwar der
Annahme Martin Noths, daf Dtn bis 2 Kon ein
einheitliches Geschichtswerk des sog. Deutero-
nomisten sei, sehr zuriickhaltend gegeniiber,
nimmt aber fiir die beiden Kénigsbiicher doch
eher die Abfassung durch einen einzigen Autor
an, der unter dem Einfluf der Theologie des
Deuteronomiums steht und gegen Ende der K&-
nigszeit oder zu Beginn der Exilszeit in Juda
schreibt, als die allméhliche Fixierung des Textes
durch die Arbeit eines deuteronomistischen
Tradentenkreises oder einer ,,Schule”. In der
Chronologie geht Rehm manchmal eigene, aber
wohl zu begriindende Wege. Auffallend ist die
Ansetzung der Regierungszeit Hiskijas in die
Jahre 728-698.

Miinchen Josef Scharbert

RUPPERT LOTHAR / WEIMAR PETER / ZEN-
GER ERICH (Hg.), Kiinder des Wortes. Beitriige
zur Theologie der Propheten. (336.) Echter-Ver-
lag, Wiirzburg 1982, Ln. DM 48,-.

Diese zum 60. Geburtstag von Professor Josef
Schreiner erschienene Festschrift enthilt ent-
sprechend dem Hauptarbeitsgebiet des Jubilars
fast nur Beitrdge zur prophetischen Literatur des
AT.Imersten derinsgesamt22 Artikel behandelt
G. Hentschel die Perikope von der Heilung Naa-
mans (2 Kon 5) und zeigt deren komplexe Ent-
stehungsgeschichte auf. Weitere drei Aufsitze
sind Texten aus dem Jesajabuch gewidmet:
E. Kutsch untersucht Jes 1,18-20, E. Haag
schreibt zum Paradiesmotiv im Jesajabuch und
versucht aufzuzeigen, daf in jenen Stellen, die
von einem ,,Weg' reden, letztlich die ,, Ermogli-
chung einer neuen Lebensgemeinschaft mit
Jahwe" (45) gemeint ist. Dabei trifft sich Haag in
der Deutung von Jes 40,3-5 weitgehend mit der
These des folgenden Beitrags von R. Kilian zu
eben diesem Text. Die meisten Aufsiitze betref-
fen das Jeremiabuch, mit dem das Schaffen des
Jubilars eng verbunden ist — zuletzt erschien der
erste Band seines Kommentars in der Neuen
Echter-Bibel. Zunichst legt A. Deissler eine sy-
stematische Skizze iiber ,,das ,Echo’ der Ho-
sea-Verkiindigung im Jeremiabuch” vor, ein
Thema, das zwar wohlbekannt, aber seit K. Grof3
nicht mehr angegangen wurde. In den weiteren
Beitrdgen befa@3t sich G. Fohrer mit der Botschaft
von Jer 14,2-15,2; O. Loretz fragt nach der Bedeu-
tung von ,,mrzh” in Jer 16,5 und L. Alonso-Sch-
kel zeigt auf, daB Jer 17,5-13 nicht als ,, weisheitli-
che Erginzung’ aufgefaBt werden kann, son-
dern zur Verkiindigung Jeremias gehort. Einen
Beitrag zur Aufhellung der vieldiskutierten Re-
daktionsgeschichte méchte N. Lohfink leisten,
indem er die sogenannte ,,Gotteswortverschach-
telung’ als Modell einer Bearbeitung ilteren Ma-
terials durch Redaktoren in Jer 30-31 testet.
M. Gérg wiederum fithrt anhand von Jer 38,1-6
einmal mehr vor Augen, wie vorsichtig man sein
sollte bei Schliissen von den Texten auf die da-
hinterliegenden Vorgange. Mit dem Ezechiel-
buch insgesamt befaflt sich . Becker; er stellt er-

neut die These zur Diskussion, ob nicht die Ent-
stehung dieses Prophetenbuches unter dem Ge-
sichtspunkt der ,,Pseudepigraphie” besser zu
erkldren sei als unter der Annahme einer ,,fort-
schreibenden Schule”. Dem steht die Untersu-
chung von H. Simian-Yofre zur Funktion des Pro-
pheten nach Ez 33,7-9 gegeniiber. Zwei Beitrige
beschiftigen sich mit dem Buch Hosea: L. Rup-
pert untersucht die vielverhandelten Kap 1-3 in
literar- und kompositionskritischer Hinsicht mit
dem Ergebnis, daR die traditionellen Vorstellun-
gen von Hoseas ,,Ehe” nicht zum urspriingli-
chen Text und daher auch nicht in das Leben die-
ses Mannes gehoren, und E. Zenger meint auf-
zeigen zu konnen, daB zu Hoseas eigenem
Amtsverstindnis schon ,,eine durch Mose legi-
timierte successio prophetica’ (195) gehore. Die
jiidische Auslegung von Ob 2 legt . Maier dar,
P. Weimar diskutiert anhand von Jon 1,4-16 das
methodische Problem ,,Literarische Kritik und
Literarkritik”, wobei das Bindewort im Titel
schon das Anliegen der Notwendigkeit beider
Schritte erkennen lagt. J. Scharbert fragt, ob der
Verkiindigung Zefanjas nicht doch ein deutlicher
Bezug auf die Reform Joschijas zu entnehmen sei
und O. Wahl beschiiftigt sich schliefflich mit der
Botschaft von Sach 2,5-9. Nach dem Beitrag von
A. Schmitt tiber ,,das prophetische Sondergut in
2 Chr 20,14-17 folgen noch drei Aufsdtze mit
breiterer theologischer Fragestellung: H. Groff
geht dem prophetischen Reden von ,,Anfang
und Ende” nach und zeigt, wie diese beiden Be-
griffe eine wesentliche Ausrichtung auf Jahwe
und seinen Plan mit der Welt und dem Menschen
aufweisen, P. Hugger aktualisiert den biblischen
Zusammenhang von Mensch und Natur und der
letzte Beitrag, H. D. Preufl, ,,Studium der Theo-
logie”’, zeigt eindriicklich, wie der Umgang des
Theologen mit der prophetischen Literatur ihn
anleitet, seine Existenz in gewisser Weise schon
voraus dargestellt zu finden und in den vielfilti-
gen Dimensionen tiefer zu begreifen. Blickt man
vom abschlieBenden ,,Schriftenverzeichnis Josef
Schreiner”, dasK. H. Keukens zusammengestellt
hat, auf das Gesamte der Beitrige zuriick, so
kann man sagen, daf8 die Zielrichtung im Schaf-
fen des Jubilars, wissenschaftliche Arbeit im
Dienst der Verkiindigung, bestens abgebildet ist.
Linz Franz Hubmann

PETUCHOWSKI JAKOB J., Wie unsere Meister die
Schrift erkliiren. Beispielhafte Bibelauslegung aus
dem Judentum. (144.) Herder, Freiburg i. Br.
1982. Kart. DM 16,80.

Der jitdische Gelehrte J. Petuchowski (Cincinnati,
USA) hat bereits in einer Reihe von Biichern die
geistige Welt des rabbinischen Judentums einem
breiten Leserkreis in sympathischer Weise er-
schlossen. Diesmal 6ffnet er den Blick in das Ge-
dankengut der mittelalterlichen jiidischen Bibe-
lexegese, damit in die Wirkungsgeschichte der
hebriischen Bibel im Judentum. — Ein erstes Ka-
pitel (15-29) informiert sehr verstéindlich in gro-
fsen Ziigen tiber die Arten der jiidischen Schrift-
erklirung und ihre bedeutendsten Vertreter im
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Mittelalter in der islamischen und christlichen
Welt, so z. B. iiber fiinf verschiedene ,,Wege”
der Auslegung nach Ibn Esra und dessen Miihen
um den wortlichen Sinn eines Schriftverses
(S. 17-20; vgl. auch zu Raschi: 23f.). An sehr tref-
fend ausgewidhlten Bibelstellen werden ver-
schiedene Kommentatoren in ihrer Eigenart so-
wie die fast unbegrenzten Moglichkeiten der
Auslegung vorgestellt (zu Gen 1,1; Sabbat:
Gen 2-3; Gen 22: Agedah; Ex 21.24f.: Auge fiir
Auge; Dtn 6,4f.; Hoseas Ehe; Jona; Psalmenexe-
gese; Hoheslied; Jes 7,14 ff. und Ps 2 — Ausein-
andersetzung mit der christlichen Exegese; An-
finge der modernen Bibelkritik bei Ibn Esra). Das
Schlufkapitel ,,Gotteswort und Menschenwort"
(120-138) verweist als Grundlage der so vielfalti-
gen Auslegung auf die Uberzeugung des phari-
sdisch-rabbinischen Judentums, daff Gottes
Wort mehr enthilt, als ein einzelner Mensch
(eine Generation) daraus horen und verstehen
kann; so enthielt die von Mose vermittelte Tora
mehr, als Mose sich selbst bewufit war. Die Er-
forschung durch neue Generationen bringt auch
neue Antworten. Die so in der biblia rabbinica do-
kumentierte Toleranz verschiedener Auffassun-
gen denkt Petuchowski in iiberaus kiihner Weise
weiter, daf auch die christliche Exegese jiidi-
scherseits mindestens eine theoretische Moglich-
keit darstellt, die sich aus den hermeneutischen
Voraussetzungen der jiidischen Bibelexegese er-
gibt (134£.). Er fragt allerdings auch, ob man von
christlicher Seite nicht auch die Lehre der rabbi-
nischen Meister und der jiidischen Bibelexegese
als Niederschlag des Gotteswortes verstehen
kann.

Petuchowskis Biichlein stellt so nicht nur eine fiir
weite Kreise iiberaus lesenswerte Auswahl von
Beispielen rabbinischer Exegese dar, sondern
auch einen dankenswerten Briickenschlag zwi-
schen Juden und Christen durch das Forschen
nach dem gemeinsamen Schatz des Wortes.
Graz Johannes Marbick

SCHNEIDER WOLFGANG, Taschen-Tutor He-
briiisch, Verlag Vandenhoeck & Ruprecht, Got-
tingen 1983. Kart. DM 28,-.

Der Taschen-Tutor besteht aus einem System
von Karteikarten in fiinf verschiedenen Farben.
Er wendet sich in erster Linie an jene, die ihre
Hebriischkenntnisse auffrischen wollen oder
miissen und ist daher kein Lehrbuch im iiblichen
Sinne. Der erste Teil (weie Karten) bietet ein
Programm fiir den Wiedereinstieg in die Lektiire
der hebr. Bibel anhand von ausgewihlten Texten
mit gezielten Arbeitsfragen. Der zweite (gelbe
Karten) fiihrt weiter zur Einzelanalyse von Tex-
ten und Sitzen; Ausgangspunkt sind die Texte
von Teil 1. Im dritten Teil (rosa Karten) finden
sich Anleitungen zum Erkennen der Nominal-
und Verbalformen; die Beschrankung auf die al-
lernotwendigste Information iiber die Bildung
von Formen ist sehr geschickt gemacht. Der
vierte Teil systematisiert die vorhergehenden
Hinweise in Form von Tabellen— der Akzentliegt
wiederum auf den grundlegenden Merkmalen
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der einzelnen Formen beim Nomen und beim
Verbum —, wihrend der fiinfte Teil die wichtig-
sten Fakten der Grammatik darlegt. Im ganzen
ist es ein sehr praktisches und ausgekliigeltes
Arbeitsprogramm zur Wiederholung von friiher
Gelerntem, doch sollte der Beniitzer auf jeden
Fall noch mehr als blof eine blasse Ahnung von
Hebriisch im Gedichtnis bewahrt haben, da er
sonst iiberfordert ist.

Linz Franz Hubmann

BIBELWISSENSCHAFT NT

STUBHANN MATTHIAS, Der Christus Jesus in
der Gesamtschau eines Bibelwissenschafters. (612.)
A. Pustet, Salzburg 1982. Edelpappband.
DM 98,-.

Dem Verfasser, der sein Buch eine Informations-
und Diskussionsschrift nennt, wurde, wie er im
Vorwort schreibt, ,,die nicht leichte Aufgabe ge-
stellt, fiir einen weiteren Leserkreis in verstandli-
cher Sprache und Darstellung und trotzdem wis-
senschaftlich klar und fundiert die um den histo-
rischen Jesus und speziell durch die sogenannte
Formgeschichte aufgeworfenen Fragen zu skiz-
zieren, kritisch zu beleuchten und iiber wissen-
schaftlich wie theologisch vertretbare Losungs-
mdglichkeiten und Ergebnisse mit vorsichtigem
Urteil zu informieren (13). Stubhann will damit
MiBverstindnisse beziiglich der Bibelwissen-
schaft und die daraus resultierenden Mifistinde
etwas abbauen und die dadurch auftretenden
existentiellen Note mildern und ein wenig mehr
Klarheit und vor allem Urteilsfahigkeit vermit-
teln. Dazu bedarf es, wie es im Vorwort (12f.)
weiter heifit, ,,des Sehens und der Erfassung der
(gegenwiirtigen) Problematik, der Einsichtin den
derzeitigen Forschungsstand, und nicht zuletzt
muf die klare Unterscheidung gelernt werden
zwischen glaubensbedingten bzw. glaubensre-
levanten und blof historisch interessanten The-
sen und Ergebnissen”. Daher soll immer klar
dargelegt werden, was gesicherte Ergebnisse
und was bloB Hypothesen sind. Denn ,,wem es
nicht gelingt, in wesentlichen Fragen ein tragba-
res Fundament und einen vertretbaren eigenen
Standpunkt zu finden, der kann nur ,,schwim-
men’’, und der schwimmt dann davon — nicht
nur selber, sondern mit seiner ganzen ,,5chiffs-
besatzung”.

Was den Inhalt des Buches betrifft, wird nach ei-
ner Einfithrung in das ,,Jesusproblem ein guter
Uberblick iiber die Geschichte der ,,Bibelkritik”,
angefangen von der Leben-Jesu-Forschung {iber
die Markusprioritit, Zweiquellentheorie, die Re-
ligionsgeschichtliche Schule, die Formgeschichte
und die Redaktionsgeschichte gegeben. Dann
wird ein Einblick in die kritischen Methoden und
Arbeitsgiinge eines Bibelerklarers geboten. Es
werden hier behandelt die Textkritik, die Literar-
kritik, die Formgeschichte als Konigin der Me-
thoden, die Redaktionsgeschichte und Redak-
tionskritik und schlieflich auch die Linguistik,
die ,,bose’” Schwester der historisch-kritischen
Methode. Darauf folgt eine Stellungnahme zur



historisch-kritischen Methode. Und dann wird
die Frage der Entmythologisierung und der exi-
stentialen Interpretation behandelt, wobei natiir-
lich dem Anliegen und Programm Bultmanns be-
sondere Beachtung geschenkt wird. Schlielich
geht es noch um das Problem des historischen Je-
sus, zuerst allgemein und dann anhand be-
stimmter Themen (Reden, Wunder, Selbstbe-
wufltsein Jesu, Leidensgeschichte, Auferste-
hung), und welche Relevanz der irdische Jesus
fiir den Glauben hat. Den Abschluf} bildet ein
Kapitel iiber Wissen und Glauben und eines iiber
Wegweisun%ﬁir die Verkiindigung. Nach einer
sehr guten Zusammenfassung folgt schliellich
noch ein recht ausfiihrliches Literaturverzeich-
nis, Wort- und Sacherklarungen, ein Abkiir-
zungsverzeichnis und verschiedene Register.
Im ganzen Buch geht es vor allem um die rechte
Schau der Geschichtlichkeit, der Geschichtlich-
keit Jesu und der Geschichtlichkeit unseres
Glaubens. Wir miissen dabei immer bedenken,
,,da unser historisches Wissen auf Grund
strenger Beweisbarkeit erstens nicht gegeben ist
und zweitens weder positiv noch negativ (!)
Grund von Glauben bzw. Unglauben sein kann.
Aber dennoch darf der (theologische) Glaube
nicht auf gewisse geschichtliche Fundamente
verzichten und muf8 sich bemiihen, eventuelle
historische Bedenken auszuriumen” (492) (,,hi-
storisches Wissen” und ,, strenger Beweisbar-
keit” sind im Buch durch Frakturschrift hervor-
gehoben). Daher gilt fiir die Evangelien: Sie , , be-
richten nicht ,objektive’ oder gar im modernen
Sinn verstandene Geschichte, aber sie berichten
iiber Geschichte, iiber geschehene Ereignisse
und iiber das fiir die Sinne wahrnehmbare Ein-
greifen und Heilshandeln Gottes, Sie beschrei-
ben diese Dinge ,subjektiv’ (gefithrt vom eigenen
Glauben und erleuchtet durch das Osterlicht und
hingefiihrt durch den Geist), indem sie sie in der
Geschichte stehen lassen und zugleich heraus-
heben; sie lassen das Geheimnis stehen und
verwischen so nicht den Unterschied zwischen
,profaner’ und Heilsgeschichte” (495). Sagen wir
uns daher immer: Jesus, der Sohn Gottes, ist
dem Glauben und den Glaubenden anvertraut.
Denn der Geist hat uns Jesus geschenkt, der
Geist hat uns das evangelische Jesusbild gegeben
und der Geist schenkt uns auch die Freude an
diesem Jesus, die wir uns durch nichts vertreiben
lassen sollen.

Dieses Buch miite die Pflichtlektiire jedes Prie-
sters, jedes Theologiestudenten und auch jedes
biblisch interessierten Laien sein. Man erspart
sich damit eine Unzahl von Biichern, die noch
dazu oft sehr schwer zu lesen sind. Hier dagegen
ist schon alles verstindlich aufbereitet und nicht
nur mit einem wissenschaftlichen Verstand,
sondern vor allem mit einem glaubigen Herzen
beurteilt. Dafiir ist dem Autor besonderer Dank
auszusprechen!

Linz Siegfried Stahr

KANTZENBACH FRIEDRICH WILHELM, Die
Bergpredigt. Anndherung — Wirkungsgeschichte.
(158.) Kohlhammer, Stuttgart 1982. Kart.
DM 29,80.

Dieses Buch zerfillt in zwei Teile: zuerst werden
die Impulse der Bergpredigt im Spiegel der Kir-
chengeschichte verfolgt und dann einige Versu-
che dargeboten, das ,,Bergpredigtchristentum®
fiir unsere Zeit und unsere Situation zu aktuali-
sieren.

.,Seit den Kirchenvitern, erstmals bei Origines
(gest. 254), ist im Laufe der Kirchengeschichte
unendlich viel iiber den Text der Bergpredigt
nachgedacht und geschrieben worden. In der al-
ten Kirche ragen die Bemerkungen des Johannes
Chrysostomus (gest. 407) in seiner Matthdusaus-
legung heraus. Die erste Monographie ,De ser-
mone domini in monte’ verdanken wir Augusti-
nus (gest. 430)” (7).

Wichtiger aber ist die Frage, wie sich denn die
Kirche in allen Jahrhunderten dem Inhalt der
Bergpredigt gestellt hat bzw. sich dem Anspruch
der Bergpredigt verweigert hat. Es geht dabei um
die entscheidende Frage nach dem Kern der
christlichen Botschaft iiberhaupt.

Der erste Teil fragt nach den Zugédngen zur Berg-
predigt, und zwar von Jesus, von der Kirchenge-
schichte und vom Moénchtum her, wie das Mit-
telalter zu ihr gestanden ist, Martin Luther, der
Pietismus, der religidse Sozialismus usw.

Der zweite Teil behandelt die Bergpredigt unter
dem Gesichtspunkt ,,Sprache und Gedicht”,
bringt weiter ,, Auslegung und Predigt der Selig-
preisungen”, dann verschiedene ,,Losungen”
(Briiderlichkeit, Armut, Frieden), ,,Sendung”,
. Konsequenzen”, , ,Die universale Botschaft —
Stimme der Humanitit” und ,,Nachdenkliche
Stimmen und ein Gebet”. Diese beiden Teile,
namlich die geschichtliche Besinnung und das
meditative Nachdenken, diirfen nicht auseinan-
dergerissen werden, denn nur in ihrer Zusam-
menschau helfen sie uns, die Bergpredigt tiefer
zu verstehen. Und dann mufl das Entscheidende
folgen: sie im Leben verwirklichen!

Linz Siegfried Stahr

LAPIDE PINCHAS, Die Bergpredigt — Utopie oder
Programm? (144.) Griinewald, Mainz 1982. Kart.
19,80.

Ein jiidischer Theologe, der in Deutschland lebt,
versucht hier auf die Bergpredigt, besonders auf
anstoBige Forderungen, von seiner Sicht aus
Antworten zu geben. Er stimmt ndmlich der
Aussage und Kritik Mahatma Gandhis zu: ,,Die
Botschaft Jesu, wie ich sie verstehe, ist in der
Bergpredigt enthalten . . . Es ist diese Predigt,
die mich Jesus liebgewinnen lief ... Diese
Kernbotschaft hat im Abendland mancherlei
Verzerrung erlitten . . . Vieles, was als Christen-
tum gilt, ist eine Verneinung der Bergpredigt.”
Der Verfasser setzt sich zunichst mit den acht
Fehldeutungen der Bergpredigt auseinander
und spricht dann vom Juden Jesus, als den ,,An-
stifter zu einem Christsein, das in der Bergpre-

101



digt sein grofles Manifest besitzt”, und von sei-
ner Lehre als Bergprediger. Und dann behandelt
er die hauptsichlichen Aussagen des Textes,
,,mit jiidischen Augen durch hebrédische Brillen
gelesen”. Zuerst die Prdaambel, also die Einlei-
tung zur Bergpredigt, dann die Seligpreisungen
und die ,,Und ich sage euch”-Stellen. Er macht
das durch Rekonstruktion ihres Sitzes im Leben
Jesu und durch Riickiibersetzung in seine Spra-
che. Dabei kommt er zu oft iberraschenden Deu-
tungen und Erkldrungen gerade auch heftig um-
strittener Sdtze. Im Schlufkapitel ,,Utopie oder
Programm?” weist der Verfasser vor allem auf
das Tun der Bergpredigt hin und auf ihre Ver-
bindlichkeit, die sie ,,durch das Vorleben, das
Vorleiden und zuletzt auch das Vorsterben des
Nazareners, der ihre Giiltigkeit mit seinem Blut
besiegelt hat”, erhilt. So wird sie aktuell auch fiir
uns heute und zur ,,Grundlage fiir ein Pro-
gramm des menschenwiirdigen Uberlebens und
zum Wegweiser fiir den Weltfrieden”. Damit ge-
schieht auch ein Beitrag zur Versachlichung der
heutigen Friedensdebatte.

Es ist sicher interessant, einmal mit jiidischen
Augen die Bergpredigt zu sehen. Entscheidend
aber bleibt doch immer ihre theologische Deu-
tung. Aber sie muf} ins Leben eingreifen! So wird
dieses Buch auier Theologen und Studenten ge-
rade auch Menschen, die sich um den jiidisch-
christlichen Dialog bemiihen, und solchen, die in
der Friedensdebatte engagiert sind, eine Hilfe
bedeuten.
Linz Siegfried Stahr
BROWN RAYMOND E., Ringen um die Gemeinde.
Der Weg der Kirche nach den Johanneischen
Schriften. (167.) Otto Miiller, Salzburg 1983.
Brosch. S 210.-.

Vier Jahre nach Erscheinen des englischen Origi-
nals ,, The Community of the Beloved Disciple”
(New York 1979) kommt nun die deutsche Uber-
setzung einer beachtlichen Einfithrung in die
(rekonstruierte) Geschichte der johanneischen
(joh.) Gemeinde heraus. Das Werk entstammt
der Feder eines der bekanntesten Kommenta-
toren des Johannesevangeliums (Joh), dessen
Kommentar in der Anchor Bible (1966, 1970) in-
zwischen fiir die neuere Forschung als unver-
zichtbar gilt. B. zieht in seiner Studie Linien aus,
die in seinem Kommentar schon angelegt waren,
die aber zugunsten einer stirker synchronen
Exegese dort noch zuriicktraten. Seine Studie
fiigt sich dabei in eine Reihe neuerer Arbeiten ein
(Martyn, Richter, Cullmann, Boismard, Lang-
brandtner), auf die im Anhang I auch im einzel-
nen eingegangen wird.

B. unterscheidet in der Geschichte der joh. Ge-
meinde vier Phasen. Die erste wird in den Jahr-
zehnten zwischen 50 und 80 n. Chr. angesetzt.
Sie liegt noch vor der Abfassung des Evange-
liums und ist durch die Entstehung der joh. Ge-
meinde gekennzeichnet. Triger der entstehen-
den Evangelieniiberlieferung ist eine juden-
christliche Gruppe mit einer davidisch-messiani-
schen Christologie. Freilich denkt sich B. die er-
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ste Begegnung mit neuen, aufenstehenden
Gruppen bereits in dieser Phase und auf paldsti-
nensischem Boden, vor allem mit ,,Juden, die
eine speziell gegen den Tempel gerichtete Ein-
stellung hatten, die Samariter bekehrten und ei-
nige Elemente aus dem samaritanischen Gedan-
kengut aufnahmen, einschlie@lich einer Christo-
logie, in deren Mittelpunkt nicht der davidische
Messias stand‘ (32). Gerade diese weiterentwik-
kelte Christologie diirfte zum Konflikt mit den
einflufreichen ,,Juden” in Jerusalem gefiihrt ha-
ben. Wihrend diese erste Phase noch von Aus-
einandersetzungen der joh. Gruppe mit Auflen-
stehenden (auch Heiden) geprigt war, ver-
schiebt sich die Zielrichtung in der folgenden
zweiten Phase. Sie ist um das Jahr 90 n. Chr. an-
zusetzen und damit nach der erfolgten Trennung
von Synagoge und Kirche aufgrund der Einfiih-
rung der ,,Verfluchung der Haretiker” in das
,.Achtzehn-Bitten-Gebet”. Die joh. Gruppe
steht nun in heftigen Auseinandersetzungen mit
Gruppen aufferhalb und innerhalb des Christen-
tums. Zu den ersteren zdhlt B. ,,Die Welt”, ,,Die
Juden” und ,,Die Anhinger Johannes des Tau-
fers”, zu den letzteren ,,Die Geheim-Christen
(Judenchristen in den Synagogen)”, ,Juden-
christliche Kirchen mit unvollstaindigem Glau-
ben” und ,,Die Christen der Apostelkirchen”.
Die dritte Phase der Geschichte der joh. Ge-
meinde ist nach B. etwa ein Jahrzehnt spiter um
das Jahr 100 n. Chr. anzusetzen. Es ist die Ent-
stehungszeit der Johannesbriefe. Die Zeit ist
nach B. geprdgt von den ,,Auseinandersetzun-
gen innerhalb der Johanneischen Gemeinde®.
Einer Gruppe, die in Jesus den Fleischgeworde-
nen sieht, die die Sakramente als heilsrelevant
ansieht und von der notwendigen sittlichen Be-
wihrung des Christen in der Bruderliebe iiber-
zeugt ist, steht eine gnostisierende Gruppe ge-
geniiber, die in Jesus ein Himmelswesen sieht,
dem es sich in einer himmlisch-pneumatischen
Lebensweise anzugleichen gilt. Die vierte Phase
ist dann bereits in der ,,Zeit nach den Briefen”
anzusetzen. Sie ist gepragt von ,, Auflosungser-
scheinungen” der joh. Gruppe: die eine (ortho-
doxe) Gruppierung findet Anschluf an die
Grofkirche, der sie ihre Hoheitschristologie zu
vermitteln vermag (nicht zuletzt durch die Re-
zeption Irendus’ von Lyon), die andere verliert
sich in der frithchristlichen Gnosis. Besonders
originell ist bei diesem Entwurf B.s, daf er die
Spaltung innerhalb der joh. Gruppe als Prozef3
der Kldrung von Spannungen und Unausgegli-
chenheiten ansieht, die im Evangelium von An-
fang an grundgelegt waren. Fiir die letzten zwei
Phasen wird er dabei breite Zustimmung finden.
In den ersten beiden bleibt die Rekonstruktion
eher hypothetisch, zumal sie durch den Verzicht
B.s auf die Annahme literarischer Schichten im
Sinne von Quellenschriften des Evangeliums er-
schwert wird.

Die deutsche Ubersetzung weist einige Schwi-
chen auf, die es dem des Englischen kundigen
Leser nahelegen sollten, sich eher das englische
Original zu besorgen. Vor allem ist in der deut-
schen Ausgabe darauf verzichtet, die 350 An-



merkungen der englischen Originalausgabe zu
iibernehmen. Sie sind hier auf 71, fast ohne Lite-
raturangaben, zusammengestrichen. Die Unter-
titel der Kapitel erscheinen wie einleitende Ein-
zelabschnitte, was die Lektiire und das Ver-
stindnis unnotig erschwert (auch beim An-
hang II: ,,Die Rolle der Frau im vierten Evange-
lium”, was nicht Titel eines Einzelabschnitts,
sondern des ganzen — lesenswerten — Exkurses
ist!). Hinzu kommen Ubersetzungsschwichen
im einzelnen, wie Stichproben auf den Seiten
1-20 ergaben (S. 7: lies: ,,derjenigen chr. Ge-
meinde” statt ,,der Gemeinde”; S. 12: lies:
,,Herausforderung” statt ,Infragestellung”;
S. 13: lies: , hairesis” = ,,Gruppierung’ statt
,,Hiresie’’; S. 15 unten: lies: ,,Obwohl” statt
,,Da”; S. 19 Mitte: lies: ,,Umbruch’ statt ,,Um-
sturz’’ usw.).
Frankfurt a. M.

FRIEDRICH GERHARD, Okologie und Bibel.
Neuer Mensch und alter Kosmos. (112.) Kohl-
hammer, Stuttgart 1982. Ppb. DM 28,—.

In sechzehn Kapiteln {iber 112 Seiten bringt der
bekannte Vf., em. Prof. fiir NT an der Universitit
Kiel (evang.), gemdR seiner bewihrt lockeren
Weise einen guten Einblick in die heute sehr be-
dringenden Fragen unserer Verantwortung fiir
die Schépfung (Okologie) aus biblisch-theologi-
scher Perspektive.

F. beginnt mit der Schépfungsgeschichte, nach
der die Erde dem Menschen zum Gebrauch und
zur Verwaltung im Sinne der Pflege ,,unterwor-
fen” ist, fiir die er Verantwortung tragt und an
der es zufolge seines Siindenfalls zutiefst man-
gelt. So bedrohen einander Mensch und Tier,
Gott jedoch fordert Rechenschaft fiir alles ver-
gossene Blut von beiden (vgl. Gen 9,5; F. argu-
mentiert m. E. zu einseitig im Sinne des Men-
schen). Nicht der biblische Ansatz, sondern eine
von Gott, Mensch und Welt entfremdete neu-
zeitliche Philosophie lief aus einem Herrn in der
Schépfung einen ,,Herrn und Besitzer” (R. Des-
cartes) der Natur werden, eine fatale Engfiih-
rung, der auch Theologen durch die Reduktion
der Lehre von der Schopfung auf einen reinen
Anthropozentrismus erlagen. ,,Zieht die Theo-
logie sich auf die Anthropologie zuriick, dann
wird die Wissenschaft Herr iiber die Natur, und
Physik und Technik treten an die Stelle Gottes,
des Schopfers” (35).

Die erforderliche Riickbesinnung von einer blof
anthropozentrisch-ekklesiologischen zu einem
auch kosmologisch-universalistischen Christus-
bild kann F. bereits aus den Paulusbriefen nach-
weisen, was wohl den Hauptteil des Buches
ausmacht. Gleichwohl meine ich gerade hier eine
Spannung feststellen zu miissen, weil Paulus auf
dkologische und okonomische Fragen, die es
auch damals bereits gab, so gut wie iiberhaupt
nicht einging. Die Forderung der Umkehr des
Menschen zu Gott muf aber derartige Elemente
mitenthalten, will man der Gefahr einer anthro-
pozentristischen Engfithrung entgehen. Mir
scheinen die aus heutiger Einsicht voll zu beja-
henden Forderungen: ,Die von Christus ge-

Johannes Beutler

schaffene und versdhnte Welt darf von Christen
nicht vernachldssigt und kommerziell zum
Tummelplatz menschlicher Versuche degradiert
werden” (61) und: ,,Wer sich an ihr vergreift,
versiindigt sich an Gott, genauso wie . . . wenn
er sich an seinem Mitmenschen versiindigt (63)
zu wenig deutlich etwa mit Kol 1,15-20 zusam-
menzuhangen oder gar daraus ableitbar zu sein.
Noch deutlicher zeigt sich diese Schwierigkeit in
den letzten Kapiteln iiber die Frage der Kontinui-
tit zwischen Diesseits und Jenseits, die im Sinne
Pauli keine ,,anthropologisch, sondern (eine)
christologisch bedingte Konstanz* (81) darstelle,
wobei hinsichtlich des irdischen Leibes wohl eine
,,Transformation”, aber keine ,, Transsubstantia-
tion” (79) hinein in den Herrlichkeitsleib der
Auferstehung méglich sei. Es ist zwar sicher rich-
tig, daB die neue Welt Gottes nicht durch 8kolo-
gische Mafinahmen geschaffen werden kann.
Andererseits hat das Christentum seinen
Schwerpunkt aber auch nicht einfach ,,au8er-
halb der Welt” (S. Kierkegaard). Denn wenn
Gott, Mensch und Erde zusammengehoren, wie
F. im Sinne D. Bonhoeffers zu Recht vertritt,
dann bewirkt jede partielle Versthnung von
Mensch und Erde im Sinne der Okologie eo ipso
schon eine partielle Vers6hnung des Menschen
mit Gott. Andernfalls wiirde doch alle weltliche
Titigkeit (Arbeit, Technik usw.) von vornherein
entwertet.

Diese Bemerkungen sollen aber keineswegs den
Wert der Studie F.s schmilern, sondern vielmehr
aufzeigen, wie notig eine biblische Riickbesin-
nung ist fiir die Bewiltigung der anstehenden
technischen, ethischen und religiosen Probleme
im Umkreis der Okologie, fiir die uns F. zahlrei-
che Anregungen bietet.

Graz Alois Wolkinger

PHILOSOPHIE

LAPPLE ALFRED, Der Weg des Denkens. Ge-
schichte - Probleme - Gestalten der Philosophie.
(301., 46 Abb.) Auer, Donauwdrth31980.

Martin Heidegger hat die pessimistische Auf3e-
rung getan: ,,Die Philosophie ist am Ende . . .
Die Rolle der bisherigen Philosophie haben heute
die Wissenschaften {ibernommen”. Sollte sich
diese Prognose bestitigen, dann wehe den Men-
schen! Wehe den Menschen, wenn sie aufhdren
zu philosophieren, d. h. nach dem Woher, Wozu
und Wohin zu fragen.

Um einen Beitrag zu leisten, daf die pessimisti-
sche Aussage M. Heideggers nicht zutrifft,
wurde vorliegendes Buch verfait und nun be-
reits in einer dritten, neubearbeiteten Auflage
vorgelegt. Anliegen des Autors ist es, Wegweiser
zu sein. Es sollen Wege zum philosophischen
Denken aufgezeigt werden, denn solches Den-
ken wird immer auch eigenstindiges und kriti-
sches Denken sein. Und solches Denken tut
heute mehr denn je not. Ist doch der heutige
Mensch — nicht zuletzt auf Grund der Uberfiille
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von Informationen und der Hektik des Lebens —
zum iiberforderten, verwalteten, erfalten, fern-
gesteuerten und denkunfihig gewordenen Indi-
viduum entartet (291).

Die Zukunft ist nicht allein der Wissenschaft zu
iiberlassen, sie ist nicht allein durch Technik zu
bewiltigen. Die Zukunft braucht — ebenso wie
Vergangenheit und Gegenwart — die Philoso-
phie. Durch sie werden MaBstibe gesetzt, die
dem wissenschaftsgldubigen Menschen zu be-
denken geben, ,,ob er das, was er tun kann, auch
verantwortungsbewuft tun darf” (10). Weil der
bequeme Hang zum blinden Nachdenken und
zum verantwortungslosen Nachmachen im poli-
tischen Bereich der Vergangenheit so grofen
Schaden angerichtet hat und auch Gegenwart
und Zukunft gefihrdet, ist ,,Achtsamkeit des
Denkens” (M. Heidegger) heute notwendiger
denn je.

Diesem Anliegen méchte A. Lipple gerecht
werden und mit dem vorliegenden Buch Impulse
liefern. Die Beschiftigung mit der Geschichte der
Philosophie soll in geistig lebendigen und inter-
essierten Menschen, die sich zum ersten Mal und
ohne grofe Vorkenntnisse mit den wichtigsten
Menschheitsproblemen befassen méchten, ei-
nen personlichen Lern- und Denkprozef in
Gang setzen, der sie befihigt, ihre eigene Posi-
tion in der Welt von heute zu erkennen und zu
akzeptieren. Der Autor ist sich dabei, wie er
selbst im Vorwort schreibt, der ,, Bruchstiickhaf-
tigkeit” seines Unternehmens bewuft (10).
A. Lipple bietet eine iibersichtliche Erstinforma-
tion iiber die Geschichte des menschlichen Den-
kens von den ersten Anfingen der Schriftkultur
bis zur Gegenwart: Weisheit des Ostens (Indien—
China) - Geistesleben der altorientalischen Welt
(Babylonien— Agypten - Israel) - Philosophie des
Abendlandes (von der griechisch-rémischen An-
tike bis zur Gegenwart).

Bereichert wird diese Information durch viele
Originaltexte, die leider gelegentlich, v. a. bei
den Philosophen der letzten Jahrhunderte, zu
aphoristisch ausfallen. Dennoch kann das Buch
eine sehr brauchbare Hilfe fiir den Einstieg in
philosophisches Fragen und Denken sein. Ein
Waunsch fiir eine eventuelle Neuauflage: Beriick-
sichtigung der aktuellen Strémungen der Ge-
genwart.

Gmunden Herbert Anzengruber

ENTRICH MANFRED (Hg.), Albertus Magnus.
Sein Leben und seine Bedeutung. (148.) Styria,
Graz — Wien — Kéln 1982. Kart. S 148.—.

Der Band enthilt die zum 700. Todestag Alberts
d. Gr. im Dominikanerkonvent zu St. Andreas
in Koln gehaltenen Vortrige.

|. A. Weisheipl OP stellt in einer ebenso knappen
wie historisch fundierten Weise das Leben des
»Doctor universalis” dar. Als Geburtsjahr
nimmt er ,,um 1200 an (12), da 1193 zu frith und
1205/6 bereits zu spit erscheint. Hinsichtlich der
Abstammung (die Lauinger, Dienstmannen der
Staufer, nicht der Bollstitter) wiren die For-
schungen von A. Layer iiber das Geschlecht Al-
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berts heranzuziehen (Jahrb. d. Hist. Vereins Dil-
lingen/Do 1979). Wenn die Anwesenheit Alberts
auf dem Konzil von Lyon 1274 bestritten wird,
bleiben allerdings die dort durch Albert ausge-
stellte Urkunden (vgl. Layer a.a.O. 27) unerklar-
lich. Dagegen verweist Vf. zurecht die Parisreise
des greisen Albert zur Verteidigung seines Schii-
lers Thomas von Aquin in das Reich der Legende
(45f.). Ein Verzeichnis aller Dominikanerklgster
der Provinz ,, Teutonia” zur Zeit Alberts vervoll-
stindigt den wertvollen Beitrag. Auf ein Werk-
verzeichnis wurde leider verzichtet.

I. W. Frank OP schildert Albert als Wissenschafter
und Dominikaner, der im Sinne der universiti-
ren Armutsbewegung Wissenschaft und ,,pau-
pertas voluntaria” verbindet, dabei dem stidti-
schen Biirgertum zugewandt ist und zum Be-
griinder des dominikanischen Studiums ,,zur
Vergebung der Siinden’ (78) in deutschen Le-
genden geworden ist.

Die theologische Bedeutung Alberts wird durch
W. Breuning und K. Lehmann dargestellt. Die
Einbindung der Naturwissenschaften, der ,,ex-
perientia”, und die kritische Aufnahme des ge-
samten Aristoteles selbst in theologische Gedan-
kengiinge bereiten den Weg zur Synthese des
Thomas von Aquin, kennzeichnen aber auch die
eigene, uniibersehbare, konservativen Theolo-
gen unbequeme Stellung des ,,Doctor expertus’
im Rahmen der Theologie des 13. Jahrunderts.
Die Theologie ist dabei gilir Albert immer auf die
Frommigkeit bezogen, ,,Wissenschaft von dem,
was sich auf das Heil bezieht, denn die From-
migkeit fithrt zum Heil hin* (103).

K. Meyer OP schlieBlich bringt an der Gestalt Al-
berts Glaube und Naturwissenschaft, die beiden
zeitweise verfeindeten Briider, wieder ins Ge-
sprich, gerade angesichts der Bedrohung der
Welt durch die Technik bzw., wie Vf. meint,
durch die zerstorerische .-analytische Art der Er-
kenntnis” (144), die einseitig negativ beurteilt
wird. Gerade fiir dieses Gespriich gilt aber das
Wort Alberts: ,, Wenn jemand die Naturwissen-
schaften griindlich beherrscht, sind ihm die
Worte des Herrn kein Anlafl zum Zweifel.”
Linz Ulrich G. Leinsle

WENINGER MICHAEL, Praxis als Ort der Hoff-
nung bei Ernst Bloch, Darstellung und Kritik der
Grundpositionen der Hoffnungsphilosophie
Ernst Blochs unter dem Aspekt der Praxis der
Hoffnung. (Vertffentlichungen der Universitit
Innsbruck 133). (146.) Usterreichische Kommis-
sionsbuchhandlung, Innsbruck 1982. Kart.

Bei der vorliegenden Arbeit handelt es sich um
eine philosophisch-theologische Dissertation
(von 1979). Der nun in Salzburg lehrende Philo-
soph Walter Neidl war Anreger und Betreuer der
Arbeit und ist nun auch Widmungstriger des fer-
tigen Produkts.

Ernst Bloch (gest. 1977) wurde gerade in den letz-
ten Jahrzehnten zu einem Anreger fiir theologi-
sche Fragestellungen; er hat die Kategorie der
Hoffnung fiir Theologen wieder interessant ge-



macht; seine atheistische Position ist freilich eine
unumgéngliche Provokation fiir die Philosophie,
die fiir theologische Denkweisen offen ist.
Hoffnung ist unterdessen ein Thema, das mehr
strapaziert ist als ihr und uns gut tut. Man ist ge-
halten, ihrem Realititswert nachzugehen; die bi-
blische Hoffnung ist alles andere als ein welt-
fliichtiges Prinzip (den Befund spiegelt sauber:
Karl Heinz Woschitz, Elpis-Hoffnung, Wien
1979).

Dem Verfasser der vorliegenden Arbeit geht es
um ein Herausschilen und Beurteilen der
Grundposition aus Blochs umfangreichen Opus
(was sicher nicht einfach ist!). ,,Praxis wird als
der Ort der Hoffnung thematisiert — wobei die
Frage stehenbleibt, ob Blochs ,,Existential’’ wirk-
lich nur praktisch-real, nicht vielmehr utopisch-
ausstehend verstanden werden mu8 (vgl. seine
Interpretation der ,,Feuerbachthesen” von Marx
im PH); ist die ,,Kategorie der Moglichkeit” als
praktische Realitiit fixierbar? Die Blochschen Be-
griffe , antizipierendes BewufBtsein”” (ab 19),
.~Asthetikim Vorschein® (ab 27), ,, Ontologie des
Noch-nicht-Seins” (ab 39) und ,~Experimentum
mundi” (ab 59) miissen (und kommen) auf den
Priifstand.

Der Vf. bringt dann zwei Problemfelder in den
Disput, die Blochs Hoffnungskonzept in Frage
stellen: Die Themen der Freiheit und des Todes.
Die Freiheitsthematik verfillt nicht nur bei Bloch,
sondern im Marxismus iiberhaupt (sosehr er sich
auch als ,,Theorie der Emanzipation” ausgibt)
der Infragestellung durch die praktischen Reali-
titen. Und die Frage nach dem Tod? Bloch war
innerhalb des Marxismus der erste, der die an-
stehende Problemlage sah und ernst nahm.
Seine Losungsversuche (z. B. mit der ,,Exterre-
torialitit des Kerns der Existenz zum Tod") sind
fiir die saubere philosophische Interpretation
kaum zuginglich; hier verfliichtigt sich Blochs
Denken in quasi-mystische Anspielungen.
Heino Sonnemans (Hoffnung ohne Gott? Frei-
burg 1973, 107-152) hatte dazu bereits vor zehn
Jahren eine saubere Beurteilung der entspre-
chenden Passagen geliefert.

Gerade angesichts des letzten Kapitels der vor-
liegenden Arbeit muff man anmerken, daf diese
Dissertation kaum neue Aspekte in die Diskus-
sion um Blochs Philosophie zu bringen vermag.
Das liegt daran, daB es dem Vf. nicht iiberzeu-
gend genug gelingt, Bloch radikal zu hinterfra-
gen; die Darstellung bleibt im referierenden Dar-
stellen befangen. Leider ist auch die Sprache des
Dissertanden nicht konziser als die Blochs, wo es
um das Veranschaulichen der Erfahrungswelt
geht (vgl. etwa die verwendeten Begriffe ,, Aus-
gebarungsraum” und dhnliche, 132). Eine Viel-
zahl von stilistischen Unklarheiten und Druck-
fehlern stort die konzentrierte Lektiire erheblich
(etwa 132!).

Zum Schluf (141) kommt in einem kurzen Ab-
satz die philosophisch-theologische Position des
Dissertanden ans Licht: ,,Bloch hat keinen Be-
zugspunkt, von dem er die Hoffnung als gesi-
chert begriinden kionnte, ihm fehlt der Garant”;
dagegen stellt er (ohne Uberleitung) die andere

Position: ,,Jesu Tod und Auferstehung, als wirk-
same Realitit des von Gott zugesagten Heils, ist
uns Grund und Mitte der Hoffnung, Gott selber
ihr Garant”. Ist das eine theologisch vertretbare
und ausreichend diskutierte Alternative? Bloch
hat in ,, Atheismus im Christentum’’ (1968) eine
zwar nicht sehr saubere, eine keineswegs in al-
lem iiberzeugende Anfrage an christliche Theo-
logie erstellt. Dieser Kritik miissen Theologen
aber andere Argumente entgegenstellen als die
Behauptung, daf} Jesus eine ,,wirkliche Realitat”
bedeutet und daf Gott ,,Garant” der Hoffnung
sei (vgl. Romerbrief: eine Hoffnung, die man er-
fullt sieht, ist keine Hoffnung mehr . ..). Wo
bleibt da die , Hoffnungsstruktur des Glau-
bens”, wenn wir anscheinend einen so sicheren
Garanten zur Verfiigung haben . . . ?

Linz/Salzburg Ferdinand Reisinger

DOGMATIK UND OKUMENIK

ARENS HERBERT, Die christologische Sprache Leos
des Groflen. Analyse des Tomus an den Patriar-
chen Flavian. (Freiburger theologische Studien
Bd. 122). (716.) Herder, Freiburg — Basel — Wien
1982. Kart. DM 128.-.

Dieser umfangreiche, immens arbeitsintensive
Band ist aus einem umfassenden sprachwissen-
schaftlichen Interesse geschrieben und bietet im
Genre der Fallstudie eine ausfiihrliche Analyse
des Tomus Leonis, also des dogmatisch so wich-
tig gewordenen Briefes des Papstes Leo an den
Patriarchen von Konstantinopel vom Jahr 449,
der 2 Jahre spiter in Chalzedon die Definitionen
des 4. 6kumenischen Konzils offenbar entschei-
dend ermoglicht und beeinfluit hat. Das Ziel ist
es, ,,den Text des Tomus in seiner Gestalt und in
seinem Gehalt verstindlich zu machen” und
,,mit Hilfe all der schon geleisteten Arbeit ein
umfassendes Kommentarwerk” (686) zu diesem
Text zu schaffen, das es noch nicht gab. Es geht
dem Vf. um Analyse von Sprache, zumal theolo-
gischer Sprache, am Beispiel der Sprache Leos.
So heiflt sein Ziel mit anderen Worten, ,,die in
der Sprache vermittelte Welt Leos in ihrer Eigen-
art zu beschreiben’ (694). Im ersten, einleitenden
Teil (21-143) zeigt Vf. sich ausgezeichnet infor-
miert in den Problemen der Leo-Forschung und
bietet viele prizise Uberblicke und oft nicht ge-
rade geldufige Einsichten zur Werk- und Sprach-
geschichte Leos, insgesamt eine kluge und gut
lesbar geschriebene Einleitung. Ein wenig reich-
lich wird allerdings sekundir zitiert, und zum
sprachgeschichtlichen und -statistischen Teil
iiber Leos Latinitit habe ich, trotz der unbezwei-
felbaren philologischen Kompetenz des Vf., Be-
denken gegeniiber bestimmten Urteilen und der
Art, wie sie zustandekamen. Auch ist es etwas
miBlich, da@ Vf. nicht ,,ich” zu sagen wagt und
darum seltsame Ausdrucksweisen in Kauf
nimmt (z. B. 113 Anm. 8: ,,die Ubersetzung
stammt von uns”). - Die originelle Leistung des
Vf. liegt im zweiten Hauptteil des Buches, der
. Textbesprechung des Tomus* (147-685). Nach
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der minuzigsen Vorbereitung im ersten Teil wird
der Text des Tomus hier nach neu gewonnenen
Gesichtspunkten neu gegliedert und jeder Ab-
schnitt in der Sequenz von jeweils sechs Arbeits-
schritten (Textkritik, stilistische Beobachtungen,
Einbeziehung von Pritexten, Offenlegung der
Komposition, semantische Auslegung) interpre-
tiert. Auf diese Weise ist ein ausfiihrlicher kriti-
scher Kommentar zum Tomus Leonis entstan-
den. Und die Durchfiihrung dieser Sprach-
analyse ist ein trostliches Beispiel dafiir, da auch
ohne die kommunikationsfeindliche Sonder-
sprache von heute iiblichen literaturwissen-
schaftlichen Nomenklaturen prizise, erfolgrei-
che Arbeit geleistet werden kann. — Die Interpre-
tation erbringt keine sensationell neuen Einsich-
ten, aber eine Reihe von interessanten Ergebnis-
sen, die im ,,Riickblick” nur zum Teil aufgelistet
sind und in ihrer Bedeutung vom Vf. durchaus
nicht iibertrieben bewertet werden. Nach der in-
haltlichen Seite, d. h. als Information iiber die
Denkwelt Leos, fait Vf. sie hauptsachlich unter
den Themen Anthropologie, Christologie, Sote-
riologie zusammen. Diese Seiten (696-703) wer-
den den Dogmatikerinteressieren. Inhaltlich tritt
Leo hier, wenn ich recht sehe, nicht aus den
Rahmenvorstellungen der verbreiteten altkirch-
lichen Theologie heraus. Wichtig ist die beson-
nene Reflexion auf die Differenz theologischer
Option und Sprache zwischen einem Leo und
heutiger Theologie (696f.) — Ein interessantes,
sehrlesenswertes Buch, das Leos Tomus zu einer
,,berechenbareren” Grofle der Theologie- und
Konzilgeschichte macht als er es schon war.

Regensburg Norbert Brox

KAISER PHILIPP, Das Wissen Jesu Christiin der la-
teinischen (westlichen) Theologie. (Eichstitter Stu-
dien Neue Folge Bd. XIV). (336.) Verlag Friedrich
Pustet, Regensburg 1981. Kart. DM 56,—.

Die Frage nach dem Wissen und Selbstbewufit-
sein Jesu Christi ist so alt wie die Botschaft von
ihm als dem Erléser; und sie ist zugleich immer
wieder neu, da Jesus Christus in einer Weise der
konkrete Heiland aller Menschen aller Genera-
tionen ist, daf fiir eine jede Generation die Frage
nach seinem persdnlichen Engagement des Ge-
horsams zum Heil der Welt und also nach seinem
personlichen Wissen und Wollen in bezug auf
das Heilswerk, zumal im Kreuzes- und Aufer-
weckungsereignis, auf je neue Weise gestellt ist.
So nimmt es nicht wunder, da gleichsam trotz
der intensiven Diskussion dieser Frage vor eini-
gen Jahrzehnten sich die hier anzuzeigende Ha-
bilitationsschrift damit aufs neue auseinander-
setzt, und zwar um nicht nur, wenngleich haupt-
sichlich, eine berichtende historische Untersu-
chung vorzulegen, sondern auch selbst Stellung
zu beziehen (vgl. 17 u. 6.). Die Arbeit wurde 1970
abgeschlossen, zu ihrer spdteren Veroffentli-
chung aber durch Einbeziehung der jiingeren Li-
teratur auf den heutigen Stand gebracht.

Die Gliederung der ganzen Arbeit ist denkbar
einfach und verstindlich. Nach der das Problem
vorstellenden Einleitung wird im ersten Haupt-
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teil ,,die Zeit der lateinischen Viter’” behandelt
(19-94), im zweiten ,,die Zeit der Scholastik”
(95-177), im dritten ,,die Neuzeit” (beginnend
mit der ersten Hilfte des 19. Jhts.) (178-238).
Dieser Gang durch die Geschichte und die je-
weils erhobenen Aussagen zum Geheimnis des
Wissens Jesu Christi fordern einen Blick auf ,,das
Zeugnis des neuen Testaments und des kirchli-
chen Lehramts” (239-270), wobei im ersten Kapi-
tel dieses vierten Hauptteils auf das ,, Wissen und
Geistesleben Jesu”, auf den ,,Anspruch und das
SendungsbewuBtsein Jesu’’ wie auf ,,die christo-
logischen Titulaturen im Neuen Testament” ge-
schaut wird. Der fiinfte Hauptteil bringt schlie-
lich ,,den Versuch einer heutigen Sicht”
(271-306), der sich erkldartermafen ,,an den theo-
logischen Uberlegungen von Karl Rahner, Ed-
ward Schillebeeckx, Piet Schonenberg und ande-
rer Theologen orientiert. Er will bewuft als Dis-
kussionsbeitrag verstanden werden’ (271).
Was ist es nun um den Ertrag der Untersuchung?
Da wire an erster Stelle zu sagen, daf jeder, der
die seit dem Neuen Testament bis in unsere Tage
hinein vorgelegten Losungsversuche dieser of-
fenkundig schwierigen und alles theologische
Engagement erfordernden Frage gleichsam mo-
nographisch zusammengestellt haben mdchte,
hier eine detaillierte Darbietung findet. In dieser
Hinsicht ist man iiber das Gebotene in hohem
Mafle erfreut. Freilich soll nicht verschwiegen
werden, daf sich der Autor dazu weitgehend auf
die Arbeiten anderer, nicht zuletzt auch auf die
Handbiicher und Lexika-Artikel stiitzt. (Auffil-
lig ist hier freilich die Wiedergabe zahlreicher
und langer Zitate aus den Vitern und den Theo-
logen der mittelalterlichen Scholastik, nicht
mehr jedoch in dhnlichem AusmafB derer des 19.
und 20. Jahrhunderts.)

Wichtiger freilich ist die Frage, die jetzt jeder stel-
len wird: Haben wir hier nun (endlich) eine als
gegliickt zu bezeichnende Lésung vor uns? Der
Rez. sieht sich nicht in der Lage, diese Frage af-
firmativ zu beantworten. (Dabei ist es noch keine
negative Feststellung zur Gesamtuntersuchung,
wenn gesagt werden muf}, daf der Autor iiber
K. Rahner und H. Riedlinger hinaus eigentlich
nichts wesentlich Neues vorlegt und also die Lo-
sung nach wie vor als unbefriedigend erscheint.)
Was sind die Griinde fiir das weiterhin bleibende
Unbehagen an den bisherigen und an der hier
vorgetragenen ,,Losung” des Problems?

Eine erste, Vorentscheidung liegt darin, was hier
stets unter ,,Wissen” und ,,Selbstbewufitsein’
faktisch verstanden wird und was leider nicht. Ist
,,Wissen”, so muff man fragen, nur oder zuerst
etwas, das man erwirbt, sammelt und anhiuft,
so daB z. B. feststellbarer Wissenszuwachs das
Erstentscheidende in unserer Frage ist, — oder
nicht vielmehr etwas, das die Person vor und
iiber und nach allem Satzwissen von der anderen
Person ,, hat” (etwa der Sohn von der Mutter,
vom Vater, die Ehegatten voneinander). Man
denke an das Wissen um die Treue des anderen,
um seine Liebe, ein waches, wenngleich ,,unar-
tikuliertes’ Wissen, das doch entscheidend auch
fiir das ist, was hier sinnvoll mit ,,Selbstbewuf3t-



sein” gemeint sein muf}: Was ,, wuflte” Jesus
Christus, als er Abba-sagend betete, von sich
und seinem Vater? Vom Inhalt seiner Sendung?
Auffallend ist sodann, wie entschieden der Ver-
fasser (mit vielen anderen heute) sich auf den
Menschen Jesus konzentriert. Immer wieder ist
von dem menschlichen Geistesleben Jesu die
Rede. Nun mufl es nicht a priori falsch sein,
wenn man sich so ausdriicklich und allein auf das
menschliche Sein in Jesus Christus konzentriert
und folglich nur dieses zum Thema erhebt. Die
Folgen sind unausweichlich: Im besten Fall wird
sich die Lésung dann nur auf das sog. menschli-
che Wissen und Selbstbewufitsein Jesu Christi
beziehen. Nur: Ist damit das eigentliche Problem
iiberhaupt vor den Blick gebracht? Der Autor
weist selbst auf die (freilich sachlich unbedingt
notwendige) Beachtung der beiden Naturen in
Jesus Christus und auf ihre Perichorese hin. Wird
einmal die hypostatische Union (wie immer sie
heute begrifflich zu fassen sein mag) akzeptiert
und diese nicht abstrakt, sondern in ihrer kon-
kreten Lebendigkeit als das faktische perstnliche
Sein Jesu Christi vorausgesetzt und daher die
genannte Frage genau fiir den lebendigen, kon-
kreten Jesus Christus gestellt, dann ergibt sich
doch die eigentliche, viel tiefer reichende Pro-
blematik. Wird Jesus Christus (auch) als gottli-
cher Logos (der Gott ist: Joh 1,1) anerkannt, wie
kann dann die Frage nach seinem Selbstbewuf3t-
sein und Wissen so wenig trinitarisch verhandelt
werden, wie es bisher stets der Fall ist? Wire da
nicht ausdriicklich (um ein Beispiel zu nennen)
auf 1 Kor 2,11-16 und also auf die dort genannte
,,Funktion” des Geistes Gottes (sogar fiir den
Christen) zu reflektieren? Wenn der Logos nach
Joh 1 als Gott-von-Gott u. a. Schépfungsmittler
und als dieser bleibend in der Welt anwesend ist
(Joh 1,9£.1), dieses Mitschipfersein aber doch
kein unbewufBt-natural-notwendiges, sondern
aus bewuflter Liebe ein gottlich-freies ist, wie
kénnte der Logos als Menschgewordener dieses
je ,unterbrochen” haben? Das ist freilich mit
Phil 2,6ff. zusammenzuschauen, ohne daff der
einen oder der anderen Aussage etwas von ihrer
Brisanz genommen werden darf. Gibt also die
konkret gefafite hypostatische Union nicht viel
tiefere Denk-Wiirdigkeiten auf, als es in der bis-
herigen Weise der Diskussion der Fall zu sein
scheint? Miifite nicht gerade aus soteriologi-
schem Anliegen viel entschiedener auf den Ge-
horsam Jesu Christi, des menschgewordenen,
und zwar im Fleisch der Siinde existierenden Lo-
gos und Sohnes reflektiert werden, der Abba
sagt, auf seine soteriologisch entscheidende
Stindenlosigkeit, die doch die bewuft erfiillte
gott- und menschheitsbezogene Sendung und
Tat Jesu war und ist. Das alles sind nur Andeu-
tungen; sie stellen ein Programm dar, das noch
seiner Losung harrt. Es hier vorgestellt zu haben,
ist durch das besprochene Werk bedingt, ohne
dagl damit dieses in seinem Wert gemindert sein
soll.

Wien Raphael Schulte

WEIMER LUDWIG, Die Lust an Gott und seiner
Sache — oder: Lassen sich Gnade und Freiheit,
Glaube und Vernunft, Erlésung und Befreiung
vereinbaren? Mit einem Geleitwort von Joseph
Kardinal Ratzinger. (560.) Herder Verlag, Frei-
burg 1981. Geb. DM 68,-.

Es sei sogleich vorweg gesagt: Das hier zu be-
sprechende Buch ist einer eigenartig intensiven
Weise anregend, informierend wie kritisch un-
terscheidend, aufs reichste nach wissenschaftli-
cher Manier in seinen Aussagen belegt und doch
,Jesbar” geblieben, behutsam abwiagend in der
Beurteilung zahlreichster Theologen und ihrer
Positionen und doch auch eindeutig (wenngleich
ruhig und nicht militant) Stellung beziehend.
Der einigermafen ungewohnte Titel wie Unterti-
tel des Buches ist symptomatisch und sprechend
zugleich fiir die Fiille dessen, was zur Sprache
kommt. Es handelt sich niherhin um die als Ha-
bilitationsschrift vorgelegte Arbeit ,,Gnade und
Freiheit. Versuch einer systematischen Sichtung
der Hauptaspekte des Problems”, die noch unter
der Anleitung ]. Ratzingers entstand. ,,Der jet-
zige Doppeltitel schliisselt die Fragen fiir einen
breiteren Leserkreis auf’ (7), zumal noch Anre-
gungen aufgenommen und jiingste Auferungen
zur Thematik beriicksichtigt wurden (vgl. S. 7).
Nicht ohne Interesse ist es, daR der Autor fiir das
Entstehen dieser Untersuchung (und auch wohl
die Art ihrer Darbietung) sich seiner praktischen
Arbeit in den Integrierten Gemeinden wie in ei-
ner der drmsten Ditzesen der Welt in Tansania
als begleitend und befruchtend verpflichtet
weil. Vielleicht hat auch das ihn vor allzu theore-
tischen und rein theologisch-abstrakt bleibenden
Aussagen bewahrt. Jedenfalls spiirt man allent-
halben den Kontakt mit dem Leben, wie es sich
tatséichlich vorfindet.

Die Hauptthematik des Buches ist offenkundig
der Problemkreis von Gnade und Freiheit, wobei
in diesem Rahmen die anderen, im Untertitel ge-
nannten Fragekreise, mitbedacht werden. Es ist
die alte und immer wieder neu gestellte Frage:
,.Wie kann Gott den Menschen (in seinem Wil-
len) unfehlbar bewegen, ohne seine Freiheit auf-
zuheben?” (so der Titel des ,,vierten Haupt-
aspektes”, 381). Weimer geht diese Frage so an,
daB er die sich immer wieder festfahrende Fra-
geweise abstrakt konstruierter ,, Losungen” des
Gnade-Freiheit-Problems umgeht, indem er
darauf verweist, daff sowohl menschliche Frei-
heit wie gottliche Gnade ja nie abstrakt vorlie-
gen, vielmehr in konkreten Lebenszusammen-
héngen erfahren werden. Gott selbst aber und
seine Gnade werden nur dann erfahren, wenn
man sich auf sie einlift. Denn Gott erdffnet Le-
ben, Freiheit und damit die Lust daran, sich auf
Leben und Freiheit in konkreten Situationen ein-
zulassen, um darin das Begliickende des von
Gott erdffneten Daseins im Miteinander mit Gott
zu erfahren. So wird der Titel ,,Die Lust an Gott
und seiner Sache” im Laufe der Uberlegungen
des Buches immer sprechender. Gnade wird
damit nicht nur der zu bedauernden Versachli-
chung entzogen, sondern auch in ihrem eigentli-
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chen Moment ausdriicklich zur Sprache ge-
bracht, nimlich auf Freude, auf Leben, auf Lust
hin dargereicht zu sein — wobei Gnade dann
letztlich eben Gott selbst im Mit-Sein meint.
Wichtig ist sodann, daf hier ,,eine ,Lésung’ des
Gnade-Freiheit-Problems vorgeschlagen (wird),
bei der der ekklesiologische Rahmen, Kirche und
Erfahrung von Kirche, konstitutiv ist, das simul-
tane Je-Ganz von Gnade und Freiheit als unge-
trennt und unvermischt ,gott-menschliches’ Ge-
schehen zu verstehen” (23). Damit klingt deut-
lich an, daB hier die Ubertragung des bel%annten
christologischen Axioms auf die Gnadenlehre
voll durchzuziehen versucht wird. Bedeutsam
erscheint auch, daff Weimer erkennt: ,,Ohne den
Zusammenhang von allgemeiner Schopfungs-
gnade und Erlosungsgnade, ohne die Einheit
von Metaphysik und Theologie ist die Reflexion
auf das Wie der Einheit von Gnade und Freiheit
gar nicht méglich* (78f.). Das kann freilich nur
dann gelingen, wenn Welterfahrung nicht nur
auf Grenzerfahrungen eingeschrinkt einge-
bracht wird, sondern in vollem Umfang zur
Sprache kommt (vgl. 90 im Zusammenhang).
Hier diirfte iibrigens der eigentlich brennende
Punkt liegen: Die Losungsversuche zum Gna-
de-Freiheit-Problem leiden bis heute alle daran,
daf sie, wenn iiberhaupt, dann mit einer unzu-
reichenden Theologie der Geschépflichkeit ope-
rieren. Wiirde die Kontingenz, und d. h. doch
die Geschenkhaftigkeit geschopflichen, gerade
menschlich-geschopflichen Seins, biblisch und
theologisch voll bedacht, wiirden manche Mo-
mente des ,,Problems” sich als Scheinprobleme
erweisen. Darauf weist W. selbst hin. Eine noch
entschiedenere Durchfithrung dieses Ansatzes
kann nochmals weiterfithren, um so allem ge-
recht zu werden: Individualitit, Kirchlichkeit,
Weltlichkeit, Gottlichkeit wie Menschlichkeit.

Wien Raphael Schulte

UNKEL HANS-WERNER, Theorie und Praxis des
Vorsehungsglaubens nach Pater Joseph Kentenich.
Teil 1: Theologische Horizonte des praktischen
Vorsehungsglaubens; Teil 2: Leben aus dem
praktischen Vorsehungsglauben. (Schonstatt-
Studien 2,1 u. 2). (423 und 377.) Patris Verlag
GmbH, Vallendar-Schonstatt 1980 und 1981.

Die beiden hier zu besprechenden Binde der
Schonstatt-Studien legen die in Santiago/Chile
eingereichte und approbierte theologische Dis-
sertation des Autors iiber den Vorsehungsglau-
ben vor, wie ihn P. Kentenich, der Begriinder
Schonstatts, vertreten hat. Man geht mit einiger
Erwartung an ein derart umfangreiches und von
der Thematik her interessant erscheinendes
Werk heran. Leider stellt sich bei der (entsa-
gungsvollen) Lektiire je linger desto mehr ein
bedriickendes Gefiihl ein. Dem aufgewendeten
FleiB in der Zusammenstellung unzahlbarer und
unterschiedlichster Texte entspricht in keiner
Weise die angekiindigte the Fogische Frucht.
Dabei ist nicht sogleich und unmittelbar auszu-
machen, ob es an der,, Theologie”” P. Kentenichs
oder aber an der Wiedergabe seiner Ideen durch
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den Verfasser liegt, daf man bedauern muS,
welche Arbeit hier investiert wurde. Die unge-
mein hdufigen Wiederholungen von Texten wie
von eigenen Auferungen des Autors bringen
sachlich nichts Bedeutungsvolles zutage, so daf}
auch die Hilfte der Seiten als zu viel erscheinen
(vgl. dazu sogar den Autor selbst, Teil 2, S. 195!).
Das Ziel der Arbeit war es, ,,Begriff, Lehre und
gelebte Wirklichkeit des praktischen Vorse-
hungsglaubens aufgrund der bisher zugdngli-
chen Quellen zu erheben und in geordneter Dar-
stellung darzubieten’ (33; vgl. 32-36). Es sollten
dazu freilich die Gedanken P. K. nur erfalt (32),
nicht aber theologisch aufgearbeitet oder l%anr kri-
tisch betrachtet werden: , Fragen nach literari-
scher oder sonstiger Abhingigkeit, nach geistes-
geschichtlicher Ein- oder Zuordnung wird kein
Gewicht gegeben” (35), insgesamt gesehen da-
her ein recht fragwiirdiges Unternehmen, wenn
man etwa an die moderne Theodizeeproblematik
denkt oder der Bemerkung des Autors Gewicht
beimifit, er habe fiir diese Arbeitaus seiner pasto-
ralen Titigkeit in Siidamerika Bereicherung er-
fahren (9). Der erste Teilband bietet ,,theologi-
sche Horizonte des praktischen Vorsehungs-
glaubens” (im zweiten Teilband jedoch als ,,die
Geschichtstheologie P. K.s"" bezeichnet, Teil 2,
S. 9) dar, der zweite das ,,Leben aus dem prakti-
schen Vorsehungsglauben®.

Wiiren es nun theologisch gehaltvolle Aussagen,
die hier zusammengestellt wurden, so kénnte
man sich mit ihrer Sammlung noch befreunden.
Es ist dagegen mehr als theo%ogisch fragwiirdig,
was hier als Elemente der ,, Theologie” P. K. vor-
gestellt wird. Dazu kurz einige Beispiele zum
Nachweis. Der ,,praktische Vorsehungsglaube”
griindet sich ,,auf die Existenz eines Planes, den
Gott von Ewigkeit her entworfen hat und den er
in seiner Geschichtslenkung mit absoluter Si-
cherheit durchfiihrt, so da das von ihm vorher-
bestimmte Ziel genau erreicht wird” (37). ,,Und
dieser Plan wird haarscharf bis in alle Einzelhei-
ten durchgefiihrt (38)! Damit ist auch schon er-
faft, was nach P. K. ,,Geschichte’ ist: ,,ein von
Gott ausgehendes und wieder zu ihm zuriick-
kehrendes Geschehen” (37), das niherhin als
,Kreislauf der Liebe” (59) beschrieben wird:
,,Entsprechend dem theologischen Begriff des
Kreislaufs (!) liegt der Geschichte ein Exitus-Re-
ditus-Schema zugrunde” (59; vgl. 65; 67 u. 6.).
Nicht allein diese Hirte der schlichten Identifi-
zierung des Kreis-Schemas mit dem des Exitus-
Reditus wirkt befremdend, vielmehr heifit es
spiter, ,,im Begriff des Plans (komme) vor allem
die Linearitit, Kontinuitdt . . . der gottgelenkten
Geschichte zur Aussage” (169). Der Autor stellt
sich dann selbst die Frage, ob , Kreislauf der Lie-
be” nicht ein zyklisches (und also unchristliches)
Geschichtsmodell darstelle. Seine ,,Lésung” ist
sehr bezeichnend: ,,Freilich ist nicht zu leugnen,
daf er (P. K.) bei aller gebiithrenden Wertung der
Unableitbarkeit und Unwiederholbarkeit der
Geschichte gewisse analog wiederkehrende
Konstanten anerkennt und festhilt; denn ohne
sie ware die Geschichte der Irrationalitit und to-
talen Manipulierbarkeit preisgegeben [?](67).



Befremdend dann auch die Konzeption der,,Re-
gierungstitigkeit Gottes” (vgl. 45) und die Fol-
gerungen fiir den Sinn des Gebetes: ,,Es kann
nicht die Aufgabe des Gebetes sein, ... die
Pline Gottes iiber mein Leben in irgendeiner
Weise zu dndern . . . (sondern nur) ein unerbitt-
liches, ein absolutes Ja zu diesen Weltenplinen
zu sagen’’ (237). Gott und Teufel werden faktisch
als zwei gleich-michtige Geschichtsprinzipien
dargestellt: ,,Gott und Teufel als die beiden ge-
schichtstranszendierenden Wirkmiichte stehen
in ewigem (!) Gegensatz zueinander” (80), sie
sind die ,,Hauptkrifte, die sich im Weltgesche-
hen auswirken” (77). — Das Gedicht auf S. 88
(,,Nur kurze Zeit wird Dich der Grabstein dek-
ken, dann wirst Du siegreich Dich vom Tod er-
wecken”) hitte als biblische und theologische
Ungeheuerlichkeit mit Stillschweigen tibergan-
gen werden sollen; doch deckt es auf, um welche
,,Theologie es sich hier handelt. Nichts anderes
gilt filr Aussagen zu Maria, die ,,in heiliger, un-
zertrennlicher Zweieinheit (!) mit dem Welterls-
ser die Sendung erhalten hat, die Werke des Teu-
fels zu zerstoren” (91); ,,die Gebenedeite unter
den Weibern ist die Inkarnation von Natur und
Ubernatur’” (148). — Man kann fragen, ob es Sinn
gehabt hat, die irgendwann und irgendwie ge-
dufBerten ,,theologischen” Gedanken P. K. so
bloBzustellen. Leider ist es hier geschehen.

Wien Raphael Schulte

GEISSER HANS FRIEDRICH u. a. (Hg.), Weder
Ketzer noch Heiliger. Luthers Bedeutung fiir den
dkumenischen Dialog. (222.) Pustet, Regensburg
1982. DM 19,80.

Die Beitriige dieses Bandes gehen auf die wih-
rend der gemeinsamen Tagung der Evangeli-
schen Akademie Tutzing und der Katholischen
Akademie in Bayern im Juli 1981 gehaltenen Re-
ferate zuriick und basieren auf den derzeitigen
Erkenntnissen der Lutherforschung aus lutheri-
scher, katholischer und orthodoxer Sicht. Ger-
hard Heintze (ev.), Leitender Bischof der VELKD,
beschiftigt sich mit ,,Martin Luthers Erbe als
Auftrag an das heutige kumenische Gesprach”,
Hans Friedrich Geifler (ev.), Universitat Zirich,
behandelt ,,Martin Luthers Anteil am Mittelalter
und Neuzeit”, Erwin Iserloh (kath.), Universitit
Miinster, schreibt iiber ,, Luther und die Kirchen-
spaltung” und betont in einem meisterhaften
Beitrag, daB nicht das ,,Reformatorische”, d. h.
die Rechtfertigung aus dem Glauben und auch
nicht die daraus notwendig entspringende Kritik
Luthers an der Kirche kirchentrennend waren,
sondern seine Auffassung iiber Kirche, Papst-
tum, Konzil und priesterliches Amt, Positionen,
die Luther aufgrund der Auseinandersetzung
von 1518/19 einnahm. Gerhard Miiller (ev.), Uni-
versitit Erlangen, setzt sich mit dem , fremden
Luther” auseinander und stellt im Protestantis-
mus eine ,,Luthervergangenheit” fest, deren Ur-
sachen er betrachtet. In einem sehr engagierten
Beitrag geht Otto Hermann Pesch (kath.), Ev.-
Theol. Fachbereich der Universitit Hamburg, auf
den ,, Ketzerfiirsten’ und ,Vater im Glauben’*

ein und unterstreicht, da Martin Luther jahr-
hundertelang in der katholischen Kirche als Ket-
zerfiirst dargestellt wurde, daf8 aber seit Seba-
stian Merkle eine allmdhliche und stetige Wand-
lung zu einer sachgerechteren Beurteilung der
Person Luthers und seines Werkes vollzogen
wurde. Allerdings wisse nur eine ,,Oberschicht”
an okumenisch interessierten Christen von der
geschilderten Entwicklung. Die Beitrage ,,Die
Orthodoxie im Gespréch mit Martin Luther” und
,,Luther und die Okumene heute — Beitrag aus
katholischer Sicht” von Johannes Panagopoulos
(orth.), Athen, bzw. von Hans L. Martensen
(kath.), Bischof von Kopenhagen, beschliefen
den Band, der ohne Zweifel fiir alle am 6kumeni-
schen Dialog Interessierten einen aktuellen und
wertvollen Beitrag zum Luther-Jahr darstellt.

Brixen Josef Gelmi

ALBERT GURRES/KARL RAHNER, Das Bise.
Wege zu seiner Bewiltigung in Psychotherapie
und Christentum. (254.) Herder, Freiburg 1982.
Ppb. DM 29,80.

Das Buch zeugt von einer erfreulichen und selte-
nen Zusammenarbeit von Praktischer Theologie
und Humanwissenschaft auf hoher Ebene; nicht
nur zwischen dem fithrenden Theologen Rahner
und dem berithmten Psychotherapeuten Gorres,
sondern auch zwischen der wissenschaftlich
verarbeiteten Lebenserfahrung und der Glau-
bensiiberzeugungin jedem der beiden Verfasser.
Bei diesem heiklen Thema wire es moglich, aber
unsachlich gewesen, sich hinter der Ideologie ei-
ner ,voraussetzungslosen Wissenschaft” zu
verstecken. So nennt sich Gorres lieber selbst
,.einen blockenden Laien” (12); der Bekenntnis-
charakter bekommt dem Buch; auch jeder Nicht-
fachmann wird es mit Spannung lesen und dem

" Verlag hochstens grollen, daf8 K. Rahner seinen

Anteil auf 30 Seiten beschrinkt. Gorres erklirt
seine Zielsetzung: er mochte ,erstens fragen,
was Christentum und was Psychologie, insbe-
sondere Psychoanalyse, {iber das Bose lehren
und warum sie dagegen sind. Zweitens . . .
warum wir Boses tun und in welchem Sinn der
Mensch bise ist. Die dritte Frage ist, ob es einen
verniinftigen Sinn haben kann, eine Bewilti-
gung des Bosen in uns selbst fiir erstrebenswert
und fiir maéglich zu halten.” (11) Mit einer un-

- konventionellen, aber iiberzeugenden Offenheit

werden Probleme behandelt, die heute wieder
Aktualitit gewinnen wie: das Christentum als
,.psychologische Religion” (35ff., 179f.), ,,athei-
stische Moral” (68), Umgang mit Versuchungen
(101£f.); das Bose als Protest (48), als falsches
Ich-Ideal (43), als Irrtum oder ,,schlitzohrige
Denkabwehr” (70) und die tiefenpsychologi-
schen Begriindungen: die Wirklichkeit wird ab-
gelehnt (83) oder die bestehenden Grenzen nicht
angenommen (87), der ,,seelische Apparat ver-
folgt seine Hauptabsicht, den Lustgewinn”
(Freud) ohne Riicksicht auf die Rechte und Be-
diirfnisse anderer (92). Wertvoll sind auch die Er-
fahrungen aus der therapeutischen Begegnung
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mit dem Bosen, wie etwa ,,das Element der Rei-
nigung” (133) und das , Tunnelprinzip” (140:
,.Es wird wieder hell, wenn man mutig in die
tiefste Finsternis hineingeht”). Das heife Eisen
der ekklesiogenen Neurosen wird angepackt
(150) und sogar die Frage gewagt: ,,Macht das
Christentum bdse?” (152) Ohne Effekthascherei,
immer um die Grenzen wissend. So iiberzeugt
auch die tragende Grundaussage: das Gute ist
dem Menschen méglich, das Bése muf8 nicht
sein.

K. Rahner beschrinkt sich in seinem Beitrag auf
erginzende Reflexionen iiber ,,Schuld, Verge-
bung und Umkehr im christlichen Leben”. Er
weist zundchst auf Schwierigkeiten im heutigen
Schuldverstindnis hin (,,Schuld wird weger-
kldrt”, 203) und auf Wandlungen in der Lebens-
praxis und im christlichen BewuBtsein; aber allen
verbreiteten Unkenrufen zum Trotz billigt er
auch dem wachen Katholiken unserer Tage noch
einen Zugang zum Beichtverstindnis zu, u. zw.
einen neuen iiber die Erfahrung seiner ,,Grund-
siindigkeit”’; nicht mehr so sehr iiber seine aktu-
ellen Siindenfille (214 ff.). Der Mensch kann die
Hoffnungslosigkeit seiner Schuld annehmen,
sich bedingungslos Gott iibergeben und auf Ver-
gebung hoffen im Glauben an Gottes Liebe, die
starker ist (217 ff.). Ein wertvolles und tristliches
Buch, das der Seelsorger gelesen haben soll und
jedem Fragenden empfohlen werden kann.
Salzburg Gottfried Gries!

PASTORALTHEOLOGIE

BOEKHOLT PETER, Eucharistie — Geheimnis des
Lebens in der Gemeinde. Aktuelle Fragen der pasto-
ralen Praxis. (Biblioteca di Scienze Religiose 48).
(212.) Las, Roma 1982. Ppb. DM 29,50.

Eucharistie als Quelle und Héhepunkt des kirch-
lichen und gemeindlichen Lebens tritt heute an-
gesichts des Priestermangels wieder mehr in den
Vordergrund. Der Verfasser hat in vier grofen
Sektionen eine umfangreiche Behandlung der
heutigen Fragen vorgenommen. In der ersten
Sektion geht es um die Unterweisung der Gliu-
bigen {iber das Geheimnis der Eucharistie und
damit auch zum Aufbau einer christlichen Ge-
meinde. Er beruft sich dabei auf die Aussagen
der Liturgiekonstitution und den Auferungen
des Lehramtes in der postkonzelaren Periode.
Die zweite Sektion hat das Thema Priestertum
und Eucharistie. Ausgehend vom allgemeinen
Priestertum bespricht er die neue Ordnung der
kirchlichen Dienste, wobei er den Lektor und
den Akolythen dem allgemeinen Priestertum der
Laien zuweist und generell den Wert der pasto-
ralen Berufe hervorhebt. Ein eigenes Kapitel be-
schiftigt sich mit dem Recht und der Rolle des
Laien in der Kirche, wobei er sich grundsitzlich
auf die Aussagen des CIC beruft. Mit der Einfiih-
rung des neuen Kirchenrechtes muf hier eine
Korrektur vorgenommen werden. Im besonde-
ren betont er das Problem der priesterlosen Ge-
meinden, die einerseits als eine Chance fiir eine
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stirkere Heranziehung von Laienkriften als pa-
storale Berufe mit sich bringt, aber auch die gro8e
Gefahr einer Verwahrlosung weiter Landgebiete
mit sich bringen kann.

In der dritten Sektion behandelt er das heilige
Mefopfer. Der Gottesdienst gilt fiir ihn als Weg
zur Mitte, zu der besonders die sonntigliche
Versammlung der Gemeinde gehéort. Die pasto-
ralen Aspekte der Sonntagsfeier liegen vor allem
im Zeichen der Einheit und im Band der Liebe.
Gegeniiber dem starken Riickgang der Gottes-
dienstbesucher gilt es, neue Motivationen zu
finden. Ein Pochen auf die Sonntagspflicht allein
bringt wenig Erfolg. Unter dem Aspekt,,Die hei-
lige Kommunion als Quelle des Lebens” wird
ausfiihrlich die Feier der Erstkommunion mit der
Erdrterung iiber die Reihenfolge der Sakramente
von BuBe und Erstkommunion, die Interkom-
munion mit ihren Moglichkeiten und Grenzen
und die Kommunion fiir wiederverheiratete Ge-
schiedene behandelt.

In der vierten Sektion wird das Verhiltnis der
charismatischen und &kumenischen Bewegung
zur Eucharistie besprochen. Die vorliegende Ar-
beitist eine Fundgrube fiir jeden Praktiker im pa-
storalen Bereich, bringt sehr viele Anregungen,
darunter auch die Wiederverwendung laisierter
Priester, die Priesterweihe bewihrter Manner
und eine grofziigigere Vorbereitung fiir priester-
lose Sonntagsgottesdienste.

Graz Karl Gastgeber

LEMKE HELGA, Verkiindigung in der annehmen-
den Seelsorge. Religitse Ertgahrung durch Begeg-
nung. (180.) (Urban-Tb, T-Reihe, Bd. 654).
Kohlhammer, Stuttgart 1981. Ppb. DM 18,-.

Die Frage nach dem eigentlichen Inhalt der Seel-
sorge wird hier von H. Lemke erneut in diesem
Bande aufgegriffen und im Hinblick auf eine en-
gere Zusammenarbeit mit den Humanwissen-
schaften zu kldren versucht. In ihrem ersten Ka-
pitel beschiftigt sie sich mit dem Auftrag der
Verkiindigung heute und geht von der These
aus, daB zwischen Verkiindigung und
Glaubenserfahrung eine tiefe Beziehung beste-
hen soll. Voraussetzung fiir Glaubenserfahrung
sind die Selbsterfahrung und die religiése Erfah-
rung, die sich in einer radikalen Zuwendung und
einer Ubergabe an das Unendliche manifestiert.
Das Evangelium muB in diese Situation hinein-
gesprochen werden und bedarf einer emotiona-
len Verarbeitung.

Im zweiten Kapitel wird die Eigenart der anneh-
menden Seelsorge beschrieben. Durch die An-
nahme bekommt der Ratsuchende Mut zu sich
selbst und zur Selbsthilfe. Die heute hiufigen
Stérungen liegen in einer Ablehnung des Ichs,
der Selbstverneinung und der daraus entstehen-
den Minderwertigkeitsgefiihle. In einer gewis-
sen Selbstrechtfertigung versucht der Mensch
seine Position zu verbessern. Dieser fehlerhafte
Prozef kann nur durch das Erlebnis der An-
nahme unterbrochen werden, wodurch das Mi3-
trauen zu sich selbst und zu anderen iiberwun-
den wird und die Hingabe an den anderen und



der Glaube an Gott neue Geborgenheit und Si-
cherheit bewirken.

Im dritten Kapitel wird das Problem von Schuld-
bearbeitung aufgegriffen. Heute vollzieht sich
eine Verlagerung vom ethisch-moralischen zum
psychosozialen Anspruch der Schuld. Werden
religits-ethische Normen iibertreten, so entste-
hen Schuldgefiihle und Furcht vor dem Zorn
Gottes, die durch Schuldbekenntnis und Verge-
bung von Gott wieder aufgehoben werden. Wird
aber andererseits das psychosoziale Vollkom-
menheitsideal verletzt, so entstehen daraus
Angste und Minderwertigkeitsgefiihle, vor allem
auch Furcht vor dem Verlust von Zuwendung
und Anerkennung, die wiederum durch einen
KldrungsprozeB behoben werden kénnen. Eine
Seelsorge muf in diesem komplexen Geschehen
zwischen psychischen und religisen Erfahrun-
gen unterscheiden kénnen. Sie muf auch das
therapeutische Handeln miteinbeziehen. Kon-
kret heifit dies, zwischen Beratungsgesprich,
Beichtgesprich und Beichtvollzug zu unter-
scheiden. Lemke erldutert dies an Hand von 18
Protokollen von Beratungsgesprachen, die sie
sorgféltig analysiert und in einer allgemeinen Be-
trachtung fiir die seelsorgliche Tétigkeit auswer-
tet. Im vierten Kapitel wird die Umkehr als Folge
des Bekennens nidher behandelt. Die psychot-
herapeutische und die theologische Umkehr
werden niher beschrieben und der Neubeginn
durch Versthnung und radikale Liebe aufge-
zeigt. Die Lebensmoglichkeiten werden dadurch
wesentlich erweitert und die Christusbotschaft
in einer umfassenden Weise erlebt.

Im letzten Kapitel wird der neue Weg als Richt-
ziel fiir die seelsorgliche Gespriichsfithrung na-
her beschrieben. Es ist ein Weg in der Liebe, aus
dem Evangelium und aus der Gnade.

Das Buch kann allen Seelsorgern und allen Bera-
tern wirmstens empfohlen werden.

Graz Karl Gastgeber

SCHARFENBERG JOACHIM (Hg.), Freiheit und
Methode. Wege christlicher Einzelseelsorge. (Pa-
storalanthropologische Reihe ,,Sehen — Verste-
hen-Helfen”, Bd. 1). (153.) Herder, Wien / Van-
denhoeck & Ruprecht, Gottingen 1979. Kart.

Die Herausgeber und Autoren dieses Bandes
méchten die geschichtliche Entwicklung der Ein-
zelseelsorge aus einer neuen Perspektive sehen
und ein Verstindnis fiir die praktisch-theologi-
sche Theoriebildung wcken. Zum Abschlug sol-
len praktische Hilfen fiir die Praxis der Seelsorge
angeboten werden. Einen kurzen Riickblick iiber
das Methodenproblem in der katholischen Seel-
sorge ab dem Beginn der Pastoralwissenschaft
seit 1755 gibt K. Gastgeber. Er kann auf ein starkes
Interesse fiir die Pastoralpsychologie hinweisen,
im 17. Jh. genauso wie heute, wo es vor allem in
der klinischen Seelsorgsausbildung und in der
pastoralen Beratung zu respektablen Erfolgen
fithrt. Volker Lipple setzt den Beginn der evange-
lischen Einzelseelsorge mit Luther an, wo sich
ein Wandel von der traditionellen zur innenge-
leiteten Gesellschaft vollzog. Schleiermacher

méchte jeden Zwang aus der Seelsorge fernhal-
ten, denn , jeder Christ ist sein eigener Priester”.
Ausfiihrlich setzte sich Oskar Pfister mit S. Freud
auseinander und entwickelte selbstindig eine
Kurtherapie. Weiters werden noch die pasto-
ralpsychologischen Ansitze von E. Thurneysen
und Seward Hiltner besprochen.

Das zweite Kapitel bringt einige Ansitze zur
Theoriebildung der Seelsorgelehre. Eilert Herms
behandelt die Phantasie und Realitit in der seel-
sorglichen Beratung. In umfassender Weise sieht
Reiner Preul die Seelsorge als Bewiltigung von
Lebenssituationen.

Im dritten Kapitel werden einige humanwissen-
schaftlich-methodische Ansitze in theologischer
Sicht behandelt. Alwin Hammers fiihrt in die ge-
sprichspsychotherapeutisch orientierte Seel-
sorge ein und Klaus Winkler erklart an Hand von
Beispielen die tiefenpsychologisch orientierte
Seelsorge. Zum Abschluff werden aus den bishe-
rigen Ausfithrungen mogliche Konsequenzen
fiir Ausbildung und Praxis gezogen. Hilarion Pet-
zold geht zunichst von den Inhalten und Zielen
der Seelsorge aus, die in einem permanenten
Prozefl personaler Auseinandersetzungen ste-
hen. Diese Korrespondenz und der Konsens im
gemeinsam gesuchten Sinn machen das Huma-
num aus. Die Konzepte der Gestalttherapie wer-
den dargelegt und ein Ausbildungsweg, wie er
am Pastoralinstitut in Graz durchgefiihrt wird,
vorgestellt. Den Umgang mit Erfahrungen im
seelsorglichen Gespriach schildert Hermann
Stenger und betont dabei die natiirliche Reihen-
folge: Psychologische Selbsterfahrung, religitse
Daseinserfahrung und offenbarungsgebundene
Glaubenserfahrung.

Zusammenfassend kann festgehalten werden,
daB Seelsorge heute in den Humanwissenschaf-
ten wertvolle Hilfen und Anregungen finden, die
aber zuerst eingeiibt und erfahren werden miis-
sen, bevor sie erfolgreich verwendet werden
kénnen. Dazu will das Buch allen Seelsorgern
eine Hilfe bieten.

Graz Karl Gastgeber

SCHNEIDER GERT, Grundbediirfnisse und Ge-
nmeindebildung. Soziale Aspekte fiir eine mensch-
liche Kirche. (Reihe: Gesellschaft und Theolo-
gie/Praxis der Kirche 39). (240.) Griinewald Ver-
lag, Mainz, u. Kaiser, Miinchen 1982. Kart. DM
39,-.

Die Gemeindetheologie hat noch immer Hoch-
konjunktur. Sehr oft wird die Vokabel ,,Ge-
meinde’’ als Chiffre fiir Ortskirche tiberstrapa-
ziert; insbesondere in exegetischen Interpreta-
tionen biblischer Modelle meint man mit ,,Ge-
meinde” die ,,ideale Sozialform’ gefunden zu
haben (z. B.: Gerhard Lohfink, Kirchentraume,
Freiburg 1982). Zumeist fehlt es bei solchen In-
terpretamenten an Sachkenntnis {iber institutio-
nelle und gesellschaftliche Realititen. Anderseits
wird Gemeinde-Theologie kaum noch unter-
schieden von Gemeindeaktivititen (,,Gemein-
wesenarbeit”’) auf neuen territorialen oder kate-
gorialen Ebenen (neuen Stadtbezirken etc.).
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Auch auf dieser Ebene wire es fatal, die Kirche
und ihre Wirkmdglichkeit einfach aufs ,,Not-
wendige’ zu verkiirzen.

Die hier vorgelegte Dissertation trug zunichst
den Titel ,,Die Selbstorganisation religiéser Be-
diirfnisse im Prozef der Gemeindebildung”. Der
diese Arbeit betreuende Professor, Hermann
Steinkamp (Miinster), war selbst schon mit meh-
reren Arbeiten zu Strukturproblemen der Kirche
in die Diskussion getreten. Sein fachlicher Rat
garantiert fiir diese Arbeit ein sauberes methodi-
sches Vorgehen. Eine umfassende Abklirung
der ,,Diskussion um die Gemeinde” (21-79) ist
vonndten. Dann hebt die sozialwissenschaftliche
Erérterung iiber ,,Organisation und Selbst-
organisation” an. Die zwei folgenden Hauptteile
reflektieren die ,,menschlichen Bediirfnisse’ bei
der Gemeindebildung. Dabei geht es vorziiglich
um ,, Anerkennung”, , ,Gemeinschaft” und
,,Geborgenheit”. Wie ist Glaube mit Gemeind-
lichkeit bzw. Gemeindefshigkeit in Einklang zu
bringen? Jedenfalls wird noch immer gelten, was
Hermann Stenger einmal so formulierte: ,,Ge-
meindefihigkeit kann nicht als notwendiges Kri-
terium des Glaubens angefiihrt werden.” Die
vorliegende Arbeit scheut sich nicht, eine partei-
liche Position in der Auseinandersetzung um die
Kirche der Zukunft zu beziehen (vgl. Vorbemer-
kung, 9). Die von der politischen Theologie ven-
tilierte Frage nach dem Subjekt von Glaubensle-
ben und Theologie ist hier ein Stiick weit reflek-
tiert; zweifelsohne ist das Problem aber noch
immer nicht voll aufgedeckt, geschweige denn,
daB die Antwort an ein Ende gekommen wiire.
Salzburg Ferdinand Reisinger

KROEGER MATTHIAS, Themenzentrierte Seelsor-
ge. Dritte, durch zwei Praxiskapitel erweiterte
und mit einem Nachwort versehene Auflage.
(Urban-Taschenbiicher, T-Reihe, Band 605).
(275.) Kohlhammer, Stuttgart 1983. Kart.
DM 20,-.

Das Buch fithrt — durchaus kritisch — in zwei
heute bereits weitverbreitete und anerkannte
,,Methoden” der Arbeit mit Menschen ein: Die
Persontherapie (Klientzentrierte Gesprichsfiih-
rung) nach Carl R. Rogers und die Themenzen-
trierte Interaktion (TZI) nach Ruth Cohn. Dar-
iiber hinaus unternimmt es den (sehr anregen-
den) Versuch, eine ,,Kombination” beider fiir
,/Theologie und schulische Gruppenarbeit (Un-
tertitel) anzustreben.

Als es geschrieben wurde, bot es praktisch die
einzige deutschsprachige Darstellung des the-
menzentrierten Ansatzes, wenn man von weni-
gen Zeitschriftenartikeln absieht, und die viel-
leicht beste deutsche Einfithrung in Denken und
Handeln von Carl Rogers. Dies keineswegs nur
fiir Seelsorger und Theologen, fiir die es eigent-
lich konzipiert ist. Von unzweifelhaftem Vorteil
ist auch die Tatsache, da der Autor offensicht-
lich keiner ,,Schule verpflichtet ist, sondern von
grundsitzlichen theologischen und anthropolo-
gischen Uberlegungen her reflektiert und dane-
ben eine Menge von Psychologie und Psycho-
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therapie versteht. Dementsprechend hatte es
eine iiberaus positive Rezeption. Tatsichlich bie-
tet es auch heute noch nicht nur eine anschauli-
che und den Leser zum kritischen Mitvollzug ak-
tivierende Darstellung der beiden bedeutenden
Konzepte humanistischer Psychologie; es liefert
dariiber hinaus interessante und bedenkens-
werte Anregungen fiir die Pastoral in Theorie
und Praxis (in den beiden Kapiteln ,, Theologie
und Psychotherapie” sowie ,, Theologische Fol-
gen der Themenzentrierten Interaktionellen Me-
thode”).

Problematisch bleibt ein zehn Jahre altes Buch,
das in seiner Substanz unverindert geblieben
und nur mit zusitzlichem Vor- und Nachwort
sowie zwei Praxisberichten versehen ist, aller-
dings. Gerade in einem Feld mit einer so raschen
Entwicklung, wie es die humanistische Psycho-
logie samt ihrer Anwendung in der Seelsorge
nun einmal ist, gibt es nicht nur zu ergidnzen und
nachzutragen, sondern vieles von anderen Per-
spektiven aus deutlicher oder neu zu sehen. So
hat Kroeger zwar bereits zu einem Zeitpunkt, wo
Rogers’ Ansatz noch weitgehend als Ge-
sprachspsychotherapie mifverstanden wurde,
die Bedeutung der Beziehung zwischen dem
Seelsorger/Berater und seinem Partner erkannt,
fithrt jedoch z. B. die ,.erlebnistherapeutische
Akzentuierung” (S. 260) eben nur als Nachtrag
an - Carl Rogers (mit dem Kroeger insgesamt et-
was weniger vertraut zu sein scheint als mit Ruth
Cohn) wiirde hier wohl kaum blof von Akzentu-
ierung, vielmehr von grundsitzlichem Einstel-
lungswandel reden.

Bei aller Einschrankung bleibt jedoch Kroegers
Darstellung - insbesondere fiir den, der sich
erstmals mit dieser Materie vertraut machen
mdochte, wie fiir den, der eine Hilfe bei der Refle-
xion iiber seine praktischen Erfahrungen im Um-
gang mit Menschen (in Einzelgesprichen,
Gruppen, in der Schule usw.) sucht - eines der
besten deutschsprachigen Biicher auf diesem
Gebiet, nicht zuletzt, weil es offensichtlich von
jemandem geschrieben ist, der zu leben ver-
sucht, wovon er schreibt.

Wien Peter F. Schmid

HORSTMANN JOHANNES (Hg.), Und wer ist
mein Nichster? Reflexionen iiber Nichsten-, Bru-
der- und Feindesliebe. (Dokumentationen 5,
Verbffentlichungen der Kath. Akademie
Schwerte). Kath. Akademie Schwerte, 1982.
Brosch.

Die Pastoraltagung der Kath. Akademie in
Schwerte hatte im Oktober 1980 zum Thema:
,.Mein Néchster, mein Bruder, mein Feind — Wer
sind sie? Wie begegne ich ihnen?” Die bei diesem
AnlaB gehaltenen Referate wurden vervielfiltigt
und sind damit einem gréferen Leserkreis ver-
figbar. Die verschiedenen Beitrige befassen sich
mit dem Thema aus der Sicht des AT (Ruppert
Lothar), des NT (Sand Alexander), der Dogmatik
(Hodl Ludwig) — diese Ausfiihrungen gehen vor
allem vom ordo caritatis des hl. Thomas v. A.
aus —, der Moraltheologie (Rotter Hans) und der



Soziologie (Pankoke Eckhart). Dieser letzte Bei-
trag befaBt sich mit dem Problem der helfenden
Beziehung in einer verdnderten Gesellschaft.
Die Thematik ist nicht neu, da ja Nachstenliebe
Christen theoretisch und praktisch immer aufge-
geben ist. Dennoch ist man fiir die Verdffentli-
chung dankbar. Einmal sind die verschiedenen
Beitrdge solide gearbeitet; neben bereits bekann-
ten bieten sie neue Einsichten, Unterscheidun-
gen und Kldrungen, die nicht immer selbstver-
stindlich sind. Es wird deutlich, daf die Kom-
plexitit des gesellschaftlichen Zusammenlebens
auch auf den Umgang mit dem Nichsten abfdrbt
und die Nichstenliebe komplizierter macht, als
man dies oft wahrhaben will. Hier sei vor allem
auf den soziologischen Beitrag verwiesen, der
sich allerdings dann noch einmal durch eine et-
was komplizierte Diktion auszeichnet. Dariiber
hinaus bringt auch die Zusammenschau aus ver-
schiedenen Fachbereichen Gewinn. Schon die
verschiedenen Methoden, mit denen an das
Thema herangegangen wird, kénnen dazu bei-
tragen, daB Einseitigkeiten vermieden werden
und die Realitit besser im Auge behalten werden
kann.

Linz Josef Janda

SIEVERNICH MICHAEL/SEIF KLAUS PHILIPP
(Hg.), Schuld und Umkehr in den Weltreligionen.
(140.) Griinewald, Mainz 1983. Kart. DM 22,80.

Wer sich in den vom 2. Vatikanischen Konzil ge-
wiinschten ,,Dialog der Religionen” einbringen
mdochte, der tut gut, dies an Themen zu konkreti-
sieren, die den verschiedenen Religionen ge-
meinsam oder doch dhnlich sind. Das Thema
,,Schuld und Umkehr” ist eine solche geeignete
Plattform: Gemeinsamkeiten und Unterschiede,
Herausforderungen von Geschichte, Gegenwart
und Zukunft kénnen an ihm abgelesen werden.
Der Sammelband vereint die Referate einer Vor-
tragsreihe der Rabanus-Maurus-Akademie in
Mainz aus dem Winter 1981/82. Die Referenten
sind kompetente Fachleute der Religionswissen-
schaft; besonders hervorzuheben ist, dal auch
Angehorige der betreffenden Religionen selbst
zu Wort kommen und damit nicht nur iiber ,,die
anderen” geredet wird (wenn es auch darin her-
vorragende Kenner gibt!).

Schon die Ausfithrungen von P. Lapide iiber
Schuld und Umkehr im Judentum sind hochst
bedenkenswert; sind wir es doch gewohnt, sol-
che Fragen aus der Perspektive der Theologie des
AT zu beantworten. Der Referent macht die rab-
binische Tradition, z. T. in sich abhebender und
distanzierender Interpretation deutlich, Gedan-
kengut der Talmud- und Midrasch-Literatur
hellt die Anthropologie und Theologie des jiidi-
schen Verstindnisses auf. Umkehr als ,,Riick-
kehr zum urspriinglichen Gott- und Menschen-
verhiltnis” — das ist der Angelpunkt.

A. Th. Khoury legt das Verstindnis des Islams dar
— angesichts einer ,,gottleeren Gesellschaft”. So
wird Schuld und Umkehr im Kontext der Gottes-
frage gesehen: ,,Sie sind eng mit Unglauben und
Glauben, Ungehorsam und Gehorsam verbun-
den” (62). Aufschlufireich sind v. a. der theolo-

giegeschichtliche InterpretationsprozeR der
freien Willensentscheidung des Menschen sowie
die verschiedenen Kategorien von Gut und Bos
im Handeln des Menschen, einschliellich der
konkreten Problembenennungen.

H. Erlinghagen erschlieft in sehr aktueller Weise
das Verstindnis im Buddhismus: Schuld und
Seelenwanderung, als iiberindividuelles Phi-
nomen, Solidarisierung mit dem Schuldigen. In-
formativ fiir die vergleichende Religionswissen-
schaft ist der Hinweis auf buddhistische Beicht-
feiern und den Weg des Zen als Riickkehr in sich
selbst. R. Hummel fiithrt in das Thema ,,Schuld
und Umkehr im Hinduismus” ein: Schuld als
Abweichen von der sozialen und rituellen Norm
im Sinne von Unwissenheit und Begehren. Da-
hinter wird eine ganz anders geartete Stellung
dieser Religion zur Geschichte, v. a. zur ge-
schichtlichen Zukunft sichtbar: Umkehr als Tor
in die eine Zukunft bzw. zum Gottesreich als As-
kese und Bewuftseinsverinderung im Yoga und
im Sannya als Befreiung von gesellschaftlichen
Normen und Zwingen. Schlieflich kommen
auch die ,, Afrikanischen Naturreligionen’ durch
]. Sempebwa in den Blick: besonders mit ihrer Un-
terscheidung zwischen Schuld und Scham sowie
der deutlichen sozialen Komponente der Phi-
nomene Schuld/Scham und Umkehr als Verssh-
nung — ein echt theologischer Beitrag zum Ge-
spriach der Weltreligionen.

Es ist das Verdienst von K. Sievernich und K. Ph.
Seif, diesen verschiedenen Beitrdgen einen the-
matischen Durchblick vorangestellt zu haben,
der synoptisch-systematische Gemeinsamkeiten
und Differenzen, Problemstellen und Hoffnun-
gen des Dialogs an diesen beiden Themen ver-
deutlicht. Sievernich gibt zudem eine prizise
Konzentration der ,,christlichen Auffassung von
Schuld und Umkehr, bei der das Thema Ver-
s6hnung noch stirkere Beachtung verdient hit-
te, die aber v. a. eine Briicke schldgt zur aktuellen
Friedensarbeit und zur Erneuerung von Kirche
und Gemeinde.
Regensburg

SCHWAIGER THOMAS, Das wvergebende Ge-
spriich. Grundlagen und Praxis des Beichtge-
sprdchs. (80.) Don Bosco, Miinchen 1981. Kart.
DM 9,80.

Der in der Jugendseelsorge titige Verfasser will
eine Hilfestellung bieten, an die Not wendende
Kraft des Buflsakramentes heranzufiihren.

Der erste Teil reit anthropologisch das Wesen
des vergebenden Gesprichs vom Denken Martin
Bubers her an. Theologische Ausfithrungen gel-
ten der Sicht der Siinde als Verweigerung von
Begegnung, dem Verhalten Jesu dem einzelnen
gegeniiber und der signifikanten Andersartigkeit
Jesu, der dem Leben des Siinders ein neues Maf3
gibt.

Es kann nicht Aufgabe einer solchen Schrift sein,
das Phianomen der Schuld in verschiedenen Va-
rianten zu erhellen und aufzuarbeiten (z. B. neu-
rotische Form von Schuld, Verdringung, Un-
schuldswahn, soziale, geschichtliche, gesell-
schaftliche und kirchliche Dimension, Fragen der

Konrad Baumgartner
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Vermittlung von Fundamentaloption, Lebens-
entscheidung und konkreter Tat im Hinblick auf
Schuld . . .).

Der zweite Teil will Bedingungen, Moglichkeiten
und Gestalt des Bufisakramentes behandeln.
Hinweise gelten der Berithrung, der Bedeutung
des Wortes, dem Schmerz im BufBivollzug, dem
Erbarmen, der Lossprechung und der Dimen-
sion der Feier. Anregungen zur Gewissenserfor-
schung fiir verschiedene Altersstufen, psycholo-
gische Hinweise auf die Situation des Beichten-
den und die Aufgabe des Priesters, Bemerkun-
gen zum Ort der Beichte sowie Erwdgungen zum
Beichtgesprich ergédnzen das Biichlein. Es will
ein praxisorientierter Ratgeber fiir alle sein, die
nach einem neuen und lebendigen Stil der per-
sonlichen Beichte suchen.

St. Georgen/Gusen Manfred Scheuer

GASTAGER HEIMO, Hilfe in Krisen. Wege und
Chancen einer personalen Krisenintervention.
(138.) Vandenhoeck & Ruprecht, Gottin-
gen/Herder, Wien 1982. Ppb. S 155,~/DM 22,-.

Fiir eine groe Zahl von Menschen ist der Seel-
sorger eine bevorzugte Vertrauensperson, wenn
siein eine Krise geraten. Sie vertrauen, da8 er auf
ihre Not eingehen wird und verschwiegen ist.
Sie wagen es, ihm ihre Wunden zu zeigen. Der
heute meist chronisch iiberlastete Seelsorger
wird dadurch nicht selten in eine Lage versetzt,
in der er sich tiberfordert fiihlt. Die Lektiire des
vorliegenden Buches kann eine wertvolle Hilfe
sein, eigene und fremde Krisen besser zu verste-
hen und besser mit ihnen umgehen zu lernen,
vor allem, wenn man Krisen, mit denen man
selbst konfrontiert wurde, bei der Lektiire mit
bedenkt.

Die einzelnen Beitrdge durchleuchten Krisenmu-
ster, ihre Entstehung, ihren Verlauf, Techniken
der Krisenintervention. Sie gehen aber auch,
und das ist wohl besonders wichtig, ein auf die
Situation des Helfers und seine Schwierigkeiten
und die typischen Fallen, in die er hineingezogen
werden kann. Ein eigener Beitrag behandelt die
Trauerproblematik, mit der der Seelsorger so
héufig konfrontiert wird. Die Beitrdge sind von
Fachleuten professioneller Kriseninterventionen
verfalt. Das gibt aufler der sachkundigen Infor-
mation auch einen Einblick in die bestehenden
Einrichtungen der Krisenintervention und ihre
Arbeitsweise und erleichtern es dem Seelsorger
dadurch, sie eventuell in Anspruch zu nehmen
bzw. mitihnen zusammenzuarbeiten, aber auch,
die eigenen Moglichkeiten und Chancen der
nicht institutionalisierten Krisenhilfe in der Seel-
sorge deutlicher zu sehen. Zuletzt werden Mog-
lichkeiten aufgezeigt, sich fachlich fiir diesen
wichtigen Seelsorgebereich besser zu qualifizie-
ren.

Die bewihrte pastoralanthropologische Reihe
,,Sehen — Verstehen — Helfen” der Verlage Her-
der/Vandenhoeck & Ruprecht wurde durch die-
sen 6. Band um einen dankenswerten Beitrag zu
aktueller Seelsorgsproblematik und -moglichkeit
bereichert.

Linz Wilma Immler
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KLEINDIENST EUGEN, Partnerschaft als Prinzip
der Ehepastoral. Zur Fundierung eines Leitbildes
fiir das kirchliche Handeln in kritischer Ausein-
andersetzung mit emanzipatorischen Partner-
schaftskonzepten. (265.) Seelsorge Verlag Ech-
ter, Wiirzburg 1982. Broschur. DM 28,-.

Die leicht gekiirzte Dissertation leistet einen
wichtigen Dienst fiir die Ehe- und Familienpa-
storal, namlich den heute allgemein gebrduchli-
chen Begriff der Partnerschaft in seiner Entste-
hung und verschiedenartigen Bedeutung griind-
lich zu untersuchen. Dabei stehen die etymologi-
schen Fragen (leider durchgehend Ethymologie
mit th geschrieben) nurin den Vorbemerkungen.
Kleindienst findet drei Interpretationstypen, die
heute noch wirksam sind: das liberal-emanzipa-
torische, das sozialistisch-marxistische und das
konservative Emanzipationsmodell. Es tritt dann
fiir die Fundierung eines eigenen christlichen
Verstindnisses der Partnerschaft ein. Der Ansatz
dazu liegt in der Betonung personaler Aspekte.
Das christliche Verstindnis von Partnerschaft
wird wesentlich geprigt von den Inhalten des
Bundes Christi mit der Kirche. Auf dieser
Grundlage fiihrt Kleindienst die personalen Ge-
sichtspunkte mit den institutionellen Elementen
zusammen, Es istihm durchgehend wichtig, den
Wert der Institution zu betonen. Aus der Sakra-
mentalitdt der Ehe leitet die Arbeit auch das Prin-
zip der Partnerschaft als ein Prinzip der Ehepa-
storal ab. Wichtigste Konsequenz aus den Unter-
suchungen ist die Forderung an die Ehepastoral,
eine Wiederbelebung der Verlébniszeit zu erwi-
gen. Bei den sogenannten Probeehen sei das Mo-
tiv der Einiibung festzustellen, welches den Be-
strebungen einer Hinfithrung zur christlichen
Ehe dienstbar gemacht werden kénne. Die Phase
des Kennenlernens der Partner belaufe sich oh-
nehin auf durchschnittlich 17 Monate. In diesem
Zusammenhang wird auch auf Angebote des
neuen Benedictionale hingewiesen (231). Wenn
es im Sinne einer Vertiefung der Problematik
heifit: ,,Nicht der Abbau von Unterordnung und
die neue Gleichrangigkeit der Geschlechter sind
das eigentliche Kernproblem’ (245), so ist dieser
Aussage im Zusammenhang zuzustimmen, so
ein Satz kann aber auch Mifiverstindnisse auslo-
sen. Die Ausfilhrungen der wertvollen Studie
sind durchaus geeignet, der Ehepastoral Impulse
zu geben, daf3 noch bestehende Unterordnungen
tatsdchlich abgebaut und die christlich fundierte
Gleichrangigkeit der Geschlechter wirksamer
angestrebt wird.

Linz Bernhard Liss

SCHULZ EHRENFRIED, Neue Wege in der Ehe-
vorbereitung. Ein umfassendes Konzept der Pa-
storal zur Befdhigung von jungen Menschen fiir
ein Ehe- und Familienleben aus dem Glauben.
(Reihe: Pastorale Handreichungen). (120.) Seel-
sorge Verlag Echter, Wiirzburg 1983. Broschur.
DM 24,-.

Im Einleitungskapitel stellt Schulz einige Tatsa-
chen der heutigen Situation kurz und verstind-
lich dar, um anschliefend die Leitervorstellun-



gen der Wiirzburger Synode fiir eine umfas-
sende Ehevorbereitung zu erldutern. Dann wird
es praktisch. Sepp Six schreibt {iber die entfernte
Ehevorbereitung, im Buch ,, Allgemeine Ehevor-
bereitung” genannt. Es geht um den Bereich
kirchlicher Erwachsenenbildung, der theoretisch
,,das gesamte Leben . . . als Phase der Ehevor-
bereitung” (25) begreift, praktisch bei Jugendli-
chen ansetzt und ihnen zur Eintibung jener we-
sentlichen Verhaltensweisen helfen will, die fiir
eine verniinftige Partnerwahl und spitere Ehe
notig sind. Derartige Aktivititen miissen bei der
kirchlichen Jugendarbeit ansetzen. In diesem
Kapitel wird iiber durchgefiihrte Veranstaltun-
gen berichtet und es werden auch praktische Ma-
terialien, besonders von Peter Neysters, abge-
druckt. Den Hauptteil des Buches nehmen die
Ausfithrungen von Schulz {ber unmittelbare
Ehevorbereitung und Durchfithrung der Trau-
ung ein. Dem Pfarrseelsorger kénnen die Aus-
fithrungen tiber das Gesprich mit den Brautleu-
ten wertvolle Hinweise bieten. Sehr praktisch
sind die Hinweise darauf, wie mit den Brautleu-
ten zusammen die Durchfithrung der Hochzeit
geplant werden kann. Ausfiihrlich setzt sich Vf.
mit den verschiedenen Typen von Veranstaltun-
gen zur Ehevorbereitung auseinander. Bei der
Frage der Verpflichtung referierte er auch die Er-
fahrung vieler Referenten: ,,Eine mangelnde
Motivierung weniger Teilnehmer gentigt bereits,
um den Erfolg der Veranstaltung zu beeintrich-
tigen‘’ (34). Eine L6sung des Problems hat er aber
auch nicht anzubieten. Brauchbar sind auch die
Ausfiihrungen im Schlufkapitel iiber die Ehe-
vorbereitung konfessionsverschiedener Partner.
Die Lektiire des Buches ist allen, die in der kirch-
lichen Ehevorbereitung engagiert sind, zu emp-
fehlen. Auch Profis werden dabei die eine oder
andere neue Anregung finden.
Linz Bernhard Liss
SCHMID M./KIRCHSCHLAGER W. (Hg.),
Nochmals glauben lernen. Sinn und Chancen des
Alters. (172.) Tyrolia, Innsbruck 1982. Geb.
S 140.-/DM 19,80.

Die Bevolkerungspyramide Osterreichs wie auch
zahlreicher européischer Staaten weist einen be-
sorgniserregenden Uberhang auf. Sie zeigt deut-
lich, daB die Sorge um die alten Menschen eine
dringliche Aufgabe ist. Dies umso mehr, als der-
zeit auch die wirtschaftliche Basis fiir die Alters-
vorsorge kleiner geworden ist. Leider haben in
den vergangenen Jahrzehnten des Wohlstandes
nicht wenige ihre weitere Lebenserwartung zu
sehr in einer materiellen Absicherung fiir die
Tage des Alters gesehen und auf irdische Zu-
kunftschancen eingeschriankt. Heute sehen sich
viele um diese Hoffnungen betrogen, ihr weite-
rer Lebensinhalt wird zunehmend sinnlos. Aber
auch gliubige Menschen verstehen den viel-
schichtigen Wandel im Glaubensverstindnis
und in Formen des kirchlichen Lebens oft nur
schwer, vieles Selbstverstindliche wird fiir sie
fraglich. Ein Arbeitskreis der ,,Wiener theologi-
schen Kurse” hat sich daher durch lingere Zeit
mit den Problemen alter Menschen intensiver

beschiiftigt und in vielseitiger Weise versucht,
Antworten und Hilfen zu geben. So vermag die-
ser Sammelband jenen, die mit der Altersfiir-
sorge und Altersseelsorge betraut sind, aber
auch geistig regen ilteren Menschen wertvolle
Anregungen und Hilfen u. a. aus medizinischer,
psychotherapeutischer, soziologischer und na-
tiirlich auch theologischer Sicht zu geben.
Etwas zu wenig scheint auf ein Problem einge-
gangen zu sein, das schon vor etlichen Jahrzehn-
ten der Pidagoge A. Flitner aufgezeigt hat, daB
ndmlich durch die ,, Ausgliederung” aus den na-
turgewachsenen Gemeinschaftsformen viele
Spannungen und Schwierigkeiten entstehen. In
dieser Hinsicht scheint auch in einer sehr diffe-
renzierten Form der Gruppenseelsorge manches
bedenkenswert.

Linz Josef Hormandinger

LAUER WERNER, Sterben und Tod. Eine Orien-
tierungshilfe. (288.) J. Pfeiffer, Miinchen 1983.
Ppb. DM 42,-.

,.Eine Perspektive, die Wissenschaft, Ethik und
Weltanschauung integriert, (ist) besonders ge-
eignet, ein existentiell so bedeutsames Thema
wie Sterben und Tod anzugehen” (9). Werner
Lauer, Theologe und Diplompsychologe in
Miinchen, nennt diese seine Perspektive moral-
psychologisch. ,,Psychologisch” meint dabei
den wissenschaftlichen Pol, die methodisch ge-
ordneten Daten mit Kontrolle der Fehlerquellen
(vgl. 5. 13/14), ,,moral-" aber die christl. Ethik
als den anderen Pol, die neue Qualitit des
menschlichen Verhaltens, sobald dieser den
Glauben wagt. Im stindigen Wissen um diese
beiden, unvermischbaren Elemente bietet Vf.
eine ,,Orientierungshilfe” zum Grenzproblem
des Todes. Nach ,,Schuld, das komplexe Phi-
nomen” (Kevelaer, 1972) und ,,Humor als
Ethos” (Bern, 1974) ist dies nun das dritte, gré-
Bere Werk des Verfassers. In den ,,Gedanken
iiber die Erfahrbarkeit des Todes” ist besonders
die Unterscheidung hilfreich, daf der Tod im
strengen Sinn dem Menschen immer als Ge-
heimnis entzogen bleibt; die Wissenschaft ver-
mag nur darzustellen, was in Hinsicht auf den
Tod empfunden, vorgestellt und gedacht wird.
Vor allem die seelischen Vorgdnge in bezug auf
den Tod werden in vielen Daten und Fakten vor-
gefithrt, um mit diesem Wissen dem unaus-
weichlichen Schicksal humaner entgegentreten
zu kénnen. An die einzelnen Kapitel schliefen
sich immer wieder ethische Konsequenzen an.
In der Todesangst wird sehr klar zwischen realer
und neurotischer unterschieden. Als ,,psycholo-
gisches Konstrukt eines Todestriebs” zeigt Vf.
die Position Freuds und die Kainstendenz nach
der Schicksalsanalyse L. Szondi auf. Im 4. Kap.
wird dargelegt, daff die psychische Integration
des Menschen die beste Voraussetzung ist, dem
Tod menschenwiirdig zu begegnen — in Abwehr
von Angst und Annahme des Schicksals. Und da
ist es wiederum Szondi, diesem noch immer un-
bekannten ungarischen Tiefenpsychologen, der
heute in Ziirich lebt und in seiner Schicksalsana-
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lyse eine umfassende tiefenpsychologische
Theorie entwickelt hat, der in den Ich-Funktio-
nen die psychischen Bauelemente liefert, mit de-
nen Vf. den Begriff , Integration” erldutert. In
den ,,Todeseinstellungen im Spiegel der Ge-
schichte’” wird vor allem dem Erwachen der In-
dividualitit im 16. Jh. Bedeutung zuerkannt,
womit der stark einsetzende Griberkult einsich-
tig wird. Ein eigenes kurzes Kap. erwdhnt sehr
positiv die 5 Phasen im Verhalten von Sterben-
den (Nichtwahrhabenwollen, Zorn, Verhan-
deln, Depression, Zustimmung), die Kiibler-
Ross formuliert hat.

Das letzte Kap. artikuliert die 2. Ebene: die Welt,
die sich auftut in der Entscheidung, im Wagnis,
im Glauben. Hier ist es ein besonderes Anliegen
Lauers, die marxistisch-materialistische Position
als pseudoreligids, Verzicht auf Individualitit
und tragisch zu entlarven. Sie vermag vor dem
kritischen Verstand nicht zu halten, was sie vor-
gibt. Fiir sehr gelungen und in seiner Prignanz
hervorragend halte ich die Darstellung der
christlichen Antwort. Sie wirkt im ganzen Duk-
tus des Buches als erlosender Schlufpunkt.

Ein Wort zur Atmosphére zwischen den Zeilen:
Psychologisches Wissen wird hier sehr fruchtbar
und anschaulich in konkrete Fragen eingebaut;
man spiirt die Hilfe der Humanwissenschaften.
Unaufdringlich und behutsam nimmt Vf. auch
oft personlich Stellung und gibt Hinweise fiir
sittliches Verhalten. In allem ist ein warmer reali-
stischer Ton zu vernehmen.

Linz Otmar Stiitz

BARENZ REINHOLD, Die Trauernden tristen.
Fiir eine zeitgemifRe Trauerpastoral. (78.) Kosel,
Miinchen 1983.

Es gibt heute viel Literatur tiber Krankheit, Ster-
ben, Tod, Trauer und die Trauernden. Dies ist
ein Beweis dafiir, daff die Pastoral in diesem Be-
reich bisher schwach war. Das hat man auch in
der Dogmatik gespiirt. Die Eschatologie wurde
oft stiefmiitterlich behandelt, was sich sofort auf
die Pastoral ausgewirkt hat. Es ist nun Sache der
Pastoral, die christliche Einstellung dem Tod ge-
geniiber zu entwickeln und zu begriinden. Ja, je-
der Christ miiSte den anderen, die manchmal
ratlos vor diesem Problem stehen, helfen kin-
nen. Wenn man die Literatur iiber dieses Thema
betrachtet, so war da eine Liicke zu sehen: Es
fehlten Ansiitze fiir ein seelsorgliches Gesprich
mit Trauernden. Ich habe diese Liicke personlich
zu spiiren bekommen, als ich als Pastoraltheo-
loge jungen Studenten dariiber etwas sagen
muflte. Man hat sie darauf hingewiesen, daf
man im Gesprich mit Hinterbliebenen und
Trauernden, die ein Begribnis und Requiem-
messe bestellen, viel Takt und Mitgefiihl zeigen
mufl, da das Verletzen dieser Gefiihlssituation,
in der sie sich befinden, manche fiir lange Zeit,
wenn nicht fiirimmer, von der Kirche fernhalten
kann. Man fiihlt jedoch, daB ein solcher Hinweis
zuwenig war. Diese Liicke fiillt das Buch von
Reinhold Birenz ,,Die Trauernden trésten’ aus.
Der Autor teilt sein Buch in 5 Kapitel ein. Im er-
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sten schildert B. in verschiedenen Gesprdchen
die Erfahrungen der Menschen, die selbst in
Trauer waren, oder wie im Falle eines Pfarrers
iiber die mangelhafte Ausbildung zukiinftiger
Priester berichten. Dieses Kapitel ist zugleich die
beste Einfithrung in die Problematik des Buches,
das uns dann im 2. Kap. die anthropologischen
und biblischen Grundsitze fiir ein seelsorgliches
Verhalten den Trauernden gegeniiber zeigt. Tritt
der Seelsorger in der Person Jesu auf oder nicht?
Ist er sich dessen bewuft, dal Gott den heutigen
Menschen durch andere Mitmenschen und in er-
ster Linie durch den Priester begegnet. Eine sol-
che Haltung fordert oft Mut. Das dritte Kapitel
befait sich schon eingehender mit Trauer, die B.
als eine Identitdtskrise bezeichnet. In dieser Krise
gibt es verschiedene Phasen: Schock, kontrol-
lierbare, regressive und adaptative Phase. Das
seelsorgliche Gesprach muf sich nun diesen
Phasen anpassen. Der Seelsorger muf sich wei-
ter auch dessen bewufit werden, wen die Trau-
ernden in ihm selbst sehen und was sie von ihm
erwarten. Im 4. Kap. wird weiters psychologi-
sches Grundwissen vermittelt. B. spricht von der
Notwendigkeit, ,,dem anderen Raum zu geben”.
Das geschieht durch Reden, durch Schweigen
oder durch die Sprache der Augen. Man mug die
,,Signale” der Trauernden einfangen und richtig
deuten. Interessant ist der 5. Teil des Buches, wo
der Autor auf Jesus hinweist, der auf dem Weg
nach Emmaus zwei Trauernden begegnet, die
einen sehr nahen Menschen und Propheten, auf
den sie grofle Hoffnung setzten, verloren haben.
Dieses Ereignis wird fiir immer und fiir alle Seel-
sorger ein hervorragendes Beispiel eines Gesprii-
ches mit Trauernden sein.

Dieses Buch hat nur 78 Seiten, aber sie geniigen,
um durch einen neuen Blick in diese Trauerpa-
storal neue Kenntnisse zu erwerben und anders
als bisher zu handeln. Darum sollte dieses Buch
in die Hinde der Pastoraltheologen und Theolo-
giestudenten, der Seelsorger und Seelsorgshel-
fer, der Arzte und Krankenpfleger gelangen.
Noch eines mufl man hinzufiigen: das Buch ist
eine entschiedene Antwort an alle, die sich heute
nur mit der Seelsorge an aktiven Christen befrie-
digen mochten. Eine Seelsorge, die einem
schwachen oder in personlicher Not befindlichen
Menschen ausweichen wollte, hat nichts mit
Christus zu tun.

Lublin/Polen Romuald Rak

JORNS KLAUS PETER, Nicht leben und nicht ster-
ben kinnen. Suizidgefihrdung — Suche nach dem
Leben. (Pastoralanthropologische Reihe ,,Sehen
— Verstehen — Helfen”, Bd. 2). (156.) Herder,
Wien / Vandenhoeck & Ruprecht, Géttingen
1979. Kart.

Mit Befriedigung kann festgestellt werden, da@
sich seit dem letzten Jahrzehnt eine groe Zahl
von Publikationen mit dem Thema Selbstmord,
vor allem mit der Abschitzbarkeit, Verhiitung
und Therapie der Selbstmordgefidhrdung (Suizi-
dalitit) beschiftigen. Eine der griindlichsten und
umfassendsten Darstellungen ist sicher die Ar-



beit von Jorns. Er sieht in der Suizidproblematik
eine manifest werdende Todesproblematik, die
zu den allgemeinen anthropologischen Grund-
fragen des Menschseins gehért. Sie ist der Kon-
trapunkt zu der Frage nach dem Sinn des Le-
bens, worauf schon V. Frankl in seiner
Nootherapie hingewiesen hat. Da wir in den
europdischen Landern meist schon mehr Suizid-
tote als Verkehrstote haben, in der BRD zwischen
12.000 bis 15.000 jahrlich, wozu noch die zehn-
fache Zahl an Selbstmordversuchen zuzurech-
nen ist, ergibt sich die dringende Notwendigkeit
einer intensiveren Befassung mit diesem Pro-
blem von soziologischer, psychotherapeutischer
und pastoraler Kompetenz her.

Jorns setzt die Behandlung der Suizidalitit im
Rahmen der biblisch-theologischen Anthropolo-
gie an und steigt dann in das Gespriich zwischen
theologischer Anthropologie und Humanwis-
senschaften ein. Verschiedene Suizidtheorien,
wie die psychoanalytische von Freud, Ringel und
Ammon und die psychiatrischen Diagnosen
werden kurz und klar besprochen, um dann aus-
fithrlicher iiber die soziologischen Kommunika-
tionsstorungen als Ursache der Selbstmordge-
fahrdung berichten zu kénnen. Das dritte Kapitel
ist ganz der Sinnfrage des menschlichen Lebens
gewidmet. Als These gilt, daB ohne einen iiber-
individuellen Sinn des Lebens es auch keinen er-
fahrbaren individuellen Sinn des Lebens gibt.
Die heute vielzitierte Formel: ,,Menschen die ge-
liebt werden und selbst lieben, leben in einem be-
friedigten Lebensgefiihl und fragen daher nicht
nach einem Sinn des Lebens”, kann nur bedingt
iibernommen werden, wenn wir an die vielen
Sinnkrisen auch in guten Ehen etwa zur Zeit des
Klimakteriums denken. Es bleibt der Stachel des
Absurden und die Frage: ,,Wohin gehen wir?”
Im vierten Kapitel wird eine Theorie antisuizida-
ler Lebensbeziehungen aufgebaut. Selbstmord-
verhiitung geschieht dort, wo Lebensbeziehun-
gen gehiitet werden und die Elemente antisuizi-
daler Lebensbeziehungen wie Glaube, Hoff-
nung, Liebe, aber auch Freude, Humor, Litera-
tur, Leidensfihigkeit gepflegt werden. Daraus
ergeben sich wichtige Konsequenzen fiir die 6f-
fentliche Kommunikation.

Im fiinften Kapitel wird der spezielle Beitrag der
Kirchen zur Suizidverhiitung behandelt. Vorerst
muB die Krankheit und die Not des Gefihrdeten
erkannt und ihm in der Gemeinschaft eine ber-
gende Hilfe angeboten werden. Wir haben Sa-
kramente zum Leben, wie Bule und Eucharistie,
und das Wort Gottes, das iiber die schwierigen
Stunden hinweghilft. ,, Theologisch gesehen ist
Ursache fiir jede Form unertréglichen Leidens, es
allein tragen zu miissen. Suizid ist dann als Ant-
wort an eine Zeit anzusehen, die im Leiden allein
lagt, und die Antwort lautet: Das geht nicht”
(S. 132). AbschlieRend werden die Methoden
und Moglichkeiten der Krisenintervention bei
Suizidgefdhrdung ausfiihrlich besprochen.

Das vorliegende Buch rollt von einer hohen
Warte aus das Problem ,,Suizidalitdt” auf und
stellt an den Leser gewisse Anforderungen.
Dennoch sollte sich jeder Seelsorger, Berater und

Sozialarbeiter mit ihm beschiftigen, damit sie ei-
ner groBen Gefahr fiir die Menschheit wirksam
begegnen konnen.

Graz Karl Gastgeber

PIES EBERHARD (Hg.), Der lautlose Auszug.
Junge Menschen suchen neue Wege. (160.) Her-
der, Freiburg 1983. Kart. DM 16,80.

Wer regelmiiflig Jugendlichen begegnet und mit
ihrer Lebensweise befafit ist, verspiirt das Be-
diirfnis, etwas iiber die Hintergriinde der Fragen
zu verstehen, die ihm in der Praxis stindig be-
gegnen. Zu vieles wirkt ungereimt und bleibt
unverstandlich. Schon auf die Grundfrage nach
dem Anderssein und der Fremdheit der gegen-
wirtigen Jugend ldBt sich kaum eindeutig ant-
worten. Es bleibt diffus, ob der Konflikt eher als
stirkere Auspragung des alten Generationskon-
fliktes zu verstehen ist, ob wirklich Neues im
Entstehen ist oder ob es sich um alarmierende
Symptome des Verfalls handelt.

,Jugend ohne Orientierung?”” war das Thema
einer mehrteiligen Veranstaltungsreihe der
Kath. Akademie Trier (1981/82). Die Beitrdge der
vorliegenden Verdffentlichung stammen von
dieser Veranstaltung, sind jedoch keine voll-
stindige Dokumentation. Nach einer ausfiihrli-
chen Einfithrung skizziert der Soziologe R. Ek-
kert die gegenwirtige Jugendkultur. Von der
Psychologie her versucht]. Bopp zu klaren, wie-
weit Jugendliche auf der Suche nach neuen We-
gen Opfer oder Rebellen sind. Er weiff um den
Konlflikt, der sich daraus ergibt, dag sich Jugend-
liche zugunsten der Verwirklichung eigener Vor-
stellungen weigern, Traditionen zu iiberneh-
men. D. Mieth fragt nach den ethischen Model-
len der Jugend; P. Zulehner zeigt an einem kon-
kreten Jugendschicksal auf, wie breit der Graben
zwischen der Sehnsucht der Jugend und den
kirchlichen Méglichkeiten ist; G. Kaiser beleuch-
tet Fragen der Jugendkriminalitit. Einzelne
Selbstzeugnisse beschliefen die Darlegungen.
Der aufmerksame Leser wird Durchblicke und
Einsichten finden, die ihm erméglichen, die Si-
tuation mit neuen Augen zu sehen und vor allem
in dieser oft so strittigen und belasteten Situation
zu mehr Gelassenheit zu finden.

Linz Josef Janda

VALENTIN FRIEDERIKE (Hg.), Umwege zum
Heil? Katholische Ausgabe von Hans-Diether
Reimer / Oswald Eggenberger ,,. . . neben den
Kirchen”. Gemeinschaften, die ihren Glauben
auf besondere Weise leben wollen. (430.) Herold,
Wien 1980. Kart. lam. S 145.—-.

In unseren Tagen vollzieht sich ein religitser
Umbruch, dessen Dimensionen noch nicht iiber-
schaubar sind. Dieser Umbruch vollzieht sich
nicht so sehr innerhalb der Grofkirchen, son-
dern in religiosen Gemeinschaften, die landldu-
fig etwas abwertend ,,Sekten” genannt werden.
Fiir den AuBenstehenden ist es kaum moglich,
das breite Spektrum dieser ,,Neuen Religiosen
Bewegungen’ zu iiberblicken und zu bewerten.
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Umso hoher ist jede Initiative einzustufen, ein
informatives und zugleich noch iiberschaubares
Standardwerk tiber die traditionellen ,,Sekten’’
und die in den letzten Jahrzehnten neu entstan-
denen ,,Jugendreligionen” auf den Biichermarkt
zu bringen. Solch eine Initiative hat die Leiterin
des Referats fiir Weltanschauungsfragen der
Erzditzese Wien, Friederike Valentin, mit der Her-
ausgabe des vorliegenden Buches gesetzt. Thrist
zugleich eine echt 6kumenische Tat gelungen,
indem sie das Werk der evangelischen Autoren
H.-D. Reimer und O. Eggenberger ,,. . . neben
den Kirchen” fiir einen katholischen Leser- und
Interessentenkreis bearbeitet und herausgege-
ben hat.

Im deutschen Sprachraum existieren neben den
6kumenisch orientierten Kirchen und Freikir-
chen viele meist kleinere Glaubensgemeinschaf-
ten, die in einer mehr oder minder starken Ab-
sonderung von Kirche und Gesellschaft leben.
Sie suchen zumeist gar nicht nach Uberwindung
der Spaltungen oder nach ékumenischer Eini-
gung, sondern wollen bewuft Alternativen zum
heutigen kirchlichen und gesellschaftlichen Le-
ben anbieten.

Obwohl es ein fast aussichtsloses Unternehmen
ist, die so unterschiedlichen Gruppierungen in
einer kurzen Gesamtdarstellung zu erfassen und
zu charakterisieren, muf8 dennoch im vorliegen-
den Fall gesagt werden, daB es den Autoren ge-
lungen ist, einen umfassenden und fundierten
Einblick in das breite Spektrum religidser Son-
dergemeinschaften zu vermitteln. Es ist selbst-
verstindlich, daB dies im Rahmen eines Hand-
buches nur in ersten Einblicken und Uberblicken
moglich ist. Fiir weitergehende Informationen
iiber die einzelnen Bewegungen wird im An-
schluf an die jeweilige Darstellung ein ausge-
wihltes Literaturverzeichnis angeboten, das ei-
nen gezielten Einstieg in die spezielle Thematik
ermoglicht.

Nach einem einleitenden allgemeinen Teil, in
dem in echt kumenischer und christlicher Tole-
ranz das gesamte Umfeld abgesteckt wird, wer-
den die in unserem Kulturraum anzutreffenden
Sondergemeinschaften vorgestellt. Der Bogen
reicht dabei von evangelikalen Taufer- und Brii-
derbewegungen {iber missionarische Verkiindi-
gungsunternehmen, Pfingstbewegungen, End-
zeitgruppierungen, Apostelgemeinden, Hei-
lungsenthusiasten, freien Christengemeinschaf-
ten, menschgewordenen Gottesboten bis hin zu
den , Jugendreligionen” unserer Tage. Bei der
Vorstellung der einzelnen Gemeinschaften wird
auf eine umfassende Wertung verzichtet, in kriti-
schen Anmerkungen jedoch zu eigenem Nach-
denken angeregt, um so zu einem besseren Ver-
stindnis des anderen zu gelangen.

Das vorliegende Buch leistet einen nicht hoch
genug einzuschidtzenden Beitrag, um alte Ver-
stehens- und Verhaltensmuster abzubauen und
zu einem neuen Verstindnis der vielen religio-
sen Sondergemeinschaften zu fithren. Das Wort
..Sekte” wird ihnen ndmlich schon lingst nicht
mehr gerecht. Wenn Wiinsche fiir eine Neuauf-
lage anzumelden sind, so werden diese vor allem
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das Feld der ,,Neuen Religitsen Bewegungen”
(Jugendreligionen) betreffen, denn dieses wird
immer uniiberschaubarer. Umso wichtiger wird
es auch in Hinkunft sein, ein méglichst aktuelles,
differenziertes und umfassendes Bild der ,,Sek-
tenszene’’ anzubieten.

Gmunden Herbert Anzengruber

SCHMITZ PHILIPP (Hg.), Soziale Predigten zu Ge-
genwartsfragen. (168.) Tyrolia, Innsbruck-Wien
1982. Kart. lam. S 198,-/DM 29,-.

Man muf dem Herausgeber voll zustimmen: ,,Es
ist nichtleicht, iiber soziale Themen zu predigen.
Und es geschieht auch selten genug” (7). Diese
Predigtvorschlage kénnten aber ermutigen, wie-
der mehr ,,sozial” zu verkiindigen. Sie greifen
aktuelle, in offentlicher Diskussion stehende
Themenkreise auf und damit zentrale Begriffe
des gesellschaftlichen Lebens wie soziale Ver-
pflichtung, Arbeit, Gerechtigkeit, Frieden,
Technik und Umwelt, Armut, Fremder, Grund-
rechte und Politik, Medien, Jugend. Jedes Thema
wird durch einige inhaltlich abgestimmte Zitate
aus den Dokumenten des II. Vatikanums, aus
Enzykliken und aus Ansprachen Johannes
Paul II. eingeleitet und dann durch Predigtent-
wiirfe entfaltet und konkretisiert. So finden sich
z. B. beim Thema Technik/Umwelt Predigtmate-
rialien zu: Verantwortung kennzeichnet humane
Technik; die Umweltkrise und der schopferische
Mensch; Kernenergie und sittliche Verantwor-
tung. Zwischentitel gliedern den Text.
Episoden aus dem tdglichen Leben werden be-
richtet, auf Profanliteratur wird Bezug genom-
men. Der Prediger ist eingeladen zu erginzen
und zu aktualisieren, um damit auf seine Ge-
meinde und seinen Hérerkreis abzustimmen. Bi-
blische Texte werden in ihrer sozialen Dimension
entfaltet — und lassen dadurch so manche neue
gesellschaftsbezogene Sicht aufleuchten. Immer
wieder wird auch das Ethos der Bergpredigt le-
bendig und fruchtbar gemacht fiir die Bewilti-
gung gesellschaftlicher Fragestellungen. Man-
cher Predigtentwurf braucht wohl eine beson-
ders intensive Vorbereitung, weil sein sprodes
Lehrmaterial zuerst vom Prediger persénlich
verarbeitet werden mufl, um es glaubwiirdig
weitergeben zu kénnen.

Manche Horer werden diese Predigtthemen un-
gewohnlich finden, wohl deshalb, weil sie bisher
zuwenig Predigten zu Gegenwartsfragen gehort
haben, d. h. der Hérer wurde zu sehr nur als ein-
zelner, als innerer Mensch, individualistisch und
auch zu verjenseitigt angesprochen. Zuwenig
aber wurde gezeigt, wie die Botschaft Christi fir
die Gesellschaft ihre Kraft entfalten kann. Die
Predigtvorschlidge sind auch sehr verwertbar fiir
Gespriche in Runden und Arbeitskreisen.

Linz Walter Suk



KIRCHENRECHT

MOSIEK ULRICH / ZAPP HARTMUT, Kirchli-
ches Eherecht. Mit dem Entwurf der CIC-Reform-
kommission. (301.) (rombach hochschul ppb. 5)
5., neubearb. Aufl. Freiburg 1981. Ppb. DM 32,-.

Mit dem Namen des 1978 leider zu friih verstor-
benen Freiburger Kanonisten Ulrich Mosiek ver-
binden sich neben zahlreichen rechtshistori-
schen und rechtssystematischen Arbeiten vor al-
lem zwei umfassende Monographien zum Kirch-
lichen Eherecht und zum Kirchlichen Verfas-
sungsrecht. Mosiek selbst konnte noch die
4. Auflage (1979) seines 1968 in erster Auflage er-
schienenen Eherechts besorgen; mit der Fortset-
zung der Vorbereitungen fiir die vorliegende
fiinfte Auflage betraute er seinen Assistenten am
Kanonistischen Seminar der Universitit Frei-
burg, Hartmut Zapp, der bereits an den fritheren
Auflagen des Buches mitgearbeitet hatte.

Das vorliegende, in der Reihe ,,Rombach Hoch-
schul-Paperback” erschienene Lehr- und Hand-
buch ist durch eine gegeniiber der vorausgehen-
den Auflage noch stirkere Gewichtung der be-
vorstehenden Revision des kirchlichen Gesetz-
buches gekennzeichnet. Im Anschlu an die mu-
stergiiltig aufbereitete Darlegung der geltenden
Rechtslage wird bei den einzelnen Kapiteln je-
weils die projektierte Fassung des kiinftigen
Eherechts dargeboten. Ein eigener Anhang ent-
hilt den geplanten Gesetzestext als ganzen in la-
teinischer Originalfassung mit einer von den
Verfassern stammenden Ubersetzung. Hierbei
wird vom Schema des Sakramentenrechts von
1975 mit den bis einschlieflich 1978 vorgenom-
menen Uberarbeitungen ausgegangen. Das
,,Schema Codicis Iuris Canonici’ aus 1980
konnte ebensowenig wie die von der CIC-Kom-
mission im Jahre 1981 vorgelegte ,,Relatio” in be-
zug auf die zu diesem Schema vorgebrachten
Anderungswiinsche beriicksichtigt werden.
Dennoch zeichnet das Buch bereits ein ziemlich
klares Bild des kiinftigen Eherechts, und es wer-
den sehr deutlich dessen Akzentverlagerungen
und neue Schwerpunkte aufgewiesen. Insbe-
sondere wird gezeigt, welche kirchenrechtlichen
Konsequenzen aus den theologischen und ek-
klesiologischen Pramissen des Zweiten Vatikani-
schen Konzils wie auch aus dem Fortschritt des
humanwissenschaftlichen  Erkenntnisstandes
gezogen wurden. Dies etwa in besonderer Deut-
lichkeit bei der Darlegung der psychologischen
Voraussetzungen fiir die Eingehung einer Ehe.
Ohne Beschonigung wird auf Schwichen und
Defizite der gegenwirtigen wie zukiinftigen
Rechtslage hingewiesen. So z. B. im Zusam-
menhang mit der an sich begriifenswerten
Neuerung hinsichtlich der nunmehr mit rechtli-
cher Relevanz ausgestatteten arglistigen Tiu-
schung beziiglich einer das eheliche Zusammen-
leben schwer storenden Eigenschaft des Part-
ners. Hier wird zu Recht die Frage aufgeworfen,
ob nicht vom Rechtsschutzbediirfnis des (der) in
der Ehe Lebenden jeder (und nicht blog der durch
arglistige Tauschung hervorgerufene) Irrtum be-

ziiglich einer der ehelichen Lebensgemeinschaft
erheblich abtriglichen Eigenschaft des Partners
eine die Giiltigkeit der Ehe tangierende rechtli-
che Relevanz haben sollte (164).

Ein ausfiihrliches Literaturverzeichnis am Ende
eines jeden Abschnittes erleichtert weitere Nach-
forschungen.

Das Buch der beiden Autoren stellt ein Stan-
dardwerk fiir die geltende Lage auf dem Gebiet
des kanonischen Eherechts dar. Es lift iiberdies,
soweit dies zur Zeit der Abfassung des Buches
tiberhaupt moglich war, die kiinftige Rechtslage
erkennen.
Wien Bruno Primetshofer
OCHOA XAVERIUS (Hg.), Leges Ecclesiae post
Codicem iuris canonici editac. Vol. V: Leges annis
1973-1978 editae (Sp. 6359-7500). Libreria edi-
trice Vaticana — Commentarium pro Religiosis,
Roma 1980. Ppb.

Der fiinfte Band der von Ochoa edierten Samm-
lung der nachkodikarischen Gesetzgebung um-
fait eine relativ kurze Zeitspanne, namlich die
Jahre von 1973-78. Auflerdem sind noch Rechts-
quellen aus der Zeit von 1932-1972 enthalten, die
aus verschiedenen, vorwiegend drucktechni-
schen Griinden in die fritheren Binde nicht mehr
aufgenommen werden konnten.

Der Herausgeber hat fiir seine Sammlung einen
durchaus weitgefafiten Geselzesbegriff zugrun-
degelegt. Abgesehen davon, daf er auch in Ein-
zelfillen ergangene Entscheidungen der Signa-
tura apostolica aufnimmt, werden alle Doku-
mente des Heiligen Stuhles gesammelt, denen,
wie Ochoa selber sagt, eine irgendwie geartete
Verpflichtungskraft (,,vis aliquo saltem modo
praeceptiva”) zukommt. So finden sich daher
auch Dokumente, die keine unmittelbar rechtli-
chen Bestimmungen enthalten, sondern einen
mehr lehrhaften, moralischen Charakter an sich
haben bzw. die eine blofe Zusammenfassung
und gegebenenfalls Einschdrfung bereits beste-
hender Normen zum Inhalt haben. Nicht selten
handelt es sich dabei um Abhandlungen, deren
Weisungen in mehr optativ-direktivem als pri-
zeptivem Stil dargeboten werden, wie z. B.
das , Direktorium tber die Hirtenaufgabe der
Bischofe” (22. 2. 1973; Sp. 6462-6539) oder die
,Richtlinien iiber die Gestaltung der Beziehun-
gen zwischen Bischof und Ordensleuten” (14. 5.
1978; Sp. 7415-7433). Der Herausgeber hat sich
fiir die Aufnahme all dieser Dokumente wie auch
einiger pédpstlicher Ansprachen entschieden,
was im Interesse einer iibersichtlichen Zusam-
menfassung der Quellen von nur einigermafen
rechtlicher Relevanz sicherlich zu begriifen ist.
Die Sammlung ist chronologisch aufgebaut. Die
einzelnen Dokumente sind in einer vom ersten
Band an laufenden Zihlung fortlaufend nume-
riert. Der vorliegende Band schlieBt mit Nr. 4600
ab, woraus allein schon die beachtliche kompila-
torische Leistung ersichtlich ist. Dankenswer-
terweise hat Ochoa sich nicht blof mit der An-
gabe der Fundstelle der angefiihrten Rechtsquel-
len begniigt, sondern er bringt auch jeweils am
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Ende der Texte literarische Hinweise. Den Be-
niitzern der Sammlung wird somit ein gutes
Stiick oftmals miihsamen Nachsuchens abge-
nommen.

Den deutschsprachigen Beniitzern des Werkes
wird die relativ hohe Anzahl von Druckfehlern
bei der Wiedergabe deutscher Texte (z. B. Kon-
kordat) auffallen.

Drei Indices runden die Sammlung ab, deren
Gediegenheit und Brauchbarkeit lingst erwiesen
ist.

Wien Bruno Primetshofer

RELIGIONSWISSENSCHAFT

STROLZ WALTER / SHIZUTERU UEDA (Hg.),
Offenbarung als Heilserfahrung im Christentum,
Hinduismus und Buddhismus. (272.) Herder, Frei-
burg 1982. Kart. DM 48,-.

Die Beitrige dieses Buches gehen auf ein Reli-
gionsgesprich zuriick, das vom 9.-12. Septem-
ber 1981 im Ukumenischen Institut Bossey bei
Genf durchgefiihrt wurde. Die Namen der Ver-
fasser sprechen bereits fiir die Qualitit der ein-
zelnen Beitrdge: Walter Strolz ist wissenschaftli-
cher Leiter des religionskundlichen Instituts in
Freiburg. Hans Waldenfels, Offenbarung als
Selbstmitteilung Gottes im Sinne des spezifisch
Christlichen, unterrichtet Fundamentaltheologie
an der Universitit Bonn. Peter Hiinermann, Die
geschichtskritische und kreative Bedeutung des
christlichen Kults, ist Professor fiir Dogmatik an
der Katholisch-Theologischen Fakultit der Uni-
versitit Tiibingen. Johannes Schmid, Christli-
cher Schiopfungsglaube als Heilserfahrung, ar-
beitet als Wissenschaftlicher Assistent am Semi-
nar fiir Dogmatik an der Katholisch-Theologi-
schen Fakultit der Universitdt Wiirzburg. Horst
Biirkle, Hinduistische und Buddhistische Heils-
wege im Lichte der christlichen Endzeit-Hoff-
nung, unterrichtet Missionswissenschaft an der
Evangelisch-Theologischen Fakultit der Univer-
sitdt Miinchen. Francis X. D’Sa, Zur Eigenart des
Bhagavadgita Theismus, ist Theologieprofessor
am Institute for the Study of Religion in Pune/In-
dien. Kana Mitra, Cultic acts in Hinduism, arbei-
tet im Department of Religion an der Temple
University in Philadelphia/USA. Gerhard Ober-
hammer, Die Gotteserfahrung in der yogischen
Meditation, ist Direktor des Indologischen Insti-
tutes der Universitit Wien. Tilmann Vetter, Zum
Problem der Person in Nagédryunas Mila-Mad-
hyamaka-Karikas, unterrichtet Buddhologie an
der Staatsuniversitit Leiden. Mahinda Paliha-
wadana, ,,Liberation” in the Theravada Budd-
hist Tradition, ist Professor fiir Sanskrit und
buddhistische Philosophie an der Universitit
von Sri Lanka in Colombo. Shizuteru Ueda, Das
Erwachen in Zen-Buddhismus als Wort-Ereig-
nis, unterrichtet Religionsphilosophie an der
Universitit Kyoto/Japan.

In den Beitrigen wird tiberaus deutlich, daf die
Menschen von den verschiedenen Religionen
Antwort auf die ungelésten Rétsel des menschli-
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chen Daseins erwarten: Was ist der Mensch? Was
ist Sinn und Ziel unseres Lebens? Was ist das
Gute, was ist Siinde? Woher kommt das Leid,
und welchen Sinn hat es? Diese und noch man-
che andere vom Menschen gestellte Fragen er-
halten in den in diesem Buch geschilderten Of-
fenbarungsdarstellungen tiefgriindige Antwor-
ten, die wirklich wert sind, bedacht zu werden.
Modling Anton Vorbichler

LISSNER IVAR / RAUCHWETTER GERHARD,
Der Mensch und seine Gottesbilder. (340., Farbta-
feln, viele SW-Fotos) Walter, Olten 1982. Ln.
DM 65,-/sfr 58.—.

Religiose Fragen begleiten die Menschheit seit
den Anfingen ihrer Geschichte. Das Ausschau-
halten nach iiberirdischen Machten, die unaus-
weichliche Notwendigkeit, sich diese Machte
auch vorzustellen, obwohl alle diesbeziiglichen
Bemiithungen sehr rasch an ihre Grenzen stofien,
der Versuch, iiber die Anfinge, das Vorher und
das Dariiberhinaus nachzudenken, gehort zu
den erregenden Abenteuern der Menschheit,
obwohl - vielleicht gerade weil — das Abenteuer
vor allem im Suchen besteht und nichtim Finden
ein fiir allemal ,, giiltiger Ergebnisse”. Es handelt
sich um eine bleibende Herausforderung an
Geist und Seele, die sich jeder Kultur und jeder
Entwicklungsstufe neu stellt. Dieses Abenteuer
spiegelt sich im vorliegenden Text- und Bild-
band.

Lissner 1. (1 1967) war betroffen von der Gottes-
nihe, auf die er bei den Urvélkern der Taiga ge-
stofen war. Zeugnisse aus der europiischen
Frithgeschichte und die Schopfungsmythen ver-
schiedenster Vélker bestitigen ihm, was er selber
erfahren hat; es wird ihm zur Gewif3heit, dag die
religiose Entwicklung der Menschheit von einem
Urmonotheismus ihren Ausgang genommen
hat. Der Polytheismus, der jedoch auf Dauer
nicht befriedigen kann, ist der Versuch, das Un-
sagbare auf menschliche und immer andere
Weise auszusagen.

Man kann natiirlich sogleich nach der Richtigkeit
dieser These fragen; man kann aber auch die
Fiille des zusammengetragenen Materials auf
sich wirken lassen. Es ist faszinierend und be-
eindruckend. Die Darstellung ist verstindlich
und sympathisch. Texte und Mythen aus ver-
schiedenen Kulturen und Kulten werden erliu-
ternd und deutend zur Sprache gebracht. Uber-
raschende Formulierungen eriffnen neue Ein-
sichten, wenn z. B. Mythen als Briicken zwi-
schen Realitit und Transzendenz bezeichnet
werden (96) oder der Hinduismus als Gebirge
des Glaubens benannt wird (248).

Inhaltlich wird zunichst der Weg Lissners darge-
stellt. Es folgt ein breites Spektrum verschieden-
ster Schopfungsgeschichten in Ost und West.
Ein weiteres Kapitel beschéftigt sich mit den ver-
schiedenen Glaubenssystemen (Polytheismus,
Asiens Glaubenslehren heute, Monotheismus).
Gedanken von Personlichkeiten des 20. Jh.
(Bonhoeffer, T. de Chardin, Roger Schutz, A.
Schweitzer, A. Einstein) beschliefen die Ausfiih-
rungen.



Rauchwetter ist Journalist, der sich immer mehr
mit Fragen der Religion beschiftigt hat. Er hat
mit L. zusammengearbeitet, kennt seine Gedan-
ken, fithrt sie weiter und belegt sie mit weiterem
Material. Er ist selber weit herumgekommen; of-
fensichtlich haben sich ihm neben dem grofen
Sachwissen, das er ausgezeichnet darzustellen
vermag, auch Wahrheiten und Zusammenhinge
erschlossen, die er erhellend und ent-deckend
zur Sprache bringt.

Sein Buch ist weder ein Sachbuch noch ein Bild-
band; es ist keine Religionswissenschaft und
keine Religionsgeschichte und andererseits doch
von jedem etwas. Dariiber hinaus ist es jedoch
Zeugnis von der Macht des Religiésen in der Ge-
schichte der Menschheit.

Linz Josef Janda

SPIRITUALITAT

HERBSTRITH WALTRAUD (Hg.), Gott allein.
Teresa von Avila heute. Herder, Freiburg 1982.

Die bekannte Autorin verschiedener Publikatio-
nen iiber Karmelspiritualitit hat in diesem Buch
eine Reihe von Beitrigen gesammelt herausge-
geben, die sich vor allem mit der Gestalt und dem
Werk der hl. Teresa v. Avila beschiftigen und zu
aktuellen religiosen Themen Stellung nehmen.
Aus gkumenischer Perspektive sind hier Vor-
trage einer Akademietagung gesammelt, die im
Jubeljahr in Deutschland in verschiedenen Stid-
ten gehalten wurden. Themen dieses Buches
sind z. B., was Gott uns mit dieser Heiligen
schenken wollte bzw. schenken will, eine Besin-
nung auf religiose Grundwerte. Im ersten Teil
eines Aufsatzes iiber die ,,Seelenburg” wird uns
Teresas Spiritualitit vorgestellt; der zweite Teil
befaft sich mit der Frage, ob die ,,Seelenburg”
noch Modell heutiger Spiritualitit sein kann. Hat
die Alltagserfahrung und die Glaubenserfah-
rung Teresas uns heute wirklich etwas zu sagen?
,,Die Menschheit Jesu wird fiir diese Frau, die
nach Gott sucht und doch 20 Jahre lang in der
Gefangenschaft einer schlechten Alltdglichkeit
bleibt, schlieflich zu dem Ort, an dem sie Gott
findet.” (S. 106)

Dem 6kumenischen Aspekt wird Rechnung ge-
tragen durch einen Hinweis auf Elia, dem Juden,
Christen und Islam ihre Verehrung entgegen-
bringen. Die exegetische Auslegung der Gottes-
erscheinung vor Elia ist ziemlich anspruchsvoll.
In der Christuserfahrung Teresas liegt die Beto-
nung auf der Begegnung mit der Menschheit
Jesu, und zwar die Begegnung mit dem leiden-
den und mit dem auferstandenen Christus.

In einer Untersuchung der Wechselwirkung von
Gotteserfahrung und Selbsterfahrung bei Tere-
sa, Luther und Calvin wird in dieser Hinsicht ein
Novum geboten.

Auch als Frau hat Teresa unserer Zeit etwas zu
sagen. Sie erfihrt innere Befreiung, indem sie
sich als Frau ganz annimmt. Die Situation der
Frau, sowie die der Mannerwelt schiitzt sie reali-
stisch ein, wobei sie sich den Mdnnern gegen-

iiber manchmal einer gewissen Ironie nicht ent-
halten kann.

In einer Gegeniiberstellung der Zen-Meditation
mit der Spiritualitit Teresas werden die Unter-
schiede zwischen ostlicher Versenkung und
westlicher Meditation klar herausgehoben, aber
auch das Gemeinsame an beiden Methoden,
,.das Loslassen”, wird betont.

Das Werk, im ganzen gesehen, bringt manche
Gedanken, die bisher kaum Beachtung gefunden
haben.

Linz Roswitha Reischl

FURLONG MONICA, Alles, was ein Mensch
sucht. Thomas Merton, ein exemplarisches Le-
ben. (422.) Herder, Freiburg 1982. Geb.
DM 29,80.

Thomas (P. Louis) Merton ist 1968, erst 53 Jahre
alt, durch einen Stromschlag bei einer Tagung in
Bangkok getitet worden. Vielfach wurde sein
Leben seither beschrieben, sehr divergierend.
Was war daher naheliegender, als eine Biogra-
phie herauszugeben, deren deutsche Fassung
jetzt vorliegt. Dabei wurde der einzig richtige
Weg eingeschlagen: Man zeichnet nicht nur den
dufieren Lebenslauf nach, sondern li3t ihn selber
sprechen in seinen Biichern und Briefen und ihn
charakterisieren in den Antworten seiner Freun-
de.

Das Faszinierende seiner Person ist, dal er ir-
gendwie das 20. Jh. in sich widerspiegelt. Da ist
zuerst die ,,Unbehaustheit” zu nennen. Er verlor
schon sehr frith seine Eltern und wurde dann in
der halben Welt herumgeworfen. Merton hatte
auch eine wurzellose Erziehung, die in mancher
Hinsicht typisch ist fiir die Jugend der westlichen
Welt. Die Religion spielte im Elternhaus keine
besondere Rolle. Er machte so ziemlich alle Irr-
wege der Jugend seiner Zeit mit, aber plétzlich
brechen immer wieder die Tiefen seiner Existenz
auf: Ein Erlebnis der Siindhaftigkeit im Lichte der
Gnade Gottes, ein intuitives Erfassen der Aseitiit
Gottes, ein plotzlicher Entschluf katholisch zu
werden und - sehrbezeichnend: nach einer Party
- der Gedanke Priester zu werden. Auf Umwe-
gen landete er bei den Trappisten.

Ob diese Wahl gliicklich war, ld8t sich auch im
Nachhinein schwer sagen. Sein kontemplativer
Zug wurde nicht befriedigt, er wollte daher auch
manchmal weg zu den Kartdusern gehen. Sein
Unbefriedigtsein rithrte z. T. daher, da das Klo-
ster Gethsemani aus den Nahten platzte: es gab
270 Monche und einmal 70 Novizen. Dazu kam
der Umstand, daf$ der Schriftsteller in ihm nicht
starb. Das brachte ihm mit der Zeit eine Korre-
spondenz mit der halben Welt ein. Zeitweise war
er mit Arbeit iiberlastet, was zu kirperlichen Zu-
sammenbriichen fithrte. Von Merton sagte je-
mand, daf seine psychische Kraft viermal so
groB war wie die der meisten Menschen, aber
seine psychische Energie iiberforderte sein phy-
sisches Leistungsvermogen.

Wo liegt die Bedeutung Mertons auch heute
noch? Er war ein Mystiker und Prophet. Als My-
stiker wollte er dem modernen Menschen, der
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durch die Technik und die gesellschaftlichen Sy-
steme seiner Personlichkeit beraubt wird und der
sich in einen wilden Aktivismus verloren hat,
zeigen, daf$ er seine Identitdt nur in der Kontem-
plation finden kénne. Hier zeigt sich bei ihm eine
Absage an die moderne Identitdtssuche. Er war
ein Lehrer des Gebetes und der Innerlichkeit. Er
war ein Prophet, der in seiner spiten Phase sich
den Problemen der Welt zuwandte. So sehr er in
der ersten Zeit seines Klosterlebens die Welt-
flucht vertrat, so sehr sah er esin den letzten Jah-
ren als Pflicht der Christen, aber auch der Mon-
chean, ,,zur Welt jazu sagen”. So sah er auch die
Not der Welt! In seinen Schriften griff er so ziem-
lich alles auf, was es an Problemen gab und gibt.
Er wandte sich vehement gegen die atomare Be-
drohung und war ein Initiator der Friedensbe-
wegung. Er kimpfte gegen Rassendiskriminie-
rung und gegen die Armut in Lateinamerika. Er-
nesto Cardenal war eine Zeitlang sein Novize—er
war ja fiinf Jahre auch Novizenmeister — und er
blieb auch nachher mit ihm in Verbindung. 1968
durfte er die Reise nach Bangkok machen, wo ein
benediktinischer Kongre8 zur Erneuerung des
Ordenslebens stattfand. Dabei begegnete er
buddhistischen Monchen und auch dem Dalai-
Lama. Was er an Erkenntnissen gewann iiber
eine Begegnung zwischen Christentum und die-
sen Religionen, konnte er nur mehr fragmenta-
risch niederlegen.

Fazit: Man sollte nicht nur iiber Merton lesen,
sondern seine Biicher. Fiinf fand ich in meiner
Buchhandlung vor.

Linz Sylvester Birngruber

RIEBL MARIA / SALMEN JOSEEF, Ja zu Liebe, Le-
ben, Freiheit. Ehelosigkeit, Armut, Gehorsam -
Sinn und Praxis. (160.) Tyrolia, Innsbruck 1982.
S 140.-/DM 19,80.

ANTIER YVETTE und JEAN-JACQUES, Flucht
aus der Welt. Fragen an Ordensleute. Aus dem
Franzosischen von Doris Karle. (192.) Herder,
Freiburg 1982. DM 19,80.

Viele Menschen bedréngt heute die Frage nach
Lebensfreude und Lebenssinn. Die Ursachen
dieser weltweiten, quélenden und oft verzwei-
felten Suche liegen in einer vielfachen Not und
Bedrohung, zutiefst wohlim Verlust einer echten
Gottesbeziehung. Wenn dann eine 70jihrige
Ordensfrau gesteht: ,,Ich habe wirklich gelebt!
Wie sehr habe ich gelebt!”’, dann lit dies aufhor-
chen. Das Leben in einer Ordensgemeinschaft —
ein Weg zu echter Lebenserfiillung?

Maria Riebl, seit etwa zehn Jahren in der Erwach-
senenbildung titig, und P. Josef Salmen SVD,
Lehrer an der Theologischen Fakultit in St. Ga-
briel/Médling, haben gemeinsam nach vielen Er-
fahrungen und Begegnungen mit Ordensleuten
eine Antwort darauf versucht.

Sie haben sich ihre Aufgabe nicht leicht gemacht;
das Buch ist daher auch kein sogenanntes Erbau-
ungsbuch, sondern eines, das in sorgfaltiger und
griindlicher Weise — konfrontiert mit den Aussa-
gen von Psychologie, Theologie und vor allem
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der Heiligen Schrift — dem tieferen Sinn des
menschlichen Daseins, der Berufung und dann
der evangelischen Rite nachgeht.

Es ist ein Buch, das sowohl den Suchenden wie
auch den Ringenden, aber auch jenen, die im
Ordensleben bereits ihren Lebensinhalt gefun-
den haben, eine wertvolle Hilfe zum tieferen,
christlichen Verstindnis des Ordenslebens und
der Ordensgeliibde schenkt.

Trotz aller Vorziige darf man aber wohl auch dar-
auf hinweisen, dafs manche sprachlichen Formu-
lierungen noch besser ausgefeilt sein konnten,
dafs manche Aussage dem biblischen Text nicht
ganz gerecht wird (z. B. S. 130 zu Phil 2,6ff.
,,Weil er gehorsam war bis zum Tod am Kreuz,
deshalb hat ihm Gott die Fiille der Auferstehung
geschenkt). Der sprachliche Ductus ist knapp,
das haufige Fehlen des Artikels vor Substantiva
klingt ein wenig modisch. (S. 81in Zeile 2 ist ein
Druckfehler: es muf8 heiflen ,,Weisen” statt
,,Weise”.)

Das Journalistenehepaar Antier hatte Gelegen-
heit, zahlreiche Kandidaten, Novizen und zu-
meist jiingere Professen in Benediktiner- und Zi-
sterzienserkldstern Frankreichs und Belgiens zu
interviewen, Menschen, die das ,,moderne Le-
ben” bewufthinter sich gelassen und diesem das
Leben im Kloster vorgezogen haben.

Die Antworten auf die zahlreichen Fragen, z. B.
nach Berufung, Ursache ihres Ordenseintritts,
nach der Lebensweise im Postulat und Noviziat,
nach den Geliibden und der Ordensregel, der
Kklosterlichen Fithrung wie auch des Ordensall-
tags und den Problemen des geistlichen Lebens
gaben Anlag zu dem Buch ,,Flucht aus der Welt”.
Es ist ein spannendes Buch, gerade durch die
Spontaneitdt und Offenheit, mit welcher diese
Fragen beantwortet wurden. Man erfdhrt,
warum gerade die monastischen und oft strenge-
ren Orden eine solche Anziehungskraft aus-
itben, wieso gerade fiir manche die Mairevolu-
tion 1968 in Paris ein Anlaf zum Ordenseintritt
geworden ist. Erfreulich sind die Aussagen iiber
die gegenwirtige Sicht der Ordensgeliibde und
Ordensregeln, die gerade durch die Reformen
von Pius XII. und dem II. Vatikanum zu innerli-
cher Annahme in groferer Freiheit gefiihrt ha-
ben.

Das Buch ist ein Stiick lebensnaher Ordensge-
schichte und stellt eine sinnvolle Ergénzung zum
vorhergehenden dar, das eher in theoretischen
Erdrterungen verbleibt.

Linz Josef Hirmandinger

GUARDINI ROMANO, Glaubenserkenntnis. Ver-
suche zur Unterscheidung und Vertiefung. (HTb
1008). (192.) Herder, Freiburg 1983. Ppb.
DM 7,90.

Romano Guardini, ,,diesem groBartigen Lehrer,
kam es nicht allein darauf an, einfach und klar zu
sagen, was er fiir wahr und wichtig hielt, son-
dern auch und vor allem darauf, seinen Ho-
rern . . . eine wirkliche Lebenshilfe zu geben
und solchermafien den Menschen zu ,die-
nen’ . . ."”, so bemerkt Josef Pieper, der als Sech-
zehnjihriger erstmals dem groien Theologen



und Religionsphilosophen begegnet war, zu ei-
nem persénlichen Brief Guardinis aus dem Jahre
1951. Die schlichte und lautere Sprache, in wel-
cher Guardini seine Gedanken ausdriickt,
gleich, ob es philosophische Probleme, Fragen
der Kunst, das Charakterisieren von Persdnlich-
keiten oder schwierige Fragen des Glaubens
sind, ldBt auf seine persinliche Lauterkeit und
Uneigenniitzigkeit schliefen. Guardini war ein
wahrhafter ,,Diener des Wortes”, fern jenen
Versuchungen, die heute manchen Philosophen
oder auch Theologen iiberkommen, ,,in" zu
sein. Im vorliegenden 1008. Band der Herderbii-
cherei wird eine Reihe von Betrachtungen zu-
sammengefaflt, die Guardini schon in der Zeit
vor dem zweiten Weltkrieg gehalten und die der
Werkbund-Verlag 1949 in einer Reihe von Klein-
schriften herausgegeben hat. Es sind Betrach-
tungen zu wesentlichen und bedringenden Fra-
gen des christlichen Glaubens, z. B. zur Anbe-
tung, Offenbarung, Vorsehung, zum Dogma,
iiber die Heiligen, den Widersacher, das Fege-
feuer u. a. Es sind unausweichliche Fragen, die
eine letzte menschliche Einsicht und Antwort
verwehren, die im Geheimnis bleiben. Aber Ro-
mano Guardini ist dafiir auch heute ein echter
christlicher Wegweiser.

Linz Josef Hirmandinger

HEMMERLE KLAUS (Hg.), Liebe verwandelt die
Welt. Anst6Be zum Berliner Katholikentag 1980.
(120.) Griinewald, Mainz 1979. Kart. DM 9,80.

Wenn auch der 86. Deutsche Katholikentag
schon weit zuriickliegt, bleibt dennoch das Biich-
lein, das zur geistigen Vorbereitung erschien,
zeitlos aktuell. Es stellt namlich die Frage nach
dem, was das Christentum nach 2000 Jahren sei-
ner Geschichte am Gang der Welt und am
Schicksal der Menschheit verindert hat und gibt
die Antwort mit dem Titel: ,,Liebe verwandelt
die Welt.” Christi Liebe hat die Welt verindert
und veridndert sie noch heute. In der Liebe Chri-
sti wird stets neu fiir alle Menschen Gott erfahr-
bar und durch die Liebe Christi werden Welt und
Mensch verwandelt.

Vier Autoren umreifien in ihren Beitriigen iiber
den Katholikentag hinaus von verschiedenen
Zugingen her den Auftrag des Christen und der
Kirche in unserer Welt. K. Hemmerle, Bischof von
Aachen, weist in seinem Beitrag ,,Eucharistie
und Weltverantwortung’ darauf hin, daB mit
dem Eintritt Jesu in diese Welt die Wirklichkeit
radikal verwandelt worden ist. Zeichen dafiir ist
die Eucharistie. ,,Wer aus der Eucharistie lebt,
bei dem gewinnt die Wirklichkeit neue Dimen-
sionen” (17). W. Kasper stellt unter dem Titel
,.Die weltverwandelnde Kraft christlicher Liebe’
Grundsatziiberlegungen zum Verhiltnis von
Christentum und Gesellschaft an und versucht
eine neue Verhiltnisbestimmung, die sich an Je-
sus Christus als dem ,,Ursakrament Gottes fiir
die Menschen” orientiert und vom Prinzip ,,Lie-
be” geleitet wird. Eine unerwartete Konsequenz
seiner Uberlegungen ist die Forderung nach
schopferischer Erneuerung der Naturrechtsidee.

K. Forster schreibt iiber ,,Die Liebe Christi im
Kontext aktueller Fragen des menschlichen Le-
bens und der Gesellschaft”. Er geht aus von der
Sackgasse, in die der autonome Gestaltungswille
den Menschen gefiihrt hat, und sieht den Weg in
einem verantworteten Zielkonsens und in einer
gemeinsamen Wertorientierung, damit die Ge-
sellschaft die Jahrtausendwende als menschen-
wiirdige Gesellschaft tiberschreiten kann. Beides
kann die Liebe anbieten. A. Schwan stellt die Fra-
ge, ob Liebe im weltanschaulichen, kulturellen,
sozialen und politischen Pluralismus der moder-
nen Lebenswelt Prinzip und Grundwert der Poli-
tik sein kann und soll. Er findet die Antwort im
,.Groflen Gebot der Liebe und Nichstenschaft”
als dem Herzstiick des Wortes Gottes. An diesem
Gebot hat sich auch die Politik zu orientieren.

Gmunden Herbert Anzengruber

KALTENBRUNNER GERD-KLAUS (Hg.), Das
Geschiift der Trister. Hoffnung zum halben Preis.
(191.) (Herderbiicherei Initiative 36). Herder,
Freiburg 1980. Ppb. DM 11,90.

Wenn auch {iber E. Bloch und sein Werk ,,Das
Prinzip Hoffnung” in diesem Herder-Taschen-
buch ,,Initiative 36" leider nur Negatives ge-
duBert wird, kann ihm dennoch nicht das Ver-
dienst abgesprochen werden, etwas zutiefst und
uralt Menschliches neu in den Blickpunkt geisti-
gen Interesses geriickt zu haben, nimlich die
Kraft der Hoffnung. Um Hoffnung und Hoff-
nungsspender (Troster) kreisen auch die insge-
samt 14 Beitrdge, die von H. Dietz, G. Heckel-
mann, O. Heuschele, R. Huber, A. Hiibscher,
J. Illies, H. Jade, O. Kohler, N. Leser, 1. Mei-
dinger-Geise, R. Nitsche, R. Pietsch, ].F.
Schmucker und K. Wojtyla (Papst Johannes
Paul II.) verfaBt und von G.-K. Kaltenbrunner
herausgegeben worden sind.

Hoffnung ist jene Kraft, die die Menschen auf die
Zukunft hin bewegt. Doch diese Kraft ist stets
Gefahren ausgesetzt, der Gefahr der Degenera-
tion zu einem billigen Optimismus, zur Sucht
nach Illusionen, nach von keiner Realitit einge-
schrinkten Euphorien und Phantomen (22). Die-
ser Gefihrdung der Hoffnung heute wollen die
Autoren nachspiiren, Es ist nicht verwunderlich,
dafs dabei sehr viel Negatives zutage kommt. Es
stimmt nur etwas traurig, daf das Positive der
Hoffnung von perssimistischen Warnungen und
eschatologischer Resignation iibertdnt wird.
Die wenigen Beitrige, die Hoffnung wecken,
wirken befreiend: J. F. Schmucker (Die selbst-
verschuldete Unmiindigkeit) ruft auf, die ge-
genwirtige Sinn-Krise dadurch zu lésen, daff
sich der Mensch endlich wieder einer Wirklich-
keit offnet, die er nicht schafft, sondern als vor-
gegeben annimmt. ,,Solches Ja zum Sein ist Vor-
aussetzung jeglicher Hoffnung" (70). Hoffnung
klingtan in den Beitrdgen von O. Heuschele (Die
Gabe des Trostes) und J. Illies (Briiderlichkeit —
Hoffnung gegen die Natur). Fundiert wird diese
Hoffnung durch die Gedanken R. Hubers (Die
Evolution geht weiter — Hoffnung auf den Homo
futurus), die den — m. E. bis heute zu wenig
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ernstgenommenen — Aspekt der Evolution als
wesentlichen Grund der Hoffnung aufzeigen.
Das Taschenbuch konfrontiert mit Hoffnungs-
angeboten unserer Zeit und stellt Hoffnungs-
Illusionen blof. Es entsteht der Gesamteindruck,
dafl die Menschheit an einer Grenze angelangt
ist. Doch muR nicht der Mensch immer wieder
solche ,,Grenz-Erfahrungen” machen, damit er
sich besinnt und einen neuen Weg einschligt?
Kann nicht auch Blochs ,, Prinzip Hoffnung" eine
Hilfe fiir solche ,,Grenz-Erfahrung” sein? Muf3
dieses Buch unbedingt als , Kriegserklirung an
das Christentum” (49) gedeutet werden, wie dies
H. Dietz (Blaue Blume am roten Revers) tut?
Noch hirter formuliert R. Pietsch (Ernst Blochs
vergebliche Hoffnung): ,,Blochs Philosophie er-
weist sich . . . in Wahrheit als ein Triimmerfeld
menschlicher Ichsucht und Eitelkeit und einer
Hoffart, die sich in der Nachfolge Luzifers un-
aufhorlich von unten her aufblaht und sich dabei
mit den zerbrochenen Schitzen der Religion
schmiickt (180).

Anscheinend befindet sich die christliche Hoff-
nung tatsdchlich in einer prekidren Lage, wie sie
O. Kéhler (Die reine, nichts als die reine Hoff-
nung?) skizziert. Symptom dafiir ist ihm das
Phinomen Papst Johannes Paul IL.: Millionen
jubeln ihm als einem neuen Heilsbringer zu. ,,Sie
haben endlich wieder einen Vater, der ihnen die
Lebensangst abnimmt, der ihnen die Hoffnung
zuspricht, mehr noch: der sie in persona ist” (30).
Aber trifft das den Kern christlicher Hoffnung?
Ist dies nicht auch nur ,,Hoffnung zum halben
Preis”’?

Gmunden Herbert Anzengruber

KNOCH OTTO, Menschsein in Freude. Leben
nach der Weisung Jesu. (144.) Herder, Freiburg
1980. Kart. lam. DM 16,80.

Gegen das oberfldchliche, sinnvergessene Le-
ben, das heute viele Menschen fiihren, bietet der
bekannte Neutestamentler Otto Knoch als Alter-
native ein Leben nach der Weisung Jesu an. In
fiinf Kapiteln zeigt Knoch den Weg auf, der zu
einem erfiillten, sinnvollen und gliicklichen
Menschsein fiihrt, den die Botschaft Jesu auf-
zeigt. Zu Beginn wird Jesus als der wahre Lehrer
der Menschen hingestellt, der sich deutlich von
den Schriftgelehrten seines Volkes abhebt. Vor-
aussetzung fiir ein neues Menschsein ist die For-
derung und das Angebot der Umkehr, aber auch
die Grundentscheidung fiir Jesus im Glauben.
Zentrales Handlungsprinzip fiir die Jiinger Jesu
ist das Hauptgebot, dessen Entfaltung die Berg-
predigt darstellt, besonders in der Forderung zur
Vergebungsbereitschaft, durch die Goldene Re-
gel und die Uberwindung des Bosen. Das Leben
im Reich Gottes wird als neue Situation darge-
stellt, die neue Moglichkeiten als Glieder der
Familie Jesu bietet. Héren und Tun der Mitarbei-
ter Jesu miissen einander entsprechen, damit der
Weg zur Lebenserfiillung beschritten wird.
Schlielich weist Knoch darauf hin, daff Gottes
Geist dieses neue Leben des Christen bewirkt.

Besonders hervorzuheben ist, daff das Leben ei-
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nes Christen als zutiefst ,,menschliches” Leben
dargestellt wird. Fiir den Christen ist der Beweg-
grund fiir ein erfiilltes Menschsein die Botschaft
Jesu. Hat das Leben durch Jesus einen tieferen
Sinn gewonnen, wird Freude seine Grundstim-
mung sein. Wir diirfen Otto Knoch fiir diese gute
Zusammenstellung dankbar sein.

Nicht unwidersprochen bleiben soll die durch-
gehende Aburteilung der jiidischen Gelehrten
und die scheinbare Gleichsetzung aller Gebote
im ,,Gesetz". Ich glaube, daf man es sich in die-
sem Punkt allzu leicht macht. Es gab sicher auch
unter den Schriftgelehrten Unterschiede. Au-
Berdem hitte man bei der Thematik des Buches
eine mehr lockere, humorvoll-heitere Sprache
erwartet.

Pucking Roland Bachleitner

WELTE BERNHARD, Der Ernstfall der Hoffnung.
Gedanken iiber den Tod. (64.) Herder V., Frei-
burg 1980. Kart. lam. DM 8,80.

Welte will mit diesem kleinen Buch aufkldren,
was der Tod von sich aus lehren kann, und die
christliche Botschaft von der Auferstehung der
Toten so erldutern, dafd etwas ,,von ihrem Ernst
und vom Licht ihrer VerheifSung spiirbar werden
kann.” (5)

Im ersten Kapitel zeigt Welte, wie der Mensch
gewohnlich mit dem Tod umgeht: er wird nicht
wahrgenommen, er wird {ibergangen. Nur beim
Tod eines lieben Menschen werden wir unum-
stoflich daran erinnert, daB der Tod doch in un-
serem Leben gegenwirtig ist. Die Selbsttdu-
schung wird zerrissen, die Angst vor dem eige-
nen Sterben kann sich zeigen. Dieser schwei-
gende Ruf des Todes ist unheimlich und zwei-
deutig. Einerseits beendet er das Leben und zeigt
somit die Fragwiirdigkeit des Lebens, anderer-
seits ist er die Tiir zur Zukunft. So ist der Mensch
auf der Flucht vor dem Tod bereit, bis aufs dufer-
ste zu gehen, aber er kann den Tod nicht besie-
gen.

Welte geht darum im zweiten Kapitel der Frage
nach, was es mit dem Tod auf sich hat. Der Tod
ist der Ernstfall des Lebens. Als absolutes Nein
zum Leben ist er negativ. Er nimmt dem Men-
schen alles aus der Hand. Gleichzeitig gibt er
dem Leben Einmaligkeit, Unumkehrbarkeit,
Schweigen und Ehrfurcht. Das ist sein positiver
Wink. Dies spiegelt sich in den dufleren Feier-
lichkeiten und Riten wider, die Tod und Begrab-
nis umgeben. Der Tod ldB8t an Unendlichkeit
denken. Unendlichkeit ist Hoffnung und nicht
Vertrostung. Denn wer nur die Dieseitigkeit gel-
ten lafit, der landet konsequenterweise ange-
sichts des Todes beim Nihilismus.

So gibt Welte im dritten Kapitel eine Grundalter-
native an. Wer einen Sinn des Lebens annimmt,
fiir den ist es konsequent zu hoffen, daB der Sinn
des Lebens auch angesichts des Todes gewahrt
bleibt, daB also der Unbegrenzte dem begrenzten
Menschen entgegengeht, ihn ins Licht der Ewig-
keit fiihrt. Als zuverldssiger Zeuge macht Jesus
den Menschen Mut durch seine frohe Botschaft,
die er durch seinen eigenen Tod besiegelt hat.
Die Verheifung des ewigen Lebens kann nur in



Bildern beschrieben werden, aber sie erreichen
nicht die Unendlichkeit. So bringen zuletzt
Glaube und Vertrauen Licht in unser Leben und
in unser Sterben.

Linz Hans Schwarzbauer

KRENZER FERDINAND, Halte deine Seele in die
Sonne. Zuspruch zum Leben. (192.) Herder, Frei-
burg 1983. Geb. DM 19,80.

HIRSCH JOSEPHINE (Hg.), Brot fiir jeden Augen-
blick.  (80.) Herder, Wien 1983. Ppb.
S 72.-/DM 9,50.

ZIMMERMANN ADOLF, Alles ist Hinweis. Me-
ditationen und Gebete. (88.) Herder, Wien 1983.
S 72.-/DM 9,80.

,,Beten ist so notwendig wie atmen. Wir sagen
niemals, wir haben keine Zeit zu atmen” (Sundar
Singh). Ein weises Wort, das sich die Menschen
unserer Tage, auch viele Christen, sehr zu Her-
zen nehmen miiBten. Allzu leicht ist man mit ei-
ner Ausrede, einer Selbstentschuldigung da,
wenn es darum geht, sich zum Beten Zeit zu
nehmen. Die Preisgabe des Betens bedeutet aber
zugleich die Preisgabe des Glaubens, der Bin-
dung an Gott, denn wer verstummt, keinen Blick
mehr fiir ihn, den ganz Anderen und doch alle-
zeit Nahen hat, fiir den existiert er bald nicht
mehr. — Die vielen Biicher und Hilfen zu Gebet
und Meditation spiegeln die Not, aber auch das
Bediirfnis zu einer Beziehung mit Gott wider.
Der Grofistadtseelsorger und Leiter der Katholi-
schen Glaubensinformation Ferdinand Krenzer
ist seit einigen Jahrzehnten unentwegt bemiihtin
einer zeitnahen Sprache den Menschen Augen
und Ohren fiir das Wirken Gottes in der Welt
und fiir seine Botschaft in der biblischen Offen-
barung zu 6ffnen. In {iber 80 Besinnungstexten
und zum Nachdenken stimmenden Schwarz-
weiflfotos wird in diesem Buch aus Alltagsbege-
benheiten und Begegnungen ein Weg nach In-
nen gezeigt.

Unter dem Motto ,,Brot”, der unentbehrlichen
und symboltrdchtigen Nahrung des tiglichen
Lebens, werden aus dem reichen Schatz der Hei-
ligen Schrift, grofler religioser Menschen, tiefer
Denker und Heiliger, von Menschen der Ver-
gangenheit und Gegenwart Gedanken zusam-
mengetragen, die echte Hilfen zum personlichen
Beten geben.

Der Wiener Domprediger Adolf Zimmermann
hat bis zu seiner Priesterweihe ein abwechs-
lungsreiches Leben als Jurist, in der Tatigkeit bei
in- und ausldndischen Firmen verbracht. Sicher
hatihm diese reiche Erfahrung viel fiir seine seel-
sorgliche Tatigkeit eingebracht. Mit dem Motto
.~Alles ist ein Hinweis"”, regt er von den einfach-
sten Dingen des Alltags ausgehend bis hin zur
Kunst zur Meditation und Besinnlichkeit an. Fein
formulierte Gebete bieten eine gute Hilfe fiir die
personliche Gebetssprache.

Linz Josef Hormandinger

VERSCHIEDENES

HERDERBUCHEREI, Wer wird das Antlitz der Erde
erneuern? Spuren des Geistes in unserer Zeit.
Herderbiichereiautoren berichten. Mit Zeich-
nungen von Tisa von der Schulenburg. (192.)
(HTb 1000). — Die Erde wieder bewohnbar machen.
Wege in eine menschlichere Zukunft. (Reihe:
Christ und Welt/Rheinischer Merkur). (HTb
997). (207.) Herder, Freiburg 1982. Ppb. beide
DM 8,90.

Wie kann das Leben und das Zusammenleben
der Menschen unserer Zeit menschenwiirdiger
gestaltet werden? Eine Frage, die heute fast un-
unterbrochen gestellt wird, von den Religionen,
von den Wissenschaften, von der Wirtschaft,
aber auch von nicht wenigen politischen Syste-
men. DaB eine Erneuerung des ,,Antlitzes der
Erde”, um welche seit Jahrhunderten in Gebeten
und Hymnen zum Heiligen Geist gerufen wird,
nicht vom Menschen allein zuwege gebracht
wird, daB sie von Menschen ausgehen mu8, die
vom Geiste Gottes ergriffen und gefiihrt sind,
das lehrt die Geschichte zu deutlich, dafiir gibtes
aber auch heute nicht weniger deutliche Anzei-
chen.

Zum 1000. Band der Herderbiicherei hat der Ver-
lag 17 in dieser Verlagsreihe erfolgreiche Autoren
um einen Beitrag gebeten, prominente Theolo-
gen wie Karl Rahner oder Helmut Thielicke, Wis-
senschafter wie den vor kurzem verstorbenen Jo-
achim Illies, Pddagogen wie Christa Meves und
zahlreiche andere. Was die einzelnen berichten
zum Wirken des Geistes in unseren Tagen ist
vielschichtig und verschieden gewichtig: es sind
Erlebnisse, Erfahrungen, Meditationen. Ver-
bunden sind die einzelnen Beitrdge durch die
Verse des Pfingsthymnus, zu welchen Tisa von
der Schulenburg Graphiken beitrug, die ob ihrer
Schlichtheit iiberzeugen.

Der Band 997 mit dem Titel ,,Die Erde wieder
bewohnbar machen” bietet ebenfalls eine Samm-
lung von verschiedensten Beitriigen. 25 Autoren,
erfiillt von der tiefen Sorge um eine menschli-
chere Zukunft berichten zu aktuellen Fragen,
z. B. @iber den Aufbruch der Jungen, Fragen der
Gesundheit, der Verwendung der Atomkraft,
von Schwierigkeiten der Kommunalpolitik, von
der Friedensbewegung und Friedenspolitik, den
Gefahren der Technik, aber auch den Aufgaben,
die in dieser unsicheren Welt der Kultur und Re-
ligion auf uns zukommen. Daf auch in der Be-
wiltigung aller dieser Probleme im letzten eine
Anderung der Gesinnung, eine Umkehr der
Herzen, die wieder nur vom Geiste Gottes her
moglich ist, unausweichlich und erforderlich ist,
das kommt in zahlreichen Beitrigen zuwenig
zum Ausdruck. Vielleicht ist es auch eine Uber-
forderung an den einzelnen Autor, da er zu sehr
in seinem Problem verhaftet ist und seine Gren-
zen nicht iiberschreiten wollte.

Linz Josef Hirmandinger
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BRUNNER INGE UTE / KREMER JACOB, Die
Hoffnung der Welt. (120., 52 farb. Abb.) Bildzyklus
und Kurzkommentare zu den Sonntagsevange-
lien (A). Mit einer Einfithrung von Rupert
Feuchtmiiller. Herder, Wien 1983. Ppb.
S 320.—/DM 46,-.

Der Osterreichische Katholikentag 1983, ver-
bunden mit dem Besuch unseres Papstes, steht
im Zeichen der Hoffnung. In vielfiltiger Weise
wird auf dieses Ereignis vorbereitet. Ein Beitrag
dazu kann auch in diesem vorliegenden Bild-
band gesehen werden, auch wenn das Kirchen-
jahr 1983 durch das Lesejahr C geprigt ist.

Der Hauptakzent dieses Bandes liegt im Bild, in
der Folge von 52 Bildern zu den Sonntagen des
Kirchenjahres, geschaffen von der niederdster-
reichischen Kiinstlerin Inge Ute Brunner. Ange-
regt durch die wochentlichen Kurzkommentare
zu den Sonntagsevangelien im ,, Kurier”, verfait
vom Wiener Neutestamentler Jacob Kremer,
schuf die Kiinstlerin Woche fiir Woche ein Bild
zum jeweiligen Evangelium in der von ihr bevor-
zugten Gouachentechnik.

Der Wiener Kunsthistoriker Rupert Feuchtmiil-
ler weist in seiner Einfithrung darauf hin, da8 das
Gotteswort der Bibel von solch unausschopfli-
cher Tiefe sei, dal es weder in wissenschaftlicher
Auslegung, noch in Predigt und Meditation,
auch nicht in den Méglichkeiten und Formen der
Kunst je ausgeschopft werden kénne. Immer
wieder, zu jeder Zeit und in jeder Situation for-
dert es zur Stellungnahme heraus. Die Deutung
und Verstehenshilfen, welche der Kunsthistori-
ker zu diesem Bilderzyklus von I. U. Brunner
gibt, vermitteln dem ungeschulten und unvor-
eingenommenen Betrachter eine vortreffliche
Anleitung. Ungeachtet dessen glaubt auch der
Rezensent, der sich nicht mit den Mafstiben ei-
nes Kunsthistorikers oder auch Kunstkritikern
an die Beurteilung dieser Meditationsbilder her-
anwagen kann und darf, sondern sie vom Reli-
gionspadagogischen her sieht, aber auch auf
Grund von Schiilerurteilen her zu einer Aussage
angeregt ist, daf dieser Bilderzyklus eine wert-
volle Hilfe zur besinnlichen Betrachtung der je-
weiligen Evangelieninhalte darstellt. Eine we-
sentliche, sprachliche Verstindnishilfe bieten die
soliden, gehaltvollen und wissenschaftlich aus-
gewogenen Kurzkommentare von Jacob Kremer.
Linz Josef Hormandinger

KHOURY ADEL THEODOR (Hg.), Gottes ist der
Orient — Gottes ist der Okzident. Lebensweisheit
des Islams. (Herderbiicherei 1001.) (126.) Her-
der, Freiburg 1983. Kart. DM 6,90.

Die Einleitung skizziert die Hauptquellen des is-
lamischen Lebensmodelles, also den Koran (hl.
Schrift) und die Hadith (Uberlieferungen). Die
hier niedergelegte Lebensweisheit wird in 5 Ka-
piteln dargeboten: Bezichung des Menschen zu
Gott—der Weg des Muslim vor Gott - die Familie
im Islam — das Verhalten der Muslime in der Ge-
sellschaft — Muslime und Nicht-Muslime.
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Das Wertvollste dieser kleinen Auslese besteht
wohl darin, daf man den Islam aus seinen eige-
nen Schriften kennenlernen kann. Daf8 das Wort
Islam tatsdchlich restlose Hingabe an Gott be-
zeichnet, wird in den ersten Kapiteln spiirbar;
also ein Anliegen, das alle monotheistischen Re-
ligionen verbindet. Die weiteren Kapitel ver-
schweigen aber auch nicht die Unterschiede; die
Nicht-Muslime werden zwar als Schutzbefoh-
lene geduldet, aber nicht als gleichberechtigte
Mitbiirger anerkannt.

Graz Claus Schedl

Eingesandte Werke und Schriften

An dieser Stelle werden samtliche an die Redak-
tion zur Anzeige und Besprechung eingesandten
Schriftwerke verzeichnet. Diese Anzeige bedeu-
tet noch keine Stellungnahme der Redaktion
zum Inhalt dieser Schriften. Soweit es der ver-
fiigbare Raum und der Zweck der Zeitschrift ge-
statten, werden Besprechungen veranlaBt. Eine
Riicksendung der Biicher erfolgt in keinem Fall.

ADLER MANEFRED, Die Sihne der Finsternis.
3. Teil: Theologische Finsternis. (224.) Miriam,
Jestetten 1983, Kart. DM 12,80/S 102.40.

ALAND KURT, Die 95 Thesen Martin Luthers und
die Anfinge der Reformation. (GTB Siebenstern
1406). (172.) Giitersloher Verlagshaus Gerd
Mohn, Giitersloh 1983. Kart. DM 16,80.

ANGE DANIEL, Die Heiligen des Jahres 2000.
Deutsche Fassung von Michael Marsch. (141.)

Verlag  St. Peter, Salzburg 21983. Kart.
S 88.-/DM 12,80.
BARTOSZEWSKI WLADYSLAW, Herbst der

Hoffnungen. Es lohnt sich, anstindig zu sein. Mit
einem Nachwort von Reinhold Lehmann. (142.)
Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 15,80.

BOHM WINFRIED / FRIEDBERGER WALTER /
GRESHAKE GISBERT, Wer ist der Mensch? Was
Theologie, Soziallehre und Padagogik uns sa-
gen. (Reihe: Theologie im Fernkurs, Bd. 10).
(142.) Herder, Freiburg 1983. Ppb. DM 24,80.

BOEKHOLT PETER, Kinder- und Jugendgottes-
dienste. 13 Modelle mit einem Anhang zu recht-
lich-pastoralen Aspekten. (Reihe: Konkrete Li-
turgie). (168.) Friedrich Pustet, Regensburg 1983.
Kart. DM 16,80.

CALLO CHRISTIAN, Philosophischer Grundkurs
zum Erkenntnisbegriff. Materialien zur Vermitt-
lung der Philosophie. (152.) Ernst Reinhardt,
Miinchen 1983. Kart. DM 24,80.

DAHM ALBERT, Der Gerichtsgedanke in der Ver-
sohnungslehre Karl Barths. (XLVII u. 234.) Bonifa-
tius-Verlag, Paderborn 1983. Ln. DM 28,-.

DENECKE AXEL, Treffpunkt Gottesdienst. Predigt
und Gottesdienst im Kontakt mit der Gemeinde.
Anleitungen, Modelle, Materialien. (128.) Ver-
lagshaus Gerd Mohn, Giitersloh 1983. Kart.
DM 22,80.



FRANKENMOLLE HUBERT, Biblische Hand-
lungsanweisungen. Beispiele pragmatischer Ex-
egese. (248.) Griinewald, Mainz 1983. Kart.
DM 42,-.

FRIES HEINRICH / RAHNER KARL, Einigung
der Kirchen - reale Mdglichkeit. (Qu. disp.,
Bd. 100). (160.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 26,80.

GNILKA JOACHIM, Johannesevangelium. (Die
neue Echterbibel.) (164.) Echter-Verlag, Wiirz-
burg 1983. Kart.

GOLDBRUNNER JOSEF, Bibelkurs. Besinnun-
gen auf die Heilsgeschichte. Bd. 1: Das Alte Te-
stament. (96.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 12,80.

GUARDINI ROMANO, Vom Geist der Liturgie.
Zur aktuellen Situation. Nachwort von Hans
Maier. (Herderbiicherei, Bd. 1049). (160.) Her-
der, Freiburg 1983. Kart. DM 6,90.

HARTLAUB CENOQ, Freue dich, du bist eine Frau,
Briefe der Priscilla. (126.) Herder, Freiburg 1983.
Kart. lam. DM 15,80.

HARTUNG MARIANNE, Sozialpidagogische Be-
ratung in der Gemeinde. (Praktische Wissenschaft:
Kirchengemeinde.) (131.) W. Kohlhammer,
Stuttgart 1983. Kart. DM 26,—.

HELLMANN ANTON, Der Sakristan. Das Hand-
buch fiir die Praxis. (352.) Herder, Freiburg 1983.
Pappband. DM 38,—.

HUMMEL HERIBERT, Katalog der Inkunabeln der
Stiftshibliothek ~ Schligl. (Schlagler Schriften,
Bd. 8). (171.) OU. Landesverlag Linz 1983. Geb.

JAKOBI PAUL / MORITZ MARTIN, Den Men-
schen zugeneigt. (120.) Griinewald, Mainz 1983.
Kart. DM 19,80.

JELICH GEORG, Kirchliches Ordensverstindnis im
Wandel. (Erfurter theologische Studien, Bd. 49).
(289.) St. Benno, Leipzig 1983. Kart. DM (DDR)
24,90.

JESBERGER F. / STOLZENBERG TH., Der
Mensch unterwegs. Arbeitshilfen fiir den Reli-
gionsunterricht in der Sekundarstufe II. Teil
ITI/1: Der Mensch auf der Suche nach sich selbst.
(142 u. zahlr. Schaubilder.) Herder, Freiburg
1983, Kart. lam. DM 29,80.

JUNGEL EBERHARD / RAHNER KARL, Uber die

Geduld. (64.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 8,80.

KLOSS BARBARA, Der mystische Rosenkranz.
(96.) Miriam, Jestetten 1983. Kart.
DM 6,80/S 54.—.

KOTZULA STEPHAN, Der Priesterrat. (Erfurter
theologische Studien, Bd. 48). (365.) St. Benno,
Leipzig 1983. Kart.

KRAUSS-SIEMANN JUTTA, Kirchliche Stadtteil-
arbeit. (Praktische Wissenschaft: Kirchenge-
meinde). (135.) W. Kohlhammer, Stuttgart 1983,
Kart. DM 26,—.

KRETZ LOUIS, Der Reiz des Paradoxen bei Jesus.
Vorwort Kurt Marti. (153.) Walter-Verlag, Olten
1983. Kart. lam. DM 19,80/sfr 18,50.

LAPIDE PINCHAS / RAHNER KARL, Heil von
den Juden? Ein Gesprdch. (124.) Griinewald,
Mainz 1983. Kart. DM 14,80.

LEITENBERGER ILSE, Rafael Kalinowski. Patron
der Emigranten und Vertriebenen. (112.) Herder,
Wien 1983. Ppb. S 108.-/DM 14,80.

LIES LOTHAR, Ignatius v. Loyola. Die Exerzitien.
Theologie — Struktur — Dynamik. (142.) Tyrolia,
Innsbruck 1983. Snolin. S 178.—/DM 26,—.

LOHFINK NORBERT, Der Geschmack der Hoff-
nung. Christen und christliche Orden. (128.)
Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 12,80.

LOHFINK NORBERT, Unsere grofien Feste. Medi-
tationen. (112.) Herder, Freiburg 1983. Kart. lam.
DM 12,80.

LUDICKE KLAUS, Familienplanung und Ehewille.
Der Ausschlu der Nachkommenschaft im nach-
konziliaren kanonischen Eherecht. (Miinsteri-
sche Beitrdge zur Theologie, Bd. 50). (XII/385.)
Aschendorff, Miinster 1983. Kart. DM 53,—.

MAYER ERWIN, Die Geschichte der Kartause Seitz.
(Analecta Cartusiana, Bd. 104.) (116.) Institut fiir
Anglistik und Amerikanistik der Universitit,
Salzburg 1983. Kart.

MINZ KARL-HEINZ, Pleroma Trinitatis. Die Tri-
nititstheologie bei Matthias Joseph Scheeben.
(Disputationes Theologicae, Bd. 10). (404.) Ver-
lag Peter Lang, Frankfurt 1983. Kart. sfr 77,—.

NESTLE DIETER, Die Urspriinge des Neuen Testa-
ments oder: Vom Wort Gottes, das unter die Rdu-
ber fiel. (Herderbiicherei, Bd. 1054.) (159.) Her-
der, Freiburg 1983. Kart. DM 7,90.

NIGG WALTER, Der Teufel und seine Knechte.
(226.) Walter-Verlag, Olten 1983. Ln.
DM 34,-/sfr 31,-.

PANJIKARAN SEBASTIAN, Ansitze zu einer
ganzheitlichen Spiritualitit aufgrund des Yoga:
Selbstdisziplinierung,  Selbstfindung,  Solidaritiit.
(Dissertationen theologische Reihe, Bd. 1). (XII
u, 356.) EOS, St. Ottilien 1983. Kart. DM 34,-.
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Gerhard Ebeling
Umgang mit Luther

1983. VIII, 222 Seiten.
ISBN 3-16-144731-X Pappbd. geb. DM 36.—

Die Bibelfrage und das Problem des Politi-
schen bilden die beiden aufeinander bezoge-
nen Hauptthemen, auf die sich hier der Um-
gang mit Luther konzentriert: orientiert an
den Quellen, zugleich aber unter dem An-
spruch heutiger Verantwortung.

Der Unterschied der Zeiten wird eindringend
reflektiert, in Hinsicht auf den Bibelge-
brauch ebenso wie auf die bedringenden
politischen Verhiltnisse. Dennoch wird
Luthers theologisches Denken in bezug auf
beides zur maBgebenden Orientierungshilfe.
Die Unterscheidung von Gesetz und Evange-
lium ist und bleibt der Schliissel wahrer Er-
neuerung aus der Bibel und rechten theolo-
gischen Verantwortens des Politischen. Da-
bei wird auf die brennenden Fragen einge-
gangen, jedoch mit der Zumutung, besonnen
dariiber nachzudenken. Unter den zwdIf hier
vereinten — bisher teils verstreut publizierten,
teils unverdffentlichten — Beitrigen zur Ge-
genwartsbedeutung Luthers sind die beiden

letzten Stiicke der nun zum AbschluB gelan-
genden hundertjihrigen Geschichte der Wei-
marer Luther-Ausgabe gewidmet.

Inhaltsiibersicht:

Was Luther mir bedeutet

Der Wolfenbiitteler Psalter — Keimzelle von Luthers
Theologie

Wiederentdeckung der Bibel in der Reformation -
Verlust der Bibel heute?

Erneuerung aus der Bibel

Schrift und Erfahrung als Quelle theologischer Aus-
sagen

Von der Wahrheit des Glaubens

Zur Definition des Menschen

Die Toleranz Gottes und die Toleranz der Vernunft
Usus politicus legis — usus politicus evangelii
Theologisches Verantworten des Politischen. Luthers
Unterrichtung der Gewissen heute bedacht

Die gemeinsame Liebe zu einer Hundertjihrigen
Hundert Jahre Weimarer Luther-Ausgabe

ARTIBUS
IN

J.C.B. Mohr (Paul Siebeck)
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OD nes Symposions mit der Grundfrage der
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: OFFNUNG @ JENSEITSERWARTUNG nicht nur vom

ENSE'TS | theologischen Standpunkt aus betrachtet,

~ / : sondern auch philosophische, soziale, reli-

gionsgeschichtliche und politische Aspekte
DIMENSIONEN UND KONSEQUENZEN beriicksichtigend.

BIBLISCH VERANKERTER ESCHATOLOGIE

EIN SYMPOSION ® KOMMT dem Anliegen einer Personlich-
HERAUSGEGEREN keitsbildung auch auBerhalb einer organi-
VO FERDINAND DEXINGER sierten Religionsgemeinschaft entgegen.
| HERDER

ISBN 3-210-24.712-9; 248 Seiten, Pb., 6§ 198.— / DM 28,80

In kurzen, anschaulichen Texten legen 17

Elarald Setiter namhafte Autoren ihre individuell erfahrenen

DET Fuum Triume und Sehnsiichte nach einem verlore-
- nen beziehungsweise neu zu schaffenden Pa-

vom Paradies e iy

Zwischen Trauer

und Entziicken Solchen Wiinschen kommt in einer von Nukle-

arstrategie und Technik gefidhrdeten Zeit eine
ganz besondere Bedeutung zu.

260 Seiten, Pb., ISBN 3-210-24.729-3
Herder | 592715 _/DM 30—
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Reisinger/Rombold (Hg.)
Marxismus und Christentum

Band 18, 164 Seiten, kart.
S 178,--, DM 28,--.

H.R. Schlette, W. Prucha,

A. Wucherer-Huldenfels,

G. Rombold, F. Reisinger,

J.M. Lochmann, E. Hanisch,

W. Post und I. Fetscher
befassen sich in ihren Beitrdgen
mit drei Themenschwerpunkten,
die als Inbegriff wichtiger
Probleme angesehen werden
kénnen:

- die Rolle des Humanismus

im Marxismus (und im Christen-
tum),

- die Méglichkeit von Religion,
Philosophie und Kunst im
Marxismus,

- die Bedeutsamkeit von
Geschichte in Marxismus

und Christentum.

Ferdinand Reisinger (Hg.)

Menschsein in der
Gesellschaft
Christliche Fundamente
und Perspektiven

Band 17, 188 Seiten, kart.
6S 178,--, DM 28,-.

Ferdinand Reisinger
Glnter Rombold
(Hg.)
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Priesterbild im Wandel

Was bedeutet uns heute die
Reformation?

Der einfache Mensch in Kirche
und Theologie

Spiritualitit in Geschichte

und Gegenwart

Religion und Tiefenpsychologie
Gott in der Literatur

Beitrdge zur Geschichte des
Bistums Linz

Wegbereitung der Gegenwart
Schuld und Schicksal

Das Bistum Linz im Dritten
Reich

Jugend als Krankheit?

Familie - Trdger des Glaubens

Buchverlag

Oberosterreichischer
Landesverlag
Gesellschaft m.b.H.
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204 Seiten, 16,5 x 23,5 cm, bro-
schiert, S 126,— /DM 18,—.

Franz Breid

DATEN UND IMPULSE ZUR
LANDPASTORAL

Ergebnisse der Dekanatsuntersuchung Sar-
leinsbach

Die Menschen haben nach Jahren der Stadt-
sehnsucht den l&ndlichen Raum wieder ent-
deckt. Ist der landliche Raum in religidser Hin-
sicht noch eine heile Welt? Wie sieht religioses
Leben am Land heute aus? Wie wird es mor-
gen aussehen? Am Beispiel des Dekanates
Sarleinsbach (Miihlviertel, O0.) wird diesen
Fragen mit den Mitteln der Religionssoziologie
nachgegangen und werden wesentliche Kon-
sequenzen fur die Landpastoral dargelegt.

Ferdinand Klostermann

360 Seiten, Format 14,8 x 21 cm,

DIE PASTORALEN DIENSTE S 264,— /DM 42,—.

HEUTE

Priester und Laien — Situation und Bewaltigung

Das letzte Werk des bedeutenden Pastoraltheologen bietet sowohl eine Dokumen-
tation tiber die Situation der Priester, Diakone und Ordensleute in den Gemeinden wie
auch eine Reihe von Thesen zur Uberwindung der gegenwartigen ,,Amtskrise* in der
katholischen Kirche. Es stellt einen Appell an die groBe Zahl aufgeschlossener Christen
dar, an der Uberwindung dieser Krise mitzuwirken.

80 Seiten, 11,8 x 18,5 cm, bro-
schiert, S 64,— /DM 9,30.

Johannes Marbéck

BETEN — MENSCHSEIN
VOR GOTT

Grundhaltungen biblischen Betens

In einer Zeit neu erwachten Interesses am
Gebet, das in einer Vielfalt von Gebetssamm-
lungen, Gebetsformen und Gebetsgruppen
seinen Ausdruck findet, mochte der Autor zu
Grundhaltungen biblischen Betens, insbe-
sondere zu den Psalmen, als Quelle und Orien-
tierung gesunder Gebetsfrommigkeit, hinflihren.
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Meinold Krauss (Hg.)
Predigten iiber die Kirche

(Dienst am Wort, Band 44). 122 Seiten, kart. DM 19,80; bei Sub-
skription der Reihe DM 16,80

»Es ist der Beruf der Kirche, Menschen zu einem Menschsein zu
verhelfen, zu einem Leben im Licht ihrer Bestimmung zur Freiheit
der Kinder Gottes, und zwar durch Bezeugung der Christusver-
heiung in Wort, Tat und Kirchengestalt.« (Ernst Lange)

Der Predigtband stellt sich dieser Aufgabe. Zu den Mitarbeitern
gehoren: Friedhelm Borggrefe, Karl Dienst, Gerd Heinz-Mobhr,
René Leudesdorff, Hans-Georg Lubkoll, Gerhard Marcel Martin,
Hans-Rudolf Miiller-Schwefe, Paul Philippi, Hans-Jiirgen Quest,
Roman Roessler, Manfred Seitz, Helmut Spengler, Otmar Schulz,
Wolfgang Teichert, Rainer Volp, Hildegunde Woller, Hans Dieter
Wolfinger, Jorg Zink, Christian Zippert.

Christian Moller
Seelsorglich predigen

Die parakletische Dimension von Predigt, Seelsorge und Ge-
meinde. 170 Seiten, kart. DM 28—

Die seelsorgliche Predigt ist heute gesuchter denn je, weil immer
mehr ratlose und verzweifelte Menschen nach Weisung, Ermuti-
gung und Trost suchen. Zur seelsorglichen Predigt gehort die ein-
ladende Gemeinde, die den Erschopften in ihrer Mitte aufatmen
und auf ein Wort horen 1d8t, das er nicht gleich beantworten muR,
sondern das er zunachst an sich wirken lassen kann. Seelsorge hat
es in der Bibel mit Paraklese zu tun und meint ein Geschehen von
Bitte, Mahnung, Trost und Einladung.

Ein parakletisches Verstdndnis von Seelsorge umfaRt das Einzel-
gesprich ebenso wie die Predigt. Der Verfasser setzt sich kritisch
mit den bestehenden kerygmatischen und therapeutischen Seel-
sorgekonzeptionen auseinander.

Vandenhoeck&Ruprecht




Erzeugung von Klrchenemrlchtungen
und Portalen

Werkstétte fiir Echt-Antik- und Betonglasfenster
und Mosaiken im Kloster Schlierbach, OUO.

Késerei und Glasmalerei Ges. m. b. H.

A-4553 Schlierbach, OU., Tel. (0 75 82) 82 82

glasmalerei

Nicht nur im

JAHR DER BEHINDERTEN

nahen und sticken fiir Sie geschickte Frauen und Madchen:

Liturgische Gewander, Kirchenwasche, Scharpen, Abzei-
chen, Vereinsfahnen nach vorhandenen Vorlagen oder bei-
gestellten Entwiirfen in Gold-, Silber- und Seidenstickerei.

Institut
fiir Horgeschadigte

A-4020 Linz, KapuzinerstraBe 40, Tel. 0 73 2/27 13 66

(Wir libernehmen auch Reparaturen)




Inlandsbezug  vom Verlag (Postscheckkonto Wien 7422.430) oder iiber den Buchhandel.
Reklamationen sind an die jeweilige Bezugsquelle zu richten.
Ein Jahresbezug gilt als fortgesetzt, falls die Zeitschrift bis 1. Dezember nicht abbe-
stellt wurde.
Abonnementbestellung nur fiir den gesamten Jahresbezug. Bei Bestellung wihrend
des Jahres werden die erschienenen Hefte des Jahrgangs nachgeliefert.

Auslandsbezug iiber die Buchhandlungen folgender Linder:

Belgien:‘ Ancienne Librairie Desbarax, 24, rue de Namur, Louvain.
Dinemark: Sankt Ansgars Boghandel, Bredgade 67, Kobenhavn.
Deutschland: Verlag Ludwig Auer, Cassianeum, Donauwdrth, Bayern.

Frankreich: Librairie Saint Paul, 6, rue Cassette, Paris 6e.
Holland: Boekhandel H. Coebergh, Ged. oude Gracht 74, Haarlem.
Italien: Buchhandlung Athesia, Laubengasse 41, Bozen;

A. Weger's Buchhandlung, Brixen, Prov. Bozen.

Luxemburg: Librairie Clees-Meunier, 15, rue du Fort Elisabeth, Luxembourg-Gare;
(Postscheck-Nr. 5390, Briissel 35.02.12).

USA: The Moore-Cottrell Subscription Agencies Inc., North Cohocton, New York.

Bezugspreise ab Jahrgang 1983 Jahresabonnement Einzelheft
OStETreithy oo vn vt e YR s P S 268.— S 80.—
Auslandsbezieher mit Zahlerin Usterreich ............. S 320.— S R2.—

(einschlieBlich 8 % Mehrwertsteuer)

Bundesrepublik Deutschland ..............coo0inien, DM 45— DM 13.50
WO e P00 e s i o et yas e i T —— sfr 43.— sfr 12—
Belgien, Luxemburg ............... P bfr 840.— bfr 250.—
tibriges Ausland o vosvi s ciiinai v irie e i sateaia S 320.—
(Portospesen werden gesondert
verrechnet)

Theologisch-praktische Quartalschrift

Medieninhaber (Verleger): Obersterreichischer Landesverlag Ges. m. b. H., A-4020 Linz,
Landstrae 41
Hersteller: Obergsterreichischer Landesverlag Ges. m. b. H., A-4020 Linz
Redaktion: A-4020 Linz, Landstrale 41
Herausgeber: Professorenkollegium der Katholisch-Theologischen Hochschule Linz, A-4020 Linz,
Harrachstrafie 7

Offenlegung gemif § 25 Mediengesetz:

Medieninhaber: Oberdsterreichischer Landesverlag Gesellschaft mit beschrinkter Haftung
Unternehmensgegenstand: Druckerei, Zeitungs-, Zeitschriften- und Buchverlag, Buch- und Papier-
handel
Sitz: 4020 Linz, Landstrafle 41
Geschiftsfiihrer: Dipl.-Ing. Hubert Lehner, August Hattinger, Dkfm. Giinther Gogl
Aufsichtsrat: Helmut Bergthaler, Dr. Josef Gugerbauer, Dr. Winfried Kern, Ludwig Kneidinger, Mag.
Helmut Kuckacka, Mag. Friedrich Mayrhofer, Dipl.-Volkswirt Helmut Ornezeder, Eduard Ploier,
Mag. Hans Schilcher, Josef Wiener, Dr. Josef Wackinger, Max Plakolb, Alexander Baratsits, Theodor
Greilinger, Walter Gruber, Gerhard Hennerbichler, Josef Schlosser
Gesellschafter, deren Anteil 25 % iibersteigt: Didzese Linz, Oberosterreichische Raiffeisen-Zentral-
kasse reg. Gen.m.b.H.

Grundlegende Richtung: Katholisch







[
(@)
()]
N
fnd
- |
il
Q
N Apotheke
Linz
Ruf 27 82 27
Promenade 27 82 28

P. b. b. Erscheinungsort Linz, Verlagspostamt 4020 Linz



Theologisch-
praktische
Quartalschrift

Baumgartner Versdhnung und Bufle als Gabe und
Auftrag der Kirche II

B DAS NEUE KIRCHENRECHT

Miiller Der Seelsorger vor dem neuen
Kirchenrecht

Heimerl Der neue Codex luris Canonici
Moglichkeiten und Probleme

Assenmacher Die Predigt im neuen Kirchenrecht

Beinert Das Bose — der Schatten auf Gottes
guter Welt

Janda Wertvermittlung als padag. Aufgabe
Dobiosch Bufifeier mit Einzelbeichte

Suttner Unionen mit Ostkirchen als
Ookumenisches Problem

Rodt Ostern in Gersthof

Gansrigler Kirche in der Welt von heute

c. Heft. 1984 132.1g.




Inhaltsverzeichnis des zweiten Heftes 1984

Konrad Baumgartner:

Alois Miiller:
Hans Heimerl:
Giinter Assenmacher:

Wolfgang Beinert:
Josef Janda:
Hubert Dobiosch:

Ernst Christoph Suttner:
Norbert Rodt:

Franz Gansrigler:

Versohnung und Bue als Gabe und Auftrag der KirchelIl ......... 129
Schwerpunktthema: Das neue Kirchenrecht

Der Seelsorger vordem neuenCodex ...................oovonun. 133
Der neue Codex Iuris Canonici. Méglichkeiten und Probleme . . .. .. 144
Die Predigtim neuen Kirchenrecht ............................. 152
Abhandlungen

Das Bose—der Schatten auf Gottes guter Welt ................... 161
Wertvermittlung als padagogische Aufgabe ..................... 171
BufSfeier mit Einzelbeichte ...........cciiiiiiiiiiieiiiiiniinns 183

Mitteilungen

Unionen mit Ostkirchen als 6kumenisches Problem .............. 195
Osternin Gersthof . ...... ... 202
Bericht

Kircheinder Weltvonheute ............. ... ...cciiviiiiiinn.. 206

Literatur

Das aktuelle theologische Buch:

Zwei wichtige Biicher zum neuen Kirchenrecht

(HelmuthPree) ....cooviiiiiiiiiieeriineneerrneneesreeennnnn 211
Hugo Schwendenwein, Das neue Kirchenrecht (Styria)

Norbert Ruf, Das Recht der kath. Kirche nach

dem neuen CIC (Herder)

Giinter Rombold /Horst Schwebel,

Christus in der Kunst des 20. Jh.s (Karl-Josef Kuschel) ............ 213
Besprechitngen e s s s s ¢ o6 st s 5 5 5 5 amemein ¢ 5 & 5 5 § 5 s ameEe 215
Kirchenrecht, Philosophie und Ethik, Moraltheologie,
Kirchengeschichte, Homiletik, Religionspadagogik,
Sozialwissenschaft, Verschiedenes

Eingesandte Werkeund Schriften ............ccovviiiiiiiinnan, 229
Bezugsbedingungen undImpressum ................... letzte Seite

Redaktion:

Anschriften der
Mitarbeiter:

0. Prof. Dr. Johannes Marb6ck, A-8010 Graz, Sparbersbachgasse 58.
Mag. Otmar Stiitz (Redaktionssekretdr), A-4020 Linz, Landstrafle 41.
o. Prof. Dr. Wilhelm Zauner, A-4020 Linz, Lustenauerstrafie 29.
o. Prof. Dr. Rudolf Zinnhobler, A-4040 Linz, Petrinumstrafie 12.

Lic. iur. can. Giinter Assenmacher, 1-00186 Roma, Via della Pace 20.
Univ.-Prof. Dr. Konrad Baumgartner, D-8400 Regensburg, Universitats-
strafle 31.

Univ.-Prof. Dr. Wolfgang Beinert, D-8400 Regensburg, Universitats-
strafse 31.

Dr. Hubert Dobiosch, D-8885 Holzheim, Hauptstrae 57.

Dr. Franz Gansrigler, A-1010 Wien, Singerstrafie 7/VI/IL.

Univ.-Prof. DDr. Hans Heimerl, A-8301 Lafinitzhohe, Honigtal 138.
Dr. Josef Janda, A-4020 Linz, Langothstrafle 10.

Dr. Karl-Josef Kuschel, D-7400 Tiibingen, Hausserstrae 140.
Univ.-Prof. Dr. Alois Miiller, CH-6004 Luzern, Bramberghohe 2.
Univ.-Prof. DDr. Helmuth Pree, A-4020 Linz-Auhof, Universitiat Linz.
Dr. Norbert Rodt, A-1180 Wien, Bischof-Faber-Platz 7.

Univ.-Prof. Dr. Ernst Christoph Suttner, A-1010 Wien, Schottenring 21.

Die Theologisch-praktische Quartalschrift erscheint jahrlich in den Monaten Janner, April, Juli und
Oktober. Sie verwendet die Abkiirzungen des Lexikons fiir Theologie und Kirche 21957-1968. Die
Mitarbeiter werden gebeten, das zu beachten. Manuskripte, Rezensionsschriften, Tauschexemplare
und Geschiftspost sind zu richten an die Redaktion: Theologisch-praktische Quartalschrift, A-4010

Linz, Landstrafle 41.



KONRAD BAUMGARTNER

Versohnung und Bufle als Gabe und Auftrag
der Kirche (II)

Nach den beiden Fragen, wie im Alten und Neuen Testament von Versshnung und BuBe ge-
sprochen wird und wie dieses Sprechen heute in die Katechese umgesetzt wird (Vgl. Heft 1, S.
5-11), wollen wir einen anderen Bereich der Verkiindigung bedenken: Kirchliche Verlautba-
rungen zu unserem Thema.

Versohnung und Bufle in Enzykliken Papst Johannes Pauls II.

Da zum Zeitpunkt der Niederschrift dieses Artikels das Schlufdokument der
Bischofssynode 1983 ,,Verséhnung und Bufle im Sendungsauftrag der Kirche”
noch nicht vorliegt, beziehe ich mich auf die beiden Enzykliken von Papst Johan-
nes PaulII., die als vorausgehende Publikationen den Werdegang und die inhalt-
liche Ausrichtung der Bischofssynode mafgeblich mitbestimmt haben.

Schon Johann Michael Sailer (1751-1832) hat es als Wesensaufgabe der Pastoral be-
zeichnet, daf8 durch das Handeln der Kirche die in sich und mit ihrem Gott ent-
zweite Menschheit wieder zur Einheit untereinander und mit Gott gebracht wer-
de. Eben diese Perspektive hat das II. Vaticanum aufgenommen, wenn es die Kir-
che ,,als Sakrament, das heifit, Zeichen und Werkzeug fiir die innigste Vereini-
gung mit Gott wie fiir die Einheit der ganzen Menschheit'’! bezeichnet. Als ,,Sa-
krament des Geistes” (W. Kasper) ist der Kirche die Verwirklichung des Sinnzieles
der Kirche und der Menschheitsgeschichte aufgegeben, Einheit und Frieden un-
ter den Menschen und Vélkern durch ihre Einheit mit Gott anzuzeigen, zu ver-
kiindigen und zu bewirken.

So sehr dies fiir alles pastorale Handeln gilt, so gilt es doch in ganz besonderer
Weise fiir den ,,Dienst der Verséhnung”, den Christus als Fortfithrung seines
Versthnungsdienstes der Kirche aufgetragen hat (vgl. 2 Kor 5). Versdhnung,
Bufle und Bufisakrament gehéren somit zum Wesen des Christseins, zum Wesen
jeder christlichen Gemeinde und zum Wesen der Kirche. Die sich selbst, ihren
Mitmenschen und ihrem Gott entfremdeten Menschen werden durch die Ver-
kiindigung und das Heilshandeln der Kirche eingeladen: ,,Wir bitten euch an
Christi Statt: laBt euch mit Gott verséhnen” (2 Kor 5, 20). Eine so von Christi Ver-
sohnung durchformte ,,Gemeinschaft von Verséhnten und zur Versohnung Be-
reiten” miifite und kénnte ein Modell gelingenden Lebens auf dem Weg zu einer
versdhnten Menschheit werden — eine theologische und pastorale Zielvorstel-
lung, die eine stete Neubesinnung und Umkehr der Kirche und aller ihrer Glieder
iiberdeutlich notwendig macht.

Entscheidende Impulse fiir die Beachtung und Verwirklichung solcher pastoraler
Perspektiven geben die beiden Enzykliken ,,Redemptor hominis’ und ,,Dives in
misericordia” von Papst Johannes Paul II. Sie sollen nachfolgend den Mittelpunkt
der theologischen und pastoralen Reflexion bilden.2

! Lumen gentium 1,9,48,59. - Vgl. auch Liturgiekonstitution 26; Pastoralkonstitution 42,45,
2 Abkiirzungen im folgenden: RH (= Redemptor hominis) und DM (= Dives in misericordia).
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1. Von der materialen Sicht zum ;l;ersonalen Vollzug

In Theologie und Praxis der Bufle, aber auch im Bewufitsein vieler Mitchristen
stand und steht eine Auffassung im Vordergrund, welche die ,, material-verge-
bende Sicht”” genannt werden konnte. Die neuere Theologie und vor allem die
Aussagen der beiden Enzykliken betonen die ,, personal-verséhnende Sicht” von
Bufe und Buflsakrament als ,,Begegnung mit Gott” bzw. ,,mit Christus”. Neben
der christlichen Bufle als einzelnem Akt (im Sinne der ,,conversio’”” und ,,reconci-
liatio” fiir den Christen, welcher sich durch schwere Schuld von Gott getrennt
hat) wird ein Leben des Christen aus der stets neuen Umkehr und der vertieften
Hinwendung zu Christus betont. Der ,,status viatoris’ des Menschen erfiillt sich
im ,,status conversionis’’: ,,diese Haltung stellt das tiefste Element der Pilgerfahrt
jedes Menschen auf dieser Erde dar”. Wer Gott in seinem Wesen als ,,Gott des
Erbarmens’’ und der wohlwollenden Liebe erkannt hat, ,, kann nicht anders, als
in fortwidhrender Bekehrung zu ihm zu leben” (existentieller Aspekt).

,,In der Kirche . . . mufl das Bediirfnis nach Bufie lebendig bleiben, sei sie sakra-
mentaler oder mehr aszetischer Natur” (RH 20). Wenn es im christlichen Leben
entscheidend darum geht, ,,im eucharistischen Leben und in der eucharistischen
Frémmigkeit stets zu verharren und fortzuschreiten und sich selbst unter dem
Einfluf der Eucharistie geistlich zu entfalten” (RH 20), so werden ,,Eucharistie
und Bufle . . . eine zweifache und zugleich innerlich verbundene Dimension des
authentischen Lebens im Geist des Evangeliums, des wahrhaft christlichen Le-
bens”. Die je neue Bemiihung um Bekehrung durch Bue und Bufsakrament hlt
nicht nur den ,,Zugang’ zur Eucharistie offen, sondern erméglicht im tiefsten
Sinn den inneren Anschluf} des Christen an die Hingabe Jesu Christi an den Va-
ter: ,,in immer reiferer Form und durch eine bestandige und immer tiefere Bekeh-
rung wenden wir uns zu Gott hin”, als Menschen, die vielféltigen Begrenzungen
unterliegen, wihrend die Hingabe Christi unbegrenzt ist (Hingabe-Aspekt).

Die individuelle Bekehrung als innerer Akt enthdlt aber auch das wechselseitige
Begegnungsmoment: einerseits das ,,Recht der menschlichen Seele . . . zu einer
mehr persdnlichen Begegnung mit dem gekreuzigten Christus (und) gleichzeitig
das Recht Christi, jedem vonuns. . . im Augenblick der Bekehrung und des Ver-
zeihens zu begegnen” (RH 20). Es besteht also eine innere Korrespondenz zwi-
schen ,,der inneren Wahrheit des Menschen, der menschlichen Schuld und der
Sehnsucht des menschlichen Gewissens” einerseits und dem ,,Geheimnis der
Erlésung als einer lebendigen und lebenspendenden Wirklichkeit”” andererseits.
Der ,, gemeinsame Nenner” fiir diese Korrelation ist das Erbarmen: die Sehnsucht
danach im Menschen, seiner inneren Wahrheit und der inneren Wahrheit der
Welt; die geoffenbarte WesensiuBerung Gottes in der Geschichte des Heils, vor
allem aber in Jesus Christus, der ,,die Inkarnation des Erbarmens Gottes” ist
(Korrelations- Aspekt).

Aus diesem immer neuen Offenwerden des Christen fiir das Erbarmen Gottes
wird geradezu ein neuer Lebensstil: ,, Er besteht in der stindigen Entdeckung und
ausdauernden Verwirklichung der erbarmenden Liebe”, welche die zwischen-
menschlichen Beziehungen beseelt, einer neuen ,,Kultur der Liebe” (Paul VL.).
Im Geiste des Erbarmens werden die Bemithungen um eine ,,menschlichere
Welt” iiber die Kategorie der Gerechtigkeit hinaus in der Tiefe fruchtbar: ,,Eine
Welt ohne Verzeihen wire eine Welt kalter und ehrfurchtsloser Gerechtigkeit, in
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deren Namen jeder dem anderen gegeniiber nur seine Rechte einfordert” (DM 14)
(spirituell-sozialer Aspekt). —Das ,,echte Erbarmen ist die tiefste Quelle der Gerech-
tigkeit”.

2. Von der individualistischen zur ekklesialen Sicht

Wenn die Kirche das Erbarmen Gottes bekennt, verkiindet und verwirklicht, so
geht es natiirlich auch und vor allem um das Heil und die Bekehrung, um den
geistlichen Lebensstil des einzelnen. Es geht aber dariiber hinaus um den We-
sensvollzug von Kirche: sie ,,lebt ein authentisches Leben, wenn sie das Erbar-
men bekennt und verkiindet’’ (DM 13). Darin besteht ihr eigentliches ,,geistliches
Profil”, das Ziel ihres gesamten Wirkens: ,,das Geheimnis des Erbarmens, das
uns in Christus aufstrahlt, zu verkiinden und ins Leben hineinzutragen”. Da-
durch gewinnt sie ihr sozialdiakonisches, ihr missionarisches und ihr ékumenisches
Profil.

Das sozialdiakonische Profil realisiert die Kirche durch das Ubersteigen von welt-
lichen Strukturen der Gerechtigkeit und Gleichheit im christlichen Moment des
Erbarmens: es ist das ,,unerla@liche Element, sollen die Beziehungen der Men-
schen zueinander vom Geist hochster Achtung des wahrhaft Menschlichen und
gegenseitiger Briiderlichkeit gepragt werden” (DM 14). Jesus Christus, der Dia-
konos, ist fiir solches Handeln ,,Modell der erbarmenden Liebe zum N#chsten”’
(DM 3). Einerseits ist das Erbarmen nur moglich auf der Grundlage der Gerech-
tigkeit (,,dal die Forderungen der Gerechtigkeit erfiillt werden, ist eine Haupt-
bedingung dafiir, da das Antlitz der Liebe aufleuchten kann’‘); andererseits aber
hat das Erbarmen ,, die Kraft, der Gerechtigkeit einen neuen Inhalt zu geben; die-
ser findet seinen einfachsten und vollsten Ausdruck im Verzeihen’ (DM 14). Im
Verzeihen-Schenken und Verzeihen-Empfangen wird die Wiirde des Menschen
betont bzw. wiederhergestellt.

Das Erbarmen Gottes zu verkiinden und zu verwirklichen, ist ,,die dem Volk
Gottes eigene Mission”. Sie hat an der ,,messianischen Sendung Christi Anteil
und setzt diese in gewissem Sinne fort”” (DM 13). Die ,,erbarmende Liebe Gottes’
macht die messianische Botschaft des Evangeliums aus. Und eben diese ,,erbar-
mende Liebe” soll die Kirche zusammen mit der Gerechtigkeit ,,in den vielgestal-
tigen Bereich der zwischenmenschlichen und sozialen Beziehungen hineintra-
gen. Nur dann kann die Welt der Menschen immer menschlicher werden’
(DM 14).

Aus der Realisierung des Erbarmens erhofft der Papst auch die Erfiillung der
O6kumenischen Aufgabe: die ,,Einheit aller, die sich zu Christus bekennen’’. Im
Bekenntnis zum Erbarmen Gottes und im Glauben an ,,die Liebe, die machtiger
ist als die Schwéche der menschlichen Uneinigkeit”, erhofft die Kirche die end-
giiltige Verwirklichung der Einheit, welcher das Gebet Jesu gegolten hat.

3. Zur Realisierung des Erbarmens und der Bufle

Die beiden Enzykliken bieten keine unmittelbaren pastoralen Handlungsmuster
an. Viele Aussagen bediirften der Konkretisierung und der Anwendung auf welt-
liche und vor allem auf innerkirchliche Probleme, damit sie Realititswert gewin-
nen. Was beide Dokumente aufzeigen, sind Manifestationen des verkiindeten
und zugesprochenen Erbarmens: in den Lesungen der Liturgie, in der Verehrung

131



und Betrachtung der Liebe des Herzens Jesu, vor allem aber in der Betonung der
Sakramente der Eucharistie und der Verséhnung, aber auch der Proklamation der
Kirche als Heilszeichen fiir die Welt. Christliches Leben in der Haltung der Bufse
und in der Praxis des BuBsakramentes wird in beiden Enzykliken hineingestelltin
die umgreifende Perspektive des Erbarmens Gottes zu uns sowie jenes Erbar-
mens, das die Christen, die Gemeinden vorzuleben haben, vor allem aber die Kir-
che als Ganze.

4. Fragen der spirituellen und pastoralen Realisierung

Erbarmen anzunehmen von Gott und es weiterzugeben an die Menschen, darin
erfiillt sich unsere Existenz als Seelsorger. ,,Miseri-cordes esse’’ — ein Herz zu ha-
ben fiir die Elenden, das fiihrt uns zur eigenen Gewissenserforschung: wer sind
fiir mich meine Geringsten, des Herren Briider? Welche Einstellung und Kontakte
habe ich zu den Einfachen, den Nichtgebildeten, den Arbeitern und sozial De-
klassierten, vielleicht den Behinderten, den Sonderschiilern, allen, die in dieser
unserer Gesellschaft keine Hoffnung und keine Chance haben?

Ist das Erbarmen als ,,Bufle konkret” Thema meiner Gespriche, Thema meines Unterrichts und der
Predigt? Welche ,, Aktionen des Erbarmens” rege ich an oder helfe sie durchfiihren? Wie geht man in
meiner Gemeinde mit den Elenden um: den sogenannten Fernstehenden (kénnen sie iiberhaupt zu-
riickkommen oder sind sie Fernstehende, weil wir uns von ihnen entfernt haben, von den Alleinste-
henden, den Geschiedenen, den Unehelichen, den jungen Erwachsenen . . .)? Machen wir auf die
Pflicht zum Erbarmen durch Verséhnung aufmerksam? Praktizieren wir sie selbst? Welche ,,Zeichen
des Friedens und der Versshnung’ gibt es iiber den liturgischen Bereich hinaus — mit Christen ver-
schiedener Konfessionen, mit auslindischen Mitbiirgern, mit Inhabern eines anderen Parteibuches
oder einer anderen theologischen oder kirchlichen Konzeption? Gibt es in der Kirche die Dimension
erfahrbaren Erbarmens, erlebbarer Verséhnung? Halten wir Jugendarbeit aus ohne ,,Verkirch-
lichungsabsichten’? Haben wir den Mut zu neuen, ungewohnten Wegen in der Pastoral — oder be-
stimmt die Angst vor Verunsicherung und der Zwang zur Bewahrung um jeden Preis unser Handeln?
Nur einige Fragen, die uns helfen kinnen, da wir der Zuwendung des erbarmenden Gottes die ent-
sprechende Antwort geben durch unser Leben und unser Handeln.
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ALOIS MULLER

Der Seelsorger vor dem neuen Codex

Ein neuer Codex! Wenn man bedenkt, was der Codex Iuris Canonici von 1917/18
in der lateinischen Kirche bedeutete: die erste Gesamtkodifizierung in der Kir-
chengeschichte — dann erweist sich der Codex 1983 als objektiv bescheideneres
Ereignis. Wenn man bedenkt, welche Achtung und Beachtung der erste Codex
bis in die Zeit vor dem 2. Vatikanischen Konzil bei jedem halbwegs verlédflichen
Theologiestudenten und Seelsorger nolens volens fand, dann prigt sich das Er-
eignis der ersten Codexrevision auch subjektiv schwicher aus.

Das Kirchenrecht hatte in den letzten zwanzig Jahren keine guten Zeiten. Sein
einstiger Glanz erlitt nicht nur von einzelnen seiner Inhalte, sondern auch von
prinzipiellen theologischen Uberlegungen her manche Triibung. Als darum das
Konzil neue Weichen stellte und der noch nicht reformierte Codex im Riickstand
war, bereitete es den meisten Seelsorgern herzlich wenig Miihe, sich am Geist der
Konzilsdokumente zu orientieren und den Codex toter Buchstabe sein zu lassen,
mochte noch so sehr festgelegt sein, dafi jede seiner Bestimmungen bis zu ihrer
ausdriicklichen Aufhebung jeweils Geltung behalte.

Dieser Zustand hat lange gedauert, vielleicht langer als bekdmmlich. Es kdnnte
sich in der Kirche streckenweise fast so etwas wie jenes Gefiihl entwickelt haben,
das man bei italienischen Amtern vermutet: dafl sie wahrend der Regierungskri-
sen den Eindruck gewinnen, eine Regierung sei gar nicht besonders no-
tig . . .Dazu kommt, daf die Codexreform eine recht gewundene Bahn gegangen
ist. Vorstadien und Entwiirfe weckten zum Teil schwere und schwerste Beden-
ken, man erinnere sich an die legendére ,,Lex ecclesiae fundamentalis”’. Span-
nungen zwischen den Tendenzen des Konzils und Tendenzen der Reformkom-
mission waren offenkundig und sind z. T. in den neuen Codex eingegangen. Die-
ser erfuhr darum schon manche Vorschuflkritik.! Auch das hat bewirkt, daff man
ihm nur mit geddmpftem Interesse, mit zwiespaltigen Erwartungen entgegen-
sah.

Aber nun ist er da, mag auch manch einer versucht sein, ihn zu begriifen wie wei-
land General de Gaulle Chruschtschow begriifit haben soll: Eh bien vous voila -
Da sind Sie nun halt mal!

Es ist meine Uberzeugung, daf der neue Codex auch etwas mehr und etwas
wohlwollenderes Interesse verdient. Das mindeste, was ein Seelsorger sich sagen
muf, ist, dafy Rechtsunsicherheit und Wurstelei auch fiir die besten Ideen und Be-
strebungen kein gedeihliches Klima sind. Des weiteren darf festgestellt werden,
daf zwischen dem ersten verdffentlichten Entwurf von 1975 und dem Codex von
1983 doch wirkliche Fortschritte stattgefunden haben, gerade in dem uns interes-
sierenden Bereich.

Es soll hier also, ohne organisierten Enthusiasmus, aber in positiver Offenheit
und in richtiger Einschidtzung der Bedeutung des Rechts fiir die Kirche, gefragt
und erortert werden, was der neue Codex — oder die Ara des 2. Codex - fiir die

! Exemplarisch fiir vieles: Concilium 17 (1981), Heft 8/9: Das revidierte Kirchenrecht: Eine verpafite
Chance?
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Pastoral, fiir den Seelsorger bringt. Das wire allerdings der Plan fiir ein ganzes
Buch. Auf wenigen Seiten miissen wir uns beschridnken einerseits auf ein paar
allgemeine Erwdgungen, anderseits auf ein einziges Paradigma: das Sakramen-
tenrecht, und darin noch einmal auf eine kleine Auswahl von Problemen. Beson-
ders das Eherecht (nebst dem Ordo) bleibt ganz aufer Betracht, gerade weil es fiir
den Seelsorger immer noch das Herzstiick seiner pastoralen Rechtsbindung ist.
Es verlangt eine eigene kompetente Behandlung.

I. Die allgemeine Erwidgung: Recht, Liturgie und Seelsorge
1. Wer Gemeinschaft sagt, sagt auch Recht:

Klare, verldfliche, mitteilbare, disputierbare Regelung des Zusammenlebens
wenigstens in Grundziigen und wesentlichen Belangen. Nur in einer Klein-
gruppe mit fragloser Zusammengehorigkeit geniigt die blole Gruppenpsycholo-
gie, um das Zusammenleben zu regeln (und dann sind ,,Rechte’ erst noch nicht
garantiert). Sonst gilt, wenn auch nicht total: Ohne Recht keine Verldfilichkeit,
ohne Verldfilichkeit kein Zusammenleben.

Recht gilt in einer grofien Gemeinschaft fundamental als Identitdtsfestlegung.
Darum wird vom Kirchenrecht gesagt, es sei zuerst ,,bekennendes Recht”.? Es
sagt Identitédt (mit der Kirche) durch Glaubensbekenntnis aus. Die Identitét fand
und findet eine religiose Gemeinschaft aber auch (und vor allem) in ihrem Kult,
was fiir die Kirche bedeutet: im darstellenden Vollzug ihrer Christusbeziehung.
So ist die andere Wurzel des kirchlichen Rechts , liturgisches Recht”. Und aus
dieser Identitdtsfestlegung erfliet dann, was an sonstiger Gemeinschaftsord-
nung festgelegt werden muf. Das ist aber alles an die Grundlegung gebunden
und darauf bezogen: auf Christus, auf das Leib-Christi-Sein.

2. Was soll |, liturgisches Recht' sein?

In der Liturgie stand man, was ihre ,,Ordnung’ betrifft, eigentlich immer auf
doppeltem Boden. Es gab und gibt die ,,Ordines” oder , libri liturgici”, und es
gibt ,,das Sakramentenrecht”, fiir uns seit 1918 im Codex. Wie verhalten sie sich
zueinander? Der alte Codex statuierte in c. 2 etwas vage:,,Codex, plerumque, ni-
hil decernit de ritibus . . .”, und der neue folgt ihm fast wortlich. Aber die Frage
ist: Wenn ,,meistens nicht’, warum dann nicht ,,nie’”? Wenn ,,bisweilen”,
warum dann nicht ,,immer‘‘? Der alte und der neue Codex beanspruchen fiir sich
jedenfalls den Vorrang, der neue schérfer als der alte,3 bestdtigen aber ausdriick-
lich die Geltung der liturgischen Biicher.

Eine klare Unterscheidung zwischen den ,, leges” der liturgischen Biicher und
dem Sakramentenrecht des Codex ldfst sich nicht durchfiihren. Zwar geht der
Codex bei Fragen der Gestaltung des liturgischen Ablaufs nichtins einzelne. Aber
einerseits findet man im Codex manche wirklich , liturgische” Vorschrift, ander-
seits in den Ordines vieles, was Rechtsordnung ist.

2 Vgl. zum folgenden den evangelischen Autor Hans Dombois, Das Recht der Gnade (Witten 1969),
39-67, und konkret: Reiner Kaczynski, Liturgie und Recht. Anmerkungen zum neuen Codex der la-
teinischen Kirche, in: Gottesdienst 17 (1983), 41-43.

3 Sagte der alte von den liturgischen Vorschriften: Vim suam retinent, nisi earum aliqua in Codice ex-
presse corrigatur, so statuiert der neue (c. 2):,,. . . nisi earum aliqua Codicis canonibus sit contraria.
Es braucht also anscheinend keine ausdriickliche Korrektur mehr.
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An sich wire aber als Ziel eine qualitative Unterscheidung wiinschenswert. Dann
gehort es zu den eigenen Aufgaben des liturgischen Rechts, festzulegen

a) wer berechtigte Teilnehmer an einer Feier sind,

b) welches die ,,berechtigte’ oder notige Gestalt einer Feier ist,

c) welches ihre nétige Ordnung ist.

Fiir alle drei Punkte sollte im Codex eine Art Minimalprinzip der Rechtsfdhigkeit
gelten, indem das und nur das festgelegt wird, was zur Identitdt kirchlicher Litur-
gie notig ist.

Die liturgischen Biicher sollen dann weiter gehen. Liturgische ,,Ordnung” ist
mehr als ,,verbindliche Rechtssetzung”. Es soll liturgische Spielregeln mit theo-
logisch-anthropologischem Hintergrund geben. Aber dann sollen liturgische Bii-
cher als solche nicht mit dem Codex gleichgesetzt, nicht als Rechtsnormen ver-
standen werden, sondern eben als spezifisch liturgische und liturgisch-pastorale
,, Kunstanweisungen”.* Mancher freudlosen Rubrizisterei wire so der Boden
entzogen.

Nach der anderen Seite hin soll anlafllich des neuen Codex wieder einmal festge-
halten werden, daf8 Rechtsordnung nicht mit Moralordnung gleichgesetzt werden
darf. Es ist zwar nach bestimmten Regeln moralische Pflicht, eine Rechtsordnung
einzuhalten (oder eben nicht). Aber damit werden nicht ihre Innhalte von selber zu
moralischen Inhalten, wenn es ihr Gegenstand nicht ohnehin ist. Eine ,, Theolo-
gia moralis ad normam CIC" wird also hoffentlich nicht mehr geschrieben. Das
Ubergehen einer Rechtsnorm folgt anderen Kriterien als das Ubertreten der ethi-
schen Ordnung.

3. Eigenarten des kanonischen Rechts

Wer die Canones des Sakramentenrechts liest, dem muf eine allgemeine Eigen-
heit des Codex auffallen. Einige Canones entsprechen recht genau den oben er-
wiihnten Postulaten. Sie regeln berechtigte Teilnahme, berechtigte Gestalt, no-
tige Ordnung. Daneben enthilt der Codex —im Unterschied zu profanen Gesetz-
biichern — aber auch theoretische, theologische Aussagen und reine Ermahnun-
gen pastoraler Art, die gar nicht in ,,Gesetze” umsetzbar sind. Fiir die erstge-
nannten stehen im Sakramentenbereich die jeweils ersten der einleitenden Ca-
nones (834, 840), sodann die ,,Definitionen’’ der einzelnen Sakramente. Von der
zweiten Art ist etwa c. 978 § 1: ,,Der Priester sei eingedenk, daf3 er beim Beicht-
héren zugleich die Rolle des Richters und des Arztes spielt . . .”.%

s

Die neuen deutschen liturgischen Biicher tragen den Titel ,,Die Feier . . .”, wihrend sie im Latei-
nischen ,,Ordo . . . heiflen. In der Wortwahl ,,Die Feier” liegt eine gute liturgische, pastorale, ja
sakramentaltheologische Intention. Aber das wurde bezahlt mit umgangssprachlicher Unhand-
lichkeit. ,,Die Taufordnung, die Firmordnung verlangt, daf . . .” liee sich gut sagen. ,,Die Feier
der Kindertaufe verlangt . . .” ist nicht eindeutig und wird schwerlich gebraucht. Der Titel ,,Feier”
statt ,,Ordnung’ macht also ein stiickweit sprachlos. Am besten reden wir eigenwillig eben doch
von der ,, Taufordnung” etc., um die offiziellen liturgischen Biicher zu bezeichnen.

Eine klassische Kombination dieser beiden Aussageformen ist der Einleitungscanon zur Pars De
sacramentis, 840: ,,Die Sakramente des Neuen Bundes wurden von Christus dem Herrn eingesetzt
und der Kirche anvertraut. Sie sind, als Handlungen Christi und der Kirche, Zeichen und Mittel,
durch welche der Glaube ausgedriickt und gestirkt, Gott Verehrung gezollt und der Menschen
Heiligung bewirkt wird. So tragen sie aufs hichste bei zur Bildung. Stirkung und Sichtbarma-
chung der kirchlichen Gemeinschaft. Und deshalb miissen sowohl die Liturgen wie die iibrigen
Christglaubigen sie mit grofter Ehrfucht und gebiihrender Sorgfalt feiern.”

7
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Ist bei solchen Sétzen klar, daf sie nicht ,,Recht”” im engeren Sinne sind, so be-
diirfen die theologischen Aussagen noch einer genaueren Situierung. Man kann
sie ,,bekennendes Recht”” nennen, insoweit darin wirklich Glaubensbekenntnis
investiert ist (vergleichbar dem Bekenntnis des Glaubens als Voraussetzung zur
Taufe). Dariiber hinaus sind sie aber einfach theologische Referenz (so wie es hi-
storische oder humanwissenschaftliche Referenzen geben kann), und als solche
miissen sie sich theologisch, extrakanonisch bewihren. Sie kénnen bessere oder
weniger gute Theologie sein, auf der Hohe der Zeit oder etwas im Riickstand.®
Nicht aber ist das so zu verstehen, als wiire ihr theologischer Inhalt eo ipso, weil er
im Codex steht, rechtlich verpflichtend gemacht, als wire ihr kognitiver Status
disziplindr aufgewertet oder gar dogmatisch definiert. Indirekt, im Sinne der loci
theologici, hat es natiirlich seine Bedeutung, wenn eine theologische Aussage
Eingang in den Codex gefunden hat, aber nicht eine abschliefende, in sich allein
stehende Bedeutung. Das ist fiir die nachherige Einzelbetrachtung wichtig. Denn
einerseits konnen in den theologischen Canones wichtige pastorale Orientierun-
gen liegen, anderseits mag gerade in ihnen ein gewisser Riickstand auf pastorale
Forderungen diagnostiziert werden.

Im folgenden soll fast stichprobenartig auf pastorale Belange bei den einzelnen Titeln hingewiesen
werden. Sichere Information bewahrt den Seelsorger auch vor pastoralen Fehlentscheidungen.

II. Neues Sakramentenrecht — pastoral beleuchtet

Eine Feinanalyse der Canones 834 und 840 (s. Anm. 5) wiirde die Spannung zei-
gen zwischen einer starren und einer umfassenderen Liturgie-(Sakramenten-)
Definition. C. 834 beschrinkt sich auf die Polaritit ,,Heiligung des Menschen'’ -
,,Verehrung Gottes als ,,Ausiibung des Priesteramtes Christi”’. C. 840 reichert
diesen Gedanken an durch ,, Ausdruck und Starkung des Glaubens’ sowie durch
,Herstellung der kirchlichen Gemeinschaft.”

Diese Spannung ist ja schon in der Liturgiekonstitution Sacrosanctum Concilium
(=5C) des 2. Vatikanums vorhanden, aus welcher sich die allgemeinen Canones
weitgehend ndhren.

Sie findet sich in den Einleitungscanones noch fiir ein zweites Thema: hierarchi-
sche und kommunitare Struktur der Liturgie.

Ganz der hierarchischen Sicht verpflichtet sind der theologische c. 835 (aufler § 4)
und der Ordnungscanon 838 (vgl. SC n. 7 und 22). Dann aber bezeichnet c. 837
auch mit dem Konzil (SC 26) als Subjekt der Liturgie ,,die Kirche selber, das Sa-
krament der Einheit, namlich das heilige Volk, unter den Bischéfen geeint und
geordnet . . . Das ist die andere Optik, wie auch ¢. 899 § 2, wo fiir die Euchari-
stiefeier das Volk Gottes im Casus rectus steht, ,,indem alle Glaubigen, Kleriker
wie Laien, zusammenwirkend teilhaben (participando concurrunt), jeder auf
seine Weise nach der Vielfalt der Stinde (ordines) und der liturgischen Am-
ter . . .” (SC 26). Fiir den Vollzug wird mit dem Konzil (SC 27) ,,wenn immer
mdglich” die gemeinschaftliche Feier mit titiger Teilnahme der Gldubigen gefor-
dert.

¢ Z. B. liee sich wohl fiir jedes Sakrament eine treffendere Charakterisierung finden, als der Codex
sie jetzt bietet.

7 Die Aussage, daB die Sakramente ,,von Christus eingesetzt’” seien, wird nicht als theologischer
Topos kenntlich gemacht und kénnte so zu katechetischen Behauptungen verleiten, die fiir die
Mehrzahl der Sakramente historisch-exegetisch nicht gedeckt sind.
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Die alte disziplindre Unverdnderlichkeit der Riten atmet c. 846 (mit SC 22 § 3),
und c. 841 sucht das - theologisch nicht durchaus schliissig — mit der Tatsache zu
begriinden, daf8 die Sakramente ,,fiir die ganze Kirche dieselben’ seien und
.zum gottlichen depositum’ gehoren; beides gilt nur und hochstens fiir die
,,substantia sacramentorum”’. Das Prinzip der pastoralen Anpassung, vom Kon-
zil selber eingefiihrt, hat aber inzwischen zu einem Liturgieverstdndnis und einer
Liturgiepraxis auch der ,,Bravsten” gefiihrt, an welcher der Grundsatz ,,nemo
quidpiam proprio marte’ (keiner das geringste auf eigene Faust) auch als blofle
viterliche Ermahnung glatt vorbeigeht.

Wichtig fiir den Seelsorger, aus pastoralen wie aus theologischen Griinden, ist
der c. 844, welcher die 6kumenische Situation der Sakramentenpraxis absteckt.
Der alte Codex sagte c. 731 § 2 kategorisch: ,,Es ist verboten, die Sakramente der
Kirche Héretikern und Schismatikern zu spenden, auch wenn sie guten Glaubens
irren und nach ihnen verlangen — ehe sie nicht die Irrtiimer verworfen haben und
mit der Kirche versohnt wurden.” Dann brachten die ,,6kumenischen Direktori-
en” erste Anderungen, und der heutige Codex statuiert in ihrem Gefolge dieses:
1. Wenn es Katholiken physisch oder moralisch unmdglich ist, einen katholischen
Priester zu erreichen, diirfen sie, aus Notwendigkeit oder zu wirklichem geistli-
chem Nutzen, die Eucharistie und die Krankensalbung von solchen nichtkatholischen
Amtstrdgern empfangen, in deren Kirchen diese Sakramente giiltig vorhanden
sind. Die Gefahr von Irrtum und Indifferentismus muf ausgeschlossen sein.
Nach dem augenblicklichen Stand der romischen Theologie bezieht sich diese
Moglichkeit vor allem auf orientalische und altkatholische Priester (Utrechter
Union).

2. Der katholische Priester darf Mitgliedern der getrennten orientalischen Kirchen die
Sakramente der Eucharistie, der Bufle und der Krankensalbung spenden, wenn sie aus
eigenem Antrieb danach verlangen.

3. Bei Todesgefahr oder anderer schwerwiegender Notwendigkeit darf der katholische
Priester dieselben Sakramente auch den Angehdorigen anderer christlicher Ge-
meinschaften geben, die darum bitten und ihren Amtstrager nicht erreichen kén-
nen — vorausgesetzt, dal sie inbezug auf diese Sakramente mit dem katholischen
Glauben iibereinstimmen. Man wird hier das Wort ,,Glaube’ im strengen theo-
logischen Sinn verstehen diirfen und es unterscheiden von theologisch formu-
lierter ,,Doktrin®.

Und eine sehr ,,anstindige” SchlufSbestimmung: Bischéfe und Bischofskonfe-
renzen sollen iiber diese Praktiken erst Normen aufstellen nach Konsultierung der
Behorden jener Kirchen, die es betreffen kann. So soll der Eindruck einer einseiti-
gen Vereinnahmung vermieden werden.

1. Die Taufe

Bei der Erdrterung des Taufrechts kann exemplarisch fiir alle weiteren Sakra-
mente gesagt werden: Zumeist sind alle Regelungen, die der Codex in pastoraler
Hinsicht trifft, schon in der Taufordnung (etc.) enthalten. Anderseits enthélt die
Taufordnung Richtlinien, welche nicht in den Codex Eingang gefunden haben.
Als Schluf dréngt sich auf: Fiir alle Sakramente soll die pastorale regula proxima
die betreffende liturgische ,,Ordnung”, nicht (blo8) der Codex sein. Die pastora-
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len Vorbemerkungen der Ordnungen soll darum der Seelsorger nicht nur einmal
gelesen haben!

Im Sinne der Ordnungen beschrankt sich nun auch der neue Codex nicht mehr
auf die Einteilung Spender — Empfinger, sondern bringt bei jedem Sakrament ein
erstes Kapitel ,,De celebratione”.

Stellen wir zunéchst fest, was sich bei der Taufe vom alten zum neuen Codex ge-
dndert hat.

1. Der Unterschied ,,feierliche” Taufe/Nottaufe ist relativiert, existiert begrifflich
nicht mehr (c. 850). Denn nach der Taufordnung (n. 17 der Vorbemerkungen) be-
schrinkt sich die Taufe bei Lebensgefahr des Tauflings nicht notwendig auf das
zur Giiltigkeit des Sakraments Erforderte, sondern die Kiirzungen sollen sich
blof} nach dem Grad der zeitlichen Dringlichkeit richten.

2. Der Diakon gehért nun nach c. 861 zu den ordentlichen Taufspendern. Und
wenn ein ordentlicher Spender fehlt oder verhindert ist, ,,spendet die Taufe erlaub-
terweise ein Katechist oder jemand anders, der vom Ortsordinarius zu diesem Amt beauf-
tragtist . . .” Dasist von der normalen Taufe gesagt; denn vom ,,casus necessita-
tis” ist nachher die Rede.

Damit ist also grundsitzlich die (in der Taufordnung noch nicht vorgesehene)
Maoglichkeit erdffnet, daf nicht ordinierte Seelsorger (Pastoralassistenten und -assi-
stentinnen etc.), welche sich mit Ordinierten die Gemeindepastoral teilen, den
Dauerauftrag zur Taufspendung ,,impedito ministro ordinario” erhalten kénnen. Es
ist zu hoffen, daf8 die Ordinariate im Sinne des pastoralen Nutzens rasch han-
deln.

Bei der Nottaufe besteht die Einschrankung nicht mehr, daf§ Vater oder Mutter
nicht taufen diirften. Von einer ,,Nachholung der Zeremonien’ spricht der Co-
dex nicht mehr, doch sieht die Taufordnung sie vor. Thre Opportunitit ist also
eine pastorale Entscheidung.

3. Merke: Von einer cognatio spiritualis (zwischen Taufling und Paten) ist im
neuen Codex nicht mehr die Rede (es gibt sie also auch nicht mehr als Ehehinder-
nis).

4. Vom Patenamt sind die Eltern, nicht mehr aber der Ehepartner eines Tauflings,
ausgeschlossen (c. 874). Gemaf der verdnderten Rolle in der Taufliturgie ist nicht
mehr die Rede davon, daf? die Paten das Kind beim Taufakt berithren miissen.
5. Der lange c. 746 des alten Codex iiber die Taufe im Mutterleib ist verschwun-
den.

Weitere Stichworte zum Merken:

— Taufen in Gebérkliniken sind im Prinzip verpont (c. 860).

— Téuflinge, die den Vernunftgebrauch erlangt haben, sollen gleich im Anschluf3
an die Taufe gefirmt werden und die Eucharistie mitfeiern (c. 866). Berechtigter
Firmspender ist eo ipso der berechtigte taufende Priester.®

— Uber das Taufgespréch sowie iiber gemeindliche Gestaltung der Tauffeier ist
die Taufordnung ausfiihrlicher als der Codex.

8 Dieselbe Vollmacht hat der aufnehmende Priester bei der ,, Aufnahme giiltig Getaufter in die volle
Gemeinschaft der katholischen Kirche”. Nach c. 869 § 2 sind aber solche ,, Konvertiten’ nicht mehr
bedingungsweise zu taufen, auler bei konkretem ernsthaften Zweifel an der Giiltigkeit ihrer Taufe.
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2. Die Firmung

Die Firmvollmacht fiir Presbyter hat im neuen Codex noch einmal eine leicht ver-
dnderte Regelung erfahren. Fiir die Lebensgefahr lautet die Regel kurz: parochus,
immo quilibet presbyter (c. 883). Die feingesponnene Stufung der Firmordnung,
Vorbemerkung 17c, ist fiir eine Bedingung ad validitatem ohnehin schwerlich zu
handhaben.

Der Bischof kann nun selber bestimmte Firmspender fiir die Di6zese bevollméch-
tigen (c. 884 § 1).

Und c. 884 § 2 steht schon in der Firmordnung, scheint aber bislang kaum bemerkt
zu werden: Aus besonderen Griinden - etwa wegen der grofsen Zahl der Firm-
linge — kann im konkreten Einzelfall jeder berechtigte Firmspender ,,sich Priester bei-
gesellen, dafd auch sie das Sakrament spenden”. Die Einschrankungen, welche die
Firmordnung dabei noch macht, fehlen im Codex; und weil es sich da um eine
ausgesprochene Rechtsmaterie handelt, diirfte hier der Codex das letzte Wort ha-
ben.

Als berechtigte Empfanger (im Sinne der Erlaubtheit) setzt der Codex Getaufte
voraus, welche ,,geeignet unterwiesen, ordnungsgemif} disponiert und im-
stande sind, die Taufgeliibde zu erneuern” (c. 889 § 2). Das geht in Richtung des
pastoralen Zieles der Uberlegtheit und Freiwilligkeit (nicht Beliebigkeit) des
Firmempfangs.

Die Festlegung des Firmalters ist den Bischofskonferenzen anheimgestellt
(c. 891), und als Firmpate wird der Taufpate empfohlen (c. 893 § 2).

3. Die Eucharistie

Uber dieses Hauptsakrament lassen sich eine ganze Reihe von bemerkenswerten
Einzelbestimmungen namhaft machen.

Verbesserte Einteilung

Zunichst bietet der neue Codex gegeniiber dem alten eine (theologisch) verbes-
serte Einteilung. Deralte hatte in der Pars De Sacramentis einen Titel ,, De sanctis-
sima Eucharistia”, und dieser enthielt zwei Kapitel: ,, De sacrosancto Missae sacri-
ficio”” und — man staune — ,,De sanctissimo Eucharistiae sacramento’’. Letzteres
meinte den Kommunionempfang; somit schien ,,das Mef8opfer” aus dem Sakra-
ment ausgegliedert. Uber die ,,Verehrung” des Altarsakraments sucht man in
diesem ganzen Titulus vergebens etwas. Thr ist im 3. Teil ,,De cultu divino” ein
eigener Titel gewidmet: De custodia et cultu sanctissimae Eucharistiae.

Der neue Codex behilt zwar in der theologischen Definition (c. 897) die alte blofie
Juxtaposition bei, daf} in diesem Sakrament Christus ,,continetur, offertur ac su-
mitur”, teilt dann aber ein in die Zelebration (Caput I) und in die Aufbewahrung
und Verehrung (Caput II), und die Celebratio ist nicht etwa unterteilt in ,,Opfer
und Sakrament”, sondern in De Eucharistiae ministro und De Eucharistia partici-
panda. Dieser letztere Artikel spricht dann nur von der Kommunion. So ist die in-
nere Einheit von Eucharistiefeier und Kommunionempfang implizit wiederher-
gestellt. Den Gldubigen wird ,,aufs hochste empfohlen”, in der Eucharistiefeier
die Kommunion zu empfangen (c. 918); die ,,Sonntagspflicht” (unter dem Titel
De temporibus sacris) hat den Wortlaut ,,missam participandi”’ (c. 1247), ein
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Mischausdruck, der beim Titel De Eucharistia nicht vorkommt. Dort heifdt es
meist ,,celebratio eucharistica’.?

Der Minister

Seltsam, daf} es bis heute nicht gelungen ist, den kirchlichen Begriff des minister
(sacramenti, Ecclesiae), etwa in Entsprechung zu ministerium und administrare,
iiberzeugend und gebrauchlich ins Deutsche zu iibersetzen. Neue Regelungen in
diesem Artikel sind die Konzelebration (c. 902) und die Zulassung von Laien als
Kommunionhelfer (c. 910, vgl. c. 230).

Ausdriickliche Erwdhnung findet, um verboten zu werden, die Konzelebration
mit Amtstrdgern ,,von Kirchen und kirchlichen Gemeinschaften, die mit der ka-
tholischen Kirche keine volle Gemeinschaft haben’ (c. 908).

Ein Paradox der heutigen Lage spiegelt sich in den Regeln der MefShaufigkeit.
Einerseits ist der Wiederholung breiter Raum gedffnet. Mit bischéflicher Zustim-
mung ist an allen Tagen Bination, an Sonn- und Feiertagen Trination moglich -
weil die pastoralen Bediirfnisse danach rufen (c. 905). Anderseits wird den Prie-
stern ,,angelegentlich die tdgliche Zelebration empfohlen” (c. 904 nach Konzils-
dekret Presb. Ordinis 13; der alte Codex machte die Zelebration zur Pflicht ,,plu-
riesinanno”: c. 805). Sogar die alte Vorschrift einer ministrierenden Person istre-
lativiert (c. 906). Paradox ist, dal die Messe ,,mehrmals im Jahr”’ vorgeschrieben
wurde, als die priesterliche Spiritualitdt mit Selbstverstandlichkeit die tagliche
Zelebration einschlofs, und daf diese nun ans Herz gelegt wird im Augenblick,
wo dieselbe Spiritualitdt (und nicht etwa ihr Mangel) groferes Gewicht auf die
Eucharistiefeier mit einer Gemeinschaft legt und im Durchbrechen der Regel
mehr die Chance einer Vertiefung als die Gefahr einer Erkaltung erfahrt. Auch die
Frage des Gleichgewichts zu den binierten Tagen und trinierten Wochenenden
bleibt gestellt.

Die Teilnahme

Der Vorausgang des Buflsakramentes vor der Erstkommunion ist nun festge-
schrieben trotz Empfehlung einer moglichst baldigen Zulassung nach Erlangung
des Vernunftgebrauchs (c. 914).

Die frithere Aufforderung zum hiufigen Kommunionempfang (alter c. 863) ist
nicht mehr aufgenommen, oder besser ersetzt durch die allgemeine Empfehlung,
in (jeder) Eucharistiefeier zu kommunizieren (c. 918).1¢

Im Sinn eines integrierten Eucharistieverstindnisses ist die Erlaubnis des c. 917:
Wer an einem Tag schon kommuniziert hat, darf es wiederum tun, wenn er an
einer weiteren Eucharistiefeier teilnimmt (nicht ,,extra missam’).

Das Niichternheitsgebot lautet fiir Priester und Glaubige auf eine Stunde vor dem
Kommunionempfang (aufier Wasser und Medikamente). Auch davon entbunden

9 Der Ausdruck ,,missa’’ steht noch isoliert, wo vor der Zelebration im Bewuftsein schwerer Stinde
gewarnt wird (c. 916), bei der Kommunion ,,extra missam* (c. 918), bei der Unterscheidung von
Messe und Aussetzung (c. 941 § 2) und dann breit und ausgiebig beim ,,MeRstipendium®
(cc. 945-958).

10 Der Sinn ist allerdings nicht absolut eindeutig. C. 918 kénnte auch bedeuten: Man soll die Kommu-
nion ,,withrend der Eucharistiefeier selber” empfangen (nicht extra missam). War in der Kommis-
sion wohl auch die Meinung am Werk, es werde heutzutage ,,ohnehin zu leicht kommuniziert”?
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sind Alte und Kranke und deren Pflegepersonen sowie Priester vor der Bination
und Trination (c. 919).

Die Pflicht zur Osterkommunion erscheint vom Termin her relativiert. Aus einem
,,gerechten Grund” kann sie auch zu einer anderen Jahreszeit erfiillt werden.

Rituelle Vorschriften

Bei der Vorschrift des ,,ungesduerten’” Brotes scheint eine leichte Lockerung in
der Formulierung zu bestehen: Statt ,,debet’ heif3t es jetzt: Gemaéf alter Tradition
der lateinischen Kirche verwende der Priester ungesiuertes Brot (c. 926).
Tageszeitliche Beschrankungen fiir die Zelebration gibt es nicht mehr, aufier jene
Normen, die beispielsweise die Liturgie das Triduum sacrum (Griindonnerstag —
Karsamstag) regeln (c. 931).

Die Rechtssetzung tiber den Zelebrationsort weist folgende Vereinfachung auf. Die
Notwendigkeit in einem Sonderfall erlaubt die Zelebration auerhalb eines ,, hei-
ligen Ortes”. In diesem Fall sind Tischtuch und Korporale, nicht mehr aber ein
,,Altarstein”, vorgeschrieben (vgl. schon Allgemeine Einfithrung ins Rémische
MeBbuch n. 265). Der alte Codex hat die Zelebration ,,in Tempeln von Héretikern
und Schismatikern’” ausdriicklich verboten (alter c. 823); der neue gestattet das-
selbe ausdriicklich aus einem gerechten Grund und mit ausdriicklicher Erlaubnis
des Ortsordinarius (c. 933).

Die Bestimmungen iiber den Tabernakel entsprechen den Auferungen der All-
gemeinen Einfiihrung ins Missale n. 276-277 (c. 938). Vom ewigen Licht ist die
Rede, aber dessen Material nicht mehr vorgeschrieben (c. 940).

Was die Verehrung des eucharistischen Herrenleibes betrifft, so wird das Verbot
der Aussetzung wahrend einer Eucharistiefeier bestitigt (c. 941 § 2). Weitere
Spezifizierungen, besonders zwischen Aussetzung in der Monstranz und im Zi-
borium, werden nicht gegeben. Priester und Diakon kénnen den ,,eucharisti-
schen Segen’ erteilen; Akolythen, Kommunionhelfer und andere Beauftragte
diirfen in besonderen Fillen aussetzen und reponieren, nicht aber den Segen er-
teilen (c. 943).

Das Stipendienwesen ist in 14 Canones (alt 21) geregelt.

Je nach didzesanem Entwicklungsstand und ortlicher Praxis funktionieren die
Canones iiber die Eucharistie als Verweis auf Grenzen, als Bestdtigung der Praxis
oder als Erinnerung an ungenutzte Moglichkeiten.

4. Die Bufle

Neu ist selbstverstdndlich die Erwdahnung der Generalabsolution. Dies geschieht
aber in rein restriktivem Ton, stdrker als in der ,,Buflordnung’ von 1974. Ja eine
Aussage der Buflordnung, der Instructio der Glaubenskongregation von 1972
(s. BuBordnung, Pastorale Einfithrung n. 31) und noch des Entwurfs von 1975 ist
ins genaue Gegenteil gewendet worden. Dort hiefs es namlich sinngemaf: Wenn
geniigend Beichtviiter zur Hand sind, darf man wegen eines bloflen Groflandrangs
(wie bei Festivititen oder Wallfahrten) nicht die Generalabsolution erteilen.

Der heutige c. 961 § 1,2° iibernimmt diesen Passus so: ,,Die Notwendigkeit (der
Generalabsolution) wird nicht als geniigend erachtet, (selbst) wenn Beichtviter

11 Die Frage des ,,vinum non fermentatum’ (Traubensaft), fiir alkoholkranke Priester eine zwin-
gende Erfordernis, wird nicht erwihnt. Dafiir gibt die Gottesdienstkongregation die Erlaubnis,
vgl. Archiv f. kath. Kirchenrecht 150 (1981), 556f.
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nicht zur Verfiigung stehen, bei einem Groflandrang, wie er bei Festivitidten oder
Wallfahrten vorkommen kann.’’ Die Meinung ist wohl: Diese Leute sollen wieder
beichten und kommunizieren, wenn kein Andrang herrscht (im Unterschied
wohl zu Verhiltnissen, wo nur wenige Male im Jahr ein Priester hinkommt).
Uber diesen Problemkreis hat inzwischen die Bischofssynode diskutiert und ihre
Meinungen kundgetan. Es eriibrigen sich im Augenblick weitere Auslassungen.
Was der Beichtvater ferner wissen mufi:

Wer von seinem Bischof (Inkardinations- oder Wohndidzese) die Beichtjurisdiktion
erhalten hat, besitzt sie nun iiberall, es sei denn, ein einzelner Bischof sperre sie
speziell fiir seine Ditzese (c. 967 § 2). Eine gesonderte Jurisdiktion fiir Nonnen
(wie alter c. 876) ist nicht mehr erforderlich.

Von reservierten Siinden (alte cc. 893-900) ist im neuen Codex nicht mehr die Rede.
Eine Verdeutlichung bringt c. 989, wenn er die jihrliche Beichtpflicht fiir schwere
Siinden statuiert. Bisher hatte es nur geheiflen (alter c. 906) ,,alle seine Siinden”,
und es war Sache der Theologie, nachzuweisen, daf8 die Vorschrift nur fiir Tod-
siinden verpflichtend sein konne.

Der Ausdruck Todsiinde findet sich {ibrigens im Sakramentenrecht des Codex
nicht, sondernimmer nur,,schwere Siinde”’. Es ist schwer zu erraten, was zu die-
ser terminologischen Anderung gefiihrt hat. Einerseits ist sie pastoral dann nach-
teilig, wenn sie insinuiert, daff alles, was keine Todsiinde ist, auch ,,nichts
Schweres” sei. Wenn man anderseits der moraltheologischen Diskussion um
,»wirkliche Todsiinden’ ausweichen, ihr die Spitze nehmen wollte (gerade in der
Diskussion um die Generalabsolution!), dann wire das ohne Zweifel ein untaug-
licher Versuch, das Problem zu l6sen.

Schliefen wir diesen Titel mit dem Hinweis, daf8 der neue Codex die Beichtstuhl-
frage den Bischofskonferenzen iibergibt, aber ausbedingt, daf3 stets Beichtstiihle
,,mit festen Gittern” vorhanden sind - aber blo8, ,,damit die Glaubigen, die das
wiinschen, sich ihrer frei bedienen konnen (c. 964).

5. Die Krankensalbung

Schon im ,,Ordo unctionis infirmorum’’ von 1972 lief die pastorale Einfithrung
einige Wiinsche offen, so daf die Bischofe des deutschen Sprachgebiets sich ver-
anlaf3t sahen, ihr noch ein langeres ,,Einfiihrungswort’ voranzustellen. Die Si-
tuation ist beim Codex nun theologisch und pastoral dhnlich. Die Ordnung der
Krankensakramente wird hier also weitgleitend bleiben.

Pastoral und fiir die Psychologie des Seelsorgers wohltuend ist immerhin die Be-
stimmung, dafl im Zweifelsfall, ob die Bedingungen zur Spendung erfiillt sind,
das Sakrament gespendet werden soll, und zwar absolut, nicht bedingungsweise
(c. 1005). Es war im alten Codex ein logischer Widerspruch, den Begriff der Le-
bensgefahr, der von seinem Wesen her ein hypothetischer Eventualbegriff ist, zur
Giiltigkeitsbedingung zu machen.

III. Bilanz

Die Pastoral ist nicht die einzige Ebene des kirchlichen Selbstvollzugs; die Sakra-
mente sind nicht die einzige Ebene der Pastoral. Trotzdem wurde hier paradig-
matisch die pastorale Bedeutung des neuen Sakramentenrechts untersucht. Was
hat die Untersuchung erbracht?
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Das Wesentliche geschah in den neuen Sakramentenordnungen, welche alle zwi-
schen 1969 und 1973 in Kraft gesetzt wurden. Daf der neue Codex nicht dariiber
hinausging, begreift man umso eher, wenn man sich erinnert, dafd die Codex-
kommission nach der Verdffentlichung des 1. Entwurfs 1975 eindringlich ge-
mahnt werden mufite, vom Inhalt dieser liturgischen Ordnungen Kenntnis zu
nehmen und ihm Rechnung zu tragen. Das ist nun tatsédchlich geschehen. Von
der causa der Generalabsolution abgesehen schrinkt der Codex die Ordnungen
nirgends ein, sondern I&fit sich durch sie pastoral erginzen, ja hat sogar einige
Ausweitungen gebracht.

Wo also zusatzlich kirchenrechtliche Regeln ausgesprochen werden, diirfen sie —
bei den besprochenen Sakramenten — im ganzen doch als funktional richtig be-
urteilt werden.

Als Subjekt und Objekt kirchlicher Rechtsordnung tut der ,,Minister” also gut,
sich die Stichworte der ihn betreffenden Regeln zu merken. Vor allem muf3 er die
pastoralen Einfithrungen der Ordnungen — allen voran die Einfiihrung ins Mis-
sale — zum x-ten oder zum ersten Mal (!) lesen und sich mit ihnen vertraut ma-
chen. Dann kann er sie zum Ausgangspunkt nehmen fiir die eigenverantwortli-
che liturgisch-pastorale Reflexion. Als,,Kanon der Canones darf aber sicher die-
ser gelten, der bei der Eucharistie steht (c. 899 § 3): ,,Die Feier soll so gestaltet
werden, daf alle Teilnehmer daraus moglichst viele Friichte ernten, zu deren Er-
langung Christus der Herr das eucharistische Opfer eingesetzt hat”.

Ein Blick in ,,Kunst und Kirche”, Heft 1/1984
,/Ort — Zumutung und Chance”

Aus dem Inhalt:

Lothar Kallmeyer: Ort, Bild und Handlung / ,,Das Leben findet statt” — Ein Inter-
view mit Christian Norberg-Schulz / Christian Norberg-Schulz: Ein bildhafter
Ort / Jirgen Hiilsmann: Orte im Raum / Helmut Geller: Ort der Okumene /
O. Uhl/D. Scheeren/H. Traut: Die Kirche im Dorf lassen.

Berichte: Martin Wurnig: Ort der Begegnung / Willi Egli: Pfarreizentrum Affoltern
am Albis / Radoslav Zuk: Zwei ukrainisch-kath. Kirchen in Kanada und den USA
/ Neville Clouten: Kirche in Uppsala / Hartmut Winde: Wenn die Lobsénger
schweigen, schreien die Steine / Giinter Rombold: Otto-Mauer-Preis an Erwin
Bohatsch / Horst Schwebel: Luther und die Folgen fiir die Kunst / Giinter Rom-
bold: Botschaft Bild / Werner Reiss: Wien, Kundmanngasse 19.
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Zu beziehen iiber den Buchhandel oder beim OO. Landesverlag Ges.m.b.H.,
LandstraBe 41, A-4020 Linz.

Preise: Einzelheft S 95.—, Jahresabonnement S 350.—.
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HANS HEIMERL

Der neue Codex Iuris Canonici
Moéglichkeiten und Probleme

Der Verfasser versteht den neuen Codex als wichtigen Schritt in einem Prozef. Er deutet die
Mébglichkeiten der Anwendung an und exemplifiziert diese ndaher am Beispiel der Pfarre.
(Redaktion)

I. Anfang der Arbeit mit dem CIC

Ein gutes Jahr ist seit der Promulgation des CIC vergangen — gewifs kein Anlaf fiir
ein ,, Jubildum”, aber fiir einen Riickblick auf die Anlaufs- und Ubergangsphase.

1. Gesamtbeurteilung

Die Neuheit des CIC hat einiges Interesse der Offentlichkeit hervorgerufen, er
wurde meist von Fachleuten vorgestellt und global gewertet. Von Extrempositio-
nen abgesehen, herrscht differenzierte Beurteilung vor. Eine breite Ablehnungs-
front — wie etwa gegen die Entwiirfe zu einem kirchlichen Grundgesetz — gibt es
nicht. Als positiv wird hervorgehoben: Der CIC sammelt und ordnet das konzi-
liare und nachkonziliare Recht und schafft dadurch grofere Klarheit und Sicher-
heit. Er bringt sehr vieles von den theologischen und pastoralen Impulsen des
Konzils in das Kirchenrecht ein und fiigt eigenstindige opportune Neuerungen
hinzu. Er zeigt Ziige der Selbstbeschrinkung, indem er vieles tiberhaupt offen
laft, anderes den partikularen Gesetzgebern zu regeln ibertrdgt und so dem
Subsidiaritatsprinzip gerecht wird. Das Kirchenbild des Konzils hat sich u. a. in
der systematischen Vorrangigkeit des ganzen Volkes Gottes und im Versuch ei-
nes Grundrechtskatalogs niedergeschlagen. Fiir die Okumene bietet er vorsich-
tige Offenheit. Viele von den Kanonisten gewiinschte Detailverbesserungen
sachlicher und terminologischer Art sind verwirklicht worden.

Kritisiert wird, dal manches vom Geist und auch vom Buchstaben des Konzils
wieder riickgidngig gemacht wird. Der Primat des Papstes erhélt deutliche Akzen-
te, die neuformulierte Rechtsstellung des Volkes Gottes und seiner Glieder er-
fahrt zugleich Einschrankungen und Kontrapunkte zugunsten der Hierarchie;
der Rechtsschutz gegeniiber der Verwaltung wurde in letzter Minute abge-
schwicht. Die Reformen sind zu zaghaft, es tiberwiegt das Festhalten am alten
CIC.

Ein Vergleich kann dienen, um das Pro und Kontra in ein richtiges Verhiiltnis zu bringen: ,,Wer mit
einem Aufzugin das50. Stockwerk eines Gebdudes fahren méchte und sich schon in der 20. Etage be-
findet, denkt fiir gewGhnlich nur an die 30 noch vor ihm liegenden Stockwerke, nicht an die 20 schon
zuriickgelegten.”?

2. Detailbearbeitung

Die Kirchenrechtler haben mit beachtlicher Schnelligkeit eine Reihe von Kommen-
taren und Handbiichern zum CIC herausgebracht.? Dadurch wird die Kenntnis des

! Kard. Suenens, zit. von R. Sebott, Das neue kirchliche Gesetzbuch: Herder-Korr., 1983, 131.

2 H. Schwendenwein, Das neue Kirchenrecht, Graz 1983; N. Ruf, Das Recht der katholischen Kirche,
Frejburg i. B. 1983; H. Heimerl — H. Pree, Kirchenrecht — Allgemeine Normen und Eherecht, Wien
1983; K. Liidicke, Eherecht, Essen 1983; . Listl— H. Miiller— H. Schmiiz, Handbuch des Kirchenrech-
tes, Regensburg 1983.
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Gesetzbuches verbreitet und seiner Anwendung Hilfe geleistet. Obwohl diese
Werke sich weithin auf eine positive Darstellung beschrdanken, zeigt sich schon,
daf die Interpretation nicht weniger Bestimmungen auf Schwierigkeiten stoft.
Auf die Kldarung dieser Fragen wird die Kanonistik in der ndchsten Zeit einen gu-
ten Teil ihrer Miihe verwenden miissen.

Die zur Durchfiihrung Berufenen haben sich ebenfalls griindlich mit dem CIC beschiftigt. Bischofskon-
ferenzen und von diesen eingesetzte Kommissionen, Verantwortliche der kirchlichen Verwaltung
und Vermdgensverwaltung, Funktionire der Didzesangerichte haben in Zusammenkiinften iiber die
Fragen gesprochen, die sie betreffen. Aber auch Priestertagungen und Laiengruppen lielen sich von
Fachleuten in den CIC einfiihren. Es scheint selbstverstiandlich, dag in allen diesen Besprechungen
dem unmittelbaren Praxisbezug das Hauptaugenmerk galt.

Wir stehen also in einer Phase, in der der neue CIC ohne wesentlichen Widerspruch rezipiert wird und
die Detailarbeit sowohl in der Wissenschaft als auch in der Praxis vorherrscht.

Diese Kleinarbeit ist gewi notwendig, um den CIC mit reifem Urteil {iberschauen und anwenden zu
konnen. Dennoch birgt diese Phase eine Gefahr in sich, die U. Stutz schon 1918 so formuliert: ,,Jede
Kodifikation hat fiirs erste unweigerlich ein Uberwuchern der meist recht §den Gesetzesjurisprudenz
zur Folge. Alles stiirzt sich auf das Gesetzbuch und meint, mit ihm auszukommen.*? Und auch die
Praktiker kénnten leicht iiber den ,,handwerklichen” Fragen des CIC die groBen pastoralen Anliegen
in den Hintergrund treten lassen.

Wenn der CIC nach verbreiteter Ansicht als Mittel zur — vielleicht notwendigen —
Beruhigung konziliarer Turbulenzen dienen soll, so darf er doch nicht zur Erstar-
rung des nachkonziliaren Aufbruchs beitragen. Es mu8 also der Blick offen blei-
ben fiir die Probleme, die der CIC aufwirft und fiir diejenigen, iiber die er
schweigt; fiir seine Schwiichen; fiir die Bestimmungen, deren Schere mit dem Le-
ben der Kirche immer weiter auseinanderklaffen wird. Diese Offenheit hat nichts
mit Ungehorsam zu tun, solange sie auf dem Boden des Rechtes bleiben und des-
sen Weiterbildung betreiben will. — Dadurch wird auch die Rolle ernst genom-
men, die das Volk Gottes in der Rechtsentwicklung spielen soll, die aber im CIC
nur angedeutet wird:* ein verantwortliches Zusammenwirken im Dialog zwi-
schen Autoritit und Gemeinschaft.

II. Ausschopfen der Moglichkeiten

Das erste Mittel zur Rechtsanpassung und Rechtsentwicklung ist das Erkennen
und Ausschopfen der Moglichkeiten, die der CIC selbst bietet. Darauf wird viel-
leicht zu wenig Augenmerk gelegt, sei es in einem Hinwegsetzen iiber die recht-
liche Ordnung iiberhaupt, sei es aus einer gewohnten Passivitit angesichts der
Autoritit, oder auch als Auswirkung des dngstlichen Stils des CIC. —Mit den ein-
zelnen Moglichkeiten verbinden sich freilich Probleme der Auslegung und An-
wendung.

1. Grundrechte

Einen ersten Komplex von Méglichkeiten bieten die neuformulierten Grundrech-
te. Trotz aller einschriankenden Klauseln ist festzuhalten: Wenn der Gesetzgeber
sich ernst nimmt, miissen die kodifizierten Rechte auch rechtliche Wirkungen
haben (verba aliquid operari debent). Es mufs also z. B. moglich sein, einen pasto-
ralen Vorschlag zum Wohl der Kirche zu machen, der von der herrschenden offi-

3 U. Stutz, Der Geist des CIC, Stuttgart 1918, 168.
4 Gewohnheit can. 23; Meinungsduflerung zum Gemeinwohl can. 212 § 3; Diézesansynode can. 460.

145



ziellen Meinung abweicht, ohne rechtliche Nachteile fiirchten zu miissen, und
diesen Vorschlag auch 6ffentlich vertreten, ohne deshalb durch autoritative Mif3-
fallensdufierungen gemafregelt zu werden (can. 212 § 3). Im Lichte der Freiheit
der theologischen Forschung und Lehre (can. 218) wird die Praxis der Lehrbean-
standungsverfahren tiberpriift werden miissen. Das Recht auf guten Ruf darf
nicht durch Verketzerungen verletzt werden usf.

Zum Schutz der Grundrechte 6ffnet das einigermafen ausgebaute Verwaltungs-
verfahren neue und bessere Wege, die allerdings noch in den Einzelheiten kla-
rungsbediirftig und ohne rechtskundigen Beistand schwer zu beschreiten sind.
Die kirchlichen Behorden (Bischofe und deren Stellvertreter aufwirts) sind ver-
pflichtet, die gesetzméBige Eingabe um ein Dekret binnen drei Monaten zu erle-
digen, Nichtbeantwortung giltals Ablehnung und berechtigt zum Rekurs (can. 57
§ 1). Gegen einen Verwaltungsakt ist meist zuerst die Bitte um Riicknahme oder
Anderung binnen 10 Tagen vorzubringen (can. 1734), nach der Ablehnung (oder
Nichtbeantwortung innerhalb 30 Tagen) ist jeder, der sich durch einen Verwal-
tungsakt aus einem rechtméfigen Grund beschwert fiihlt, zum Rekurs an die
nachsthohere Verwaltungsinstanz berechtigt. Diese Beschwerde muf innerhalb
15 Tagen eingelegt werden und kann auch beim Urheber des angefochtenen De-
kretes eingebracht werden (can. 1737).

2. Partikularrecht

Groflere Moglichkeiten der Anpassung an die ortliche Situation 6ffnet das ge-
starkte Partikularrecht. Dieser Spielraum geniigt anderen Kulturkreisen, wie
dem anglo-amerikanischen Rechtsdenken und den Gebieten der Dritten Welt,
wohl noch nicht; fiir die kontinentaleuropéischen Verhiltnisse ist er beachtlich.
Den Bischofskonferenzen wird in ca. 35 canones die Kompetenz zur Erlassung von
allgemeinen Normen (Gesetzen oder Durchfiihrungsverordnungen) verliehen.s
Sie haben nicht nur die Verantwortung fiir sachlich optimale Beschliisse, es be-
darf auch einer geniigenden Kundmachung (can. 455 § 3), fiir die bisher meist
kein eigenes Verdffentlichungsorgan zur Verfiigung stand.

Die Bischdfe sind wie bisher Gesetzgeber fiir ihre Didzese (can. 391), das Dutzend
Félle, in denen der CIC sie auffordert, Normen zu erlassen, ist daher nur exem-
plarisch zu verstehen.

Wiéhrend die Dekrete der Bischofskonferenz dem Apostolischen Stuhl zur Aner-
kennung (recognitio) unterbreitet werden miissen, unterliegen die bischéflichen
Gesetze nicht der Kontrolle. Widersprechen sie hoheren Rechtsnormen, so gibt es
dagegen kein direktes Mittel der Anfechtung.®

3. Eherecht

Das Eherecht als traditioneller Schwerpunktim Kirchenrecht bringt Neuerungen,
die hier nur angedeutet werden konnen. Die Ehe- und Familienpastoral wird
grundsitzlich den Seelsorgern zusammen mit der ganzen christlichen Gemein-
schaft aufgetragen (can. 1063). Die volle Verwirklichung dieses Impulses ist si-

5 Weitere Bestimmungen geben der Bischofskonf. die Vollmacht zu Manahmen, die der Verwaltung
zugehoren, aber auch von Bedeutung fiir die gesamte Region sind. Die nur ungefihre Zahlenan-
gabe hingt mit den Grenzfillen zusammen.

6 Wird aufgrund des fehlerhaften Gesetzes ein Verwaltungsakt erlassen, kann dieser angefochten
werden.
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cherlich nichtiger als die einzelnen Neuheiten; aber auch diese sind beachtlich: Neu-
gestaltung der Ehevorbereitung (Verlobnis und rechtliche Erhebungen) durch
das Partikularrecht; mehr Moglichkeiten, die Ehe giiltig zu schlieffen (Reduzie-
rung von Ehehindernissen, generelle Trauungsdelegation an Priester und Dia-
kone unbeschrénkt zuldssig, keine Formpflicht fiir von der Kirche Ausgetretene);
etwas mehr Moglichkeiten, eine gescheiterte Ehe als ungiiltig feststellen zu lassen
(Méngel der Urteilsfahigkeit oder der Fahigkeit, die wesentlichen Pflichten der
Ehe zu ibernehmen; arglistige Tauschung). Fiir die Integration der wiederverhei-
rateten Geschiedenen in das Leben der kirchlichen Gemeinschaft werden keine
Tiiren zugeschlagen, wenn die moralischen und pastoralen Voraussetzungen ge-
geben sind.

4. Theologische Perspektiven

Gewachsen sind auch die Moglichkeiten, durch den Text des Gesetzes an das
Evangelium als seinen Sinn erinnert zu werden. Die hdufig gebrauchten theologi-
schen Formulierungen des II. Vatikanum machen aus dem CIC gewif3 kein Lehr-
dokument, aber sie lassen Grundlage und Ziel des Kirchenrechtes durchschei-
nen. Es ist gut, das immer wieder bewuft zur Kenntnis zu nehmen.

III. Beispiel Pfarre

Die neuen Moglichkeiten und Probleme lassen sich beispielhaft am Bereich der
Pfarre aufzeigen, der ja in der Regel dem Erfahrungsbereich des einzelnen Chri-
sten und auch des Priesters am ndchsten steht.

Eine zentrale Bedeutung kommt der gesetzlichen Wesensbestimmung der Pfarre
als Gemeinschaft von Christgldubigen (can. 515§ 1) zu, die dem alten CIC fremd
war. Die Auswirkungen dieser Aufnahme des Gemeindebegriffes in das Recht
der Pfarre sind zum Teil schon jetzt zu sehen, sie kdnnten aber in weiterer Konse-
quenz einen wahren Umbruch nach sich ziehen.

1. Organisationsfornien

Die Formen der Pfarre sind sehr reichhaltig geworden. Neben den Regelfall der
territorial bestimmten Pfarre kann die Personalpfarre treten, die etwa fiir die
Gldubigen eines bestimmten Ritus, einer Sprache, einer Nationalitdt, oder fiir
andere Kategorien wie fiir den Hochschulbereich vom Bischof errichtet werden
darf (can. 518; 813). Wenn besondere Umstdnde noch nicht die Griindung einer
Pfarre erlauben, kann an ihrer Stelle eine Quasi-Pfarre geschaffen werden; ist
auch das nicht méglich, hat der Bischof den Auftrag, auf andere Weise fiir die
Seelsorge einer Gemeinschaft zu sorgen (can. 516). Eine Weise nennt der CIC
selbst, ndmlich die Bestellung eines Kaplans fiir eine Gemeinde oder Gruppe,
z. B. fiir Gastarbeiter, Fliichtlinge (can. 568), Krankenhduser und Haftanstalten
(can. 566 § 2) oder Hauser von Laienorden (can. 567).7

Auch fiir die Leitung der Pfarre, also fiir das Amt des Pfarrers, sind vielféltige
Formen vorgesehen. Die Standardform bleibt die Betreuung einer Pfarre durch
einen Pfarrer. Wo die Umstdnde es verlangen, kann aber auch ein Priesterteam

7 Dieser Kaplan darf nicht mit dem ortsiiblich oft so oder Kooperator genannten jetzigen ,, Pfarrvikar”
(can. 545) verwechselt werden; tiberhaupt bedarf die Nomenklatur im pfarrlichen Bereich der Ord-
nung.
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eine Pfarre leiten, wobei alle diesem angehorenden Priester Pfarrer sind, einer je-
doch als Moderator fungiert (can. 517 § 1).

Fiir den Fall des Priestermangels oder anderer besonderer Umstidnde —irgendwie
also als Notform — ist es statthaft, einem Pfarrer die Seelsorge fiir mehrere be-
nachbarte Pfarren anzuvertrauen (can. 526 § 1). Er ist dann fiir alle diese Pfarren
eigentlicher Pfarrer (nicht wie bisher in einer Pfarre Pfarrer, in den anderen Provi-
sor). Wegen Priestermangels darf der Bischof auch die Teilhabe an der Ausiibung
der Pfarrseelsorge einem Diakon oder Laien (z. B. Ordensschwester) oder einer
Personengemeinschaft anvertrauen, wobei die Vollmachten des Pfarrers einem
Priester zukommen miissen, der jedoch nicht Pfarrer ist (can. 517 § 2). Gerade
diese letzte Organisationsform ldft verschiedene konkrete Gestaltungen zu, die
gewif oft den Risiken des Experimentes ausgesetzt sind, aber in der klugen Ver-
antwortung des Bischofs stehen und nicht durch die Bischofskonferenz einge-
schrankt werden diirfen. Auch rechtliche Fragen gilt es dabei zu l6sen, z. B. obin
Verméogensangelegenheiten der priesterliche Nicht-Pfarrer oder der nichtprie-
sterliche Leiter der Pfarre diese vertreten kann (vgl. can. 532 mit can. 1282). Auch
in der Verwirklichung anderer neuer Formen liegen Chancen und Fragen.
Probleme ergeben sich aus dem Ubergang von denalten rechtlichen Strukturen der
Pfarre zu den neuen. Das Benefizium (die Pfriinde) war grundsétzlich - wenn
auch selten faktisch — die materielle Existenzgrundlage fiir den Pfarrer. Das Bene-
fizialwesen soll nun allméhlich durch ein Gehaltssystem, auf einem didzesanen
Fonds basierend, abgeltst werden (can. 1272). —In Pfarren, die einem Kloster voll
inkorporiert sind, wie sie in Usterreich zahlreich sind, war bisher das Kloster als
juristische Person der Pfarrer, dem die Pfriindeneinkiinfte zukamen; jetzt ist dies
nicht mehr méglich (can. 520). —Herkémmlicherweise gibt es in der Pfarre als juri-
stische Personen die Pfarrkirche und die Pfarrpfriinde; jetzt ist die Pfarre selbst als
Personengemeinschaft juristische Person (can. 515 § 3).

Der CIC verfiigt nirgends ein unmittelbares Aufhoren aller dieser bisherigen Ein-
richtungen. Vielmehr bleiben sie als wohlerworbene Rechte bestehen (can. 4);
vieles davon ist auch mit dem staatlichen Recht verquickt. Eine bessere Anpas-
sung an den neuen CIC kann daher nur in behutsamen Schritten erfolgen.

2. Zusammenwirken der ganzen Gemeinde

Die Pfarre ist nicht Objekt der Seelsorge durch den Pfarrer, sondern Gemein-
schaft der Glaubigen, die in der Kirche gelebt und gemeinsam immer mehr ver-
wirklicht wird. Das entspricht dem Kirchenbild des II. Vatikanischen Konzils,
das im CIC immer wieder aufscheint. Alle Christgldubigen haben Pflichten ge-
geniiber der Gesamtkirche und ihrer Teilkirche (can. 209), sie miissen zum
Wachstum der Kirche und ihrer bestindigen Heilung nach Kriften beitragen
(can. 210), sie haben das Recht und die Pflicht, daran mitzuarbeiten, daf die gott-
liche Heilsbotschaft zu allen Menschen gelange (can. 211; 225 § 1). Auch Laien
sind grundsitzlich zur Beratung der kirchlichen Hirten und zu kirchlichen Am-
tern, die keine Weihegewalt erfordern, fahig (can. 228-230; 129 § 1; 150).

Gerade im Rahmen der Pfarrgemeinde kommt diese Rolle aller Gldubigen inihrer
Gemeinschaft zum Tragen. Die Aktivitit der ganzen Gemeinde wird im CIC zu-
néchst in der Form allgemeiner Weisungen mehr pastoraler Art angesprochen.
Schon in der Definition des Pfarrers ist die Mitwirkung der Laien enthalten (ope-
ram conferentibus christifidelibus laicis, can. 519). Zu den Verpflichtungen des
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Pfarrers gehort es, daf er unter Heranziehung der Hilfe von Glaubigen die Bot-
schaft des Evangeliums auch zu denen bringe, die das religiose Leben aufgegeben
haben oder den wahren Glauben nicht bekennen (can. 528 § 1). Uberhaupt muf3
er den Anteil der Laien an der Sendung der Kirche anerkennen und férdern (can.
529 § 2). Die Zusammenarbeit zwischen dem Pfarrer und Mitgliedern seiner
Pfarrgemeinde wird im speziellen verlangt bei der Katechese (can. 776) und bei
der Sakramentenvorbereitung, wobei besonders die Eltern mit dem Pfarrer zu-
sammenwirken sollen (Firmung can. 890, Erstkommunion can. 914, Bufle can.
1252). Die Familienpastoral ist durch die Hirten der Kirche Sache der kirchlichen
Gemeinschaft (can. 1063).

3. Durchsetzbarkeit

Man darf keineswegs meinen, solche pastorale Weisungen und Hinweise auf sitt-
liche Pflichten der Glaubigen seien unjuristisch und hétten in einem Gesetzbuch
nichts zu suchen. Ihre rechtliche Relevanz zeigt sich einmal darin, daf sie als
Amtspflichten des Pfarrers kontrolliert und urgiert werden kénnen, bis zur Ab-
setzung des Pfarrers (vgl. can. 396f.; 1741, 4°). Wie ein Mitglied der Pfarre seine
Pflichten in der Gemeinde und in der Familie erfiillt, wird bei der Beurteilung der
Eignung zu kirchlichen Funktionen — wie Berater der kirchlichen Hirten, Mitglie-
der des Pastoralrates oder Gerichtsfunktiondre —in Rechnung zu stellen sein (can.
228 § 2; 512 § 3;1424; 1428; 1435). Die elterlichen Pflichten kénnen sogar anlédflich
einer EheschlieBung urgiert werden (can. 1071 § 1, 3°).

Die Rechtsstellung, die die Mitglieder der Pfarrgemeinde einnehmen, ist auch in
gewissem Mafie im Verwaltungswege durchsetzbar. Als Glieder der juristischen
Person Pfarre haben sie zwar nicht das Recht, deren Geschicke zu bestimmen
(vgl. can. 115 § 2), sie werden aber von den Vorgidngen in der Pfarre beriihrt. Der
Pfarrer hat ihnen gegeniiber Pflichten, denen nicht immer subjektive Rechte in
engerem Sinne entsprechen, wohl aber mindestens ,, Reflexrechte’’ oder rechtlich
fundierte Interessen. Wer sich im Gebiet dieser Rechtsstellung durch einen Akt
des Bischofs benachteiligt fiihlt, hat ein gerechtes Motiv, dagegen einen Verwal-
tungsrekurs einzulegen (can. 1737 § 1).

Z. B. kdnnten Proponenten aus der Pfarrbevilkerung® gegen ein Dekret des Bischofs rekurrieren, das
die Pfarrseelsorge dem Pfarrer eines anderen Ortes iibertrdgt, so daf die Pfarre keinen Priester am Ort
mehr hat: Sie haben ja ein rechtliches Interesse an der reguliren Form der Pfarrseelsorge durch einen
eigenen Pfarrer und fiihlen sich durch dessen Abziehung beschwert.

Konflikte kénnen sich auch im Verhiltnis einzelner Glaubiger zum Pfarrer erge-
ben. Das Recht auf die Heilsmittel der Kirche (can. 213), entsprechend der Pflicht
des Pfarrers zur Sakramentenspendung (can. 528 § 2), kann in Frage gestellt sein,
wenn er eine Sakramentenspendung verweigert; die Versammlungsfreiheit (can.
215) wird vielleicht durch Manahmen des Pfarrers gegen eine ihm unliebsame
Gruppierung beeintrachtigt; der gute Ruf von Gldubigen wird durch abfillige 6f-
fentliche Aulerungen des Pfarrers geschidigt. Solche und dhnliche Handlungen
des Pfarrers sind nicht als Verwaltungsakte in Ausiibung der kirchlichen Lei-
tungsgewaltanzusehen, der neugeordnete Verwaltungsrekurs gegen sie ist nicht
statthaft. Wohl aber kann derjenige, der sich benachteiligt fiihlt, eine Beschwerde

8 Gegen einen Rekurs des PGR als solchen bestehen juristische Schwierigkeiten, wie mangelnde
Rechtspersonlichkeit bzw. mangelnde Vertretungsvollmacht fiir die Pfarre.
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an den Bischof richten, unter dessen Autoritét ja der Pfarrer steht (can. 519). Ge-
gen die Entscheidung des Bischofs tiber diese Beschwerde kann Rekurs eingelegt
werden.

Fiir Streitigkeiten im pfarrlichen Raum (und nicht nur fiir diese) gibt es vielfach
auch didzesane Schlichtungsstellen, deren Errichtung jetzt durch den CIC vorge-
sehen st (can. 1733 § 2). Diese sowie allfdllige sogenannte Schiedsgerichte sollen
der giitlichen Beilegung von Kontroversen dienen. Sie verwehren aber nicht an-
dere Rechtsmittel. Ihre Tétigkeit muf sich den Neuregelungen des CIC anpassen.

Manchen erscheinen die Rechtsmittel gegen kirchliche Amtstrager bedenklich,
weil sie deren Autoritdt untergraben kénnten. Doch schaden odiose Mafinah-
men, gegen die es kein Rechtsmittel gibt, der Autoritdt noch viel mehr. Auflerdem
sind durch die Schwierigkeiten der rechtlichen Beurteilung und des Verfahrens
dem Querulantentum Grenzen (die fiir einen wirksamen Rechtsschutz eher zu
eng sind) gesetzt. Schlieflich lehrt die Erfahrung mit den bestehenden Schlich-
tungsstellen, daf Beschwerden relativ selten vorgebracht und verfolgt werden.

4. Konkrete Formen des Zusammenwirkens

Der neue CIC kennt einige Einrichtungen, in denen sich das Zusammenwirken
der ganzen Gemeinde vollzieht: Man muf sich aber immer vor Augen halten, dafs
die Tatigkeit der gesamten Pfarrgemeinschaft sich keineswegs auf diese Institu-
tionen beschrankt.

Der Pfarrgemeinderat (PGR) oder pfarrliche Pastoralrat soll vom Bischof in jeder
Pfarre eingerichtet werden, wenn er es fiir zweckmafig hilt. Sein Vorsitzender
muf der Pfarrer sein, Mitglieder von Rechts wegen sind alle, die kraftihres Amtes
an der Seelsorge teilhaben, im iibrigen besteht er aus anderen Glaubigen. Seine
Aufgabe besteht darin, zur Férderung der pastoralen Aktion Hilfe zu leisten. Der
PGR hat nur beratende Stimme. Im iibrigen wird er nach den Normen des Bi-
schofs geordnet (can. 536).

Schwierigkeiten ergeben sich fiir die vielerorts bereits eingelebten Pfarrgemein-
derite vor allem aus der Verfiigung, daf sie blog eine beratende Funktion haben
diirfen. Diese Bestimmung ist jedoch in einem gréfieren Kontext zu sehen: Die
Aufgabe des PGR, in der pastoralen Aktion Hilfe zu leisten, geht sicherlich iiber
wirkungslose Diskussionen hinaus. Auch das Wesen der Pfarre als Gemeinschaft
und die Mitwirkung der Glaubigen fordern dies. Aulerdem bedeutet ,, Beratung”
im Sinn des Kirchenrechtes zwar keine strikte Bindung wie die beschlieffende
Stimme, anderseits aber mehr als eine blofl unverbindliche MeinungsdufSerung,
sondern steht dazwischen (vgl. can. 127, § 2, 2°). Die oft mithsam errungene
rechtliche Koordinierung von Pfarrer und PGR in den Rahmenstatuten und Ein-
zelstatuten ist also nur dann als gesetzwidrig anzusehen, wenn eindeutig fest-
steht, dafl die so verstandene Grenze des votum consultivum {iiberschritten
wird.?

Im pfarrlichen Vermigensrat sollen Glaubige den Pfarrer bei der Verwaltung des
pfarrlichen Vermdgens gemiafl den Normen des Bischofs unterstiitzen (can. 537).
Er ist strikt vorgeschrieben. Wahrend der Pfarrer die Pfarre nach aufien vertritt

? Fiir die Rahmenstatuten als Didzesangesetze gilt can. 21: Im Zweifel ist die Aufhebung durch das
neue Gesetz nicht zu vermuten.
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(can. 532), ist in der inneren Willensbildung fiir die juristische Person Pfarre eine
Mitbestimmung des Vermégensrates (eine ,,beschlieffende Stimme’’) nicht aus-
geschlossen, sofern dem Pfarrer ein Wesenskern seiner Funktion bleibt.

Die bestehenden Kollegialorgane zur Verwaltung von Vermgen im Bereich der
Pfarre (Pfarrkirchenrat, Finanzausschuff, Verwaltungsrat u. dgl.) sind formell
etwas anderes, insofern sie das Vermogen anderer juristischer Personen als der
Pfarre selbst verwalten (Pfarrkirche, Pfarrpfriinde) und kénnen als partikular-
rechtliche Einrichtungen fortbestehen. Wenn sie vorldufig die Aufgaben des
pfarrlichen Vermogensrates iibernehmen, miissen sie sich diesbeziiglich dem
CIC anpassen. Eine befriedigende Neuordnung hdngt mit der zukiinftigen parti-
kularen Gestaltung der juristischen Personen in der Pfarre und ihres Vermégens
zusammen.

Neu ist die Mdglichkeit, Glaubige der Pfarre an der Pfarrbesetzung mitwirken zu las-
sen. Can. 524 sieht vor, daf} der Bischof sich das Urteil iiber die Eignung des Kan-
didaten mit Anhérung des Dekans (Dechanten) und, wenn es sich ergibt, be-
stimmter Priester und Laien bilden soll. Eine Art Volkswahl ist nicht zuldssig, im
iibrigen steht es dem Didzesanbischof frei, ob und welche Laien er konsultieren
will; es steht ihm auch offen, die Mitglieder des PGR zu befragen, welche Anfor-
derungen an den kiinftigen Pfarrer im allgemeinen zu stellen wiren (wie dies
mancherorts schon geschieht); er kann aber auch ihre Meinung zu bestimmten
Kandidaten einholen.

Der CIC bietet geniigend Moglichkeiten, die fruchtbar im Rechtsleben der Kirche
verwirklicht werden und ihrer Entwicklung Impulse geben kénnen. Aus diesen
positiven Ansitzen und aus der Erkenntnis der Unvollkommenheiten der ge-
genwdrtigen Rechtslage, aber auch aus der Dynamik des Gemeinschaftslebens
wird die Kirche zu neuen Gestaltungen voranschreiten miissen, die neuer recht-
licher Ordnung bediirfen.
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GUNTER ASSENMACHER

Die Predigt im neuen Kirchenrecht
Bemerkungen zu cc. 762-772

Der Autor bietet — neben grundsitzlichen Uberlegungen zum neuen ,,Codex’ - eine Untersu-
chung, welchen Stellenwert die Predigt darin einnimmt. Er widmet sich dann der Frage nach
den Trigern und dem Inhalt der Wort-Gottes-Verkiindigung, wobei er in diesem Fall sehr
konkrete SchluBfolgerungen sieht, wie die Predigt nach der Vorstellung der Kirche aussehen
sollte. (Redaktion)

Die Beachtung der Frage in der nachkonziliaren Kanonistik und Gesetzgebung

Wer sich die Mithe macht, das Literaturverzeichnis der seit Beginn des Zweiten
Vatikanischen Konzils (1962) erschienenen Bénde des Archivs fiir katholisches Kir-
chenrecht zum Thema ,,Predigt” durchzusehen, wird bald zu dem Resultat kom-
men, daf dieses Feld die Aufmerksamkeit der Kanonisten so gut wie gar nicht be-
ansprucht hat.? Lediglich dem unaufhebbar spannungsreichen Verhiltnis zwi-
schen kirchlichem Lehramt und Theologie wie der Frage nach der Laienpredigt
wurden einige Vertffentlichungen gewidmet.

Ahnlich gering ist der Ertrag einer Durchmusterung der 56 Béinde umfassenden
Nachkonziliaren Dokumentation.?

Weder die romische Grundordnung der Priesterbildung® noch die von der Deut-
schen Bischofskonferenz verabschiedete Rahmenordnung fiir die Priesterbildung?
beriihren, unbeschadet ihrer pastoralen Ausrichtung im ganzen, die zentrale
Aufgabe der Wortverkiindigung mehr als andere Bereiche der theologischen
Wissenschaft oder praktischen Ausbildung.

Auch die Kerygmatik schneidet mit der Zuteilung von vier Semesterwochenstun-
den im Studienplan der Priesteramtskandidaten,® verglichen mit den sechs Wo-
chenstunden homiletischer Ausbildung kiinftiger evangelischer Pfarrer,® nicht
gerade glanzend ab.

! Aufer den im folgenden zitierten Veréffentlichungen weise ich lediglich hin auf F. J. Urrutia, De
magisterio ecclesiastico observationes quaedam ad propositam reformationem partis IV, libri III,
CIC: PerRMCL 68 (1979) 327-367; seiner Vorlesung an der Péipstlichen Universitit Gregoriana in
Rom verdanke ich viele Hinweise.

Die verwendeten Abkiirzungen entsprechen dem Verzeichnis im Grundrif8 des nachkonziliaren
Kirchenrechts, hrsg. von J. Listl — H. Miiller — H. Schmitz, Regensburg 1980, XXI-XLI.

Trier 1967-1977; Band 40 ist nicht besetzt, Band 58 ist der Indexband. Eigens hingewiesen sei aller-
dings auf die Apostolische Adhortatio Papst Paul V1. ,, Evangelii nuntiandi” vom 8. 12. 1975: AAS 68
(1976) 5-76 = NKD 57. Nr. 43 dieses Dokumentes handelt iiber die Homilie und hitte wie der
ganze Text mehr Beachtung verdient. ]. |. Degenhardt nennt ihn in seinem Geleitwort in NKD 57,9
,von der Welt kaum bemerkt”, obwohl ,,von geschichtlicher Bedeutung”; vgl. ebd. 12.

AAS 62 (1970) 321-384 = NKD 25 (Trier 1974) 68-263. Die von der SCInstCath herausgegebene
Zeitschrift Seminarium widmete dem Thema ,,De formatione ad praedicationem” immerhin ein ei-
genes Heft (NS 19 [1979] 3-230), das allerdings keinen einzigen deutschen Beitrag enthielt.
Verdffentlicht als Nr. 15 der Reihe ,,Die deutschen Bischéfe’”, Bonn 1978.

NKD 25 (Trier 1974) 567.

Von dieser Zahl kann man entsprechend dem Lehrangebot im Studiengang Evangelische Theolo-
gie als Voraussetzung fiir das Erste Theologische Examen in der Evangelischen Kirche im Rhein-
land ausgehen; fiir eine entsprechende Auskunft danke ich Herrn Prof. H. Schrier von der Univer-
sitdt Bonn.
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Aber im ganzen scheint es um die Predigt nicht so schlecht bestellt zu sein, dafs
der Gesetzgeber sich veranlait gesehen hétte, durch Erlaf8 entsprechender Be-
stimmungen Abhilfe zu schaffen.

Die Vorschriften, die sich im neuen Kirchenrechtsbuch finden, sind entspre-
chend knapp und unsensationell.

Aufregen konnte einen hichstens, auch wenn man dies immer schon wufite, daf3
die Bewidltigung ,,aktueller” Fragen, so marginal sie auch sein mégen, immer
wieder so viele Energien binden kann; dafl deshalb ,,das Ordentliche” oft genug
nicht die Beachtung findet, die ihm fiir das Leben der Kirche zukommt.

Ein eigenes Buch: Liber III ,,De Ecclesiae munere docendi”

Zu diesem ,,Ordentlichen” gehort ohne Zweifel die Wortverkiindigung. Das
wird ganz deutlich dadurch, dafl ihr der neue Codex Iuris Canonici (der am
25. Januar 1983 von Papst Johannes Paul II. veroffentlicht wurde und am ersten
Adventssonntag jenes Jahres in Kraft trat) eines seiner insgesamt 7 Biicher wid-
met: Liber III ,,De Ecclesiae munere docendi”.”

Der CIC von 1917 fafste seinen Stoff bekanntlich in 5 Biicher. Dieses System ist
aus einer Erweiterung der bereits im Romischen Recht iiblichen Dreiteilung zu
erkldren, die G. P. Lancelotti (1522-1590) erstmals auf das Kirchenrecht iibertrug:®

Romisches Recht CIC 1917 CIC 1983
Normae generales De normis generalibus
Personae De Personis De populo Dei

De Ecclesiae munere docendi
Res De rebus De Ecclesiae munere sanctificandi
De bonis Ecclesiae temporalibus

Actiones De processibus De sanctionibus

De delictis et poenis De processibus
Auch wenn die Ordnung des CIC/1983 eine ,,Mischform? darstellt, bei der
schlieflich die Systematik des alten Codex {iber die Anwendung des sogenannten
Tria-munera-Schemas (Lehr-, Priester-, Hirtenamt)'® dominiert, ist doch wenig-
stens die untragbare Einordnung in das ,,Sachenrecht”” des CIC/1917 aufgege-
ben.
Das Verhiltnis von Wort und Sakrament und deren Wirksamkeit im Gottesdienst
wie im Leben der Kirche wire indes sehr viel deutlicher geworden, wenn man ei-
nen von K. Mdérsdorf 1968 unterbreiteten Vorschlag angenommen hétte. Danach
hitte ein eigenes, dem ,,ministerium spirituale’”” gewidmetes Buch 1. den Dienst
am Wort Gottes als Voraussetzung des Gottesdienstes, 2. die Feier der Messe und

7 Die Urausgabe erschien als Pars Il der AAS 75 (1983). Einer Information zu Einzelfragen der Text-
eschichte dient als Zeitschrift Communicationes, Rom 1969ff., die allerdings bei weitem nicht alle
erlegungen der Kommission fiir die Reform des Kirchenrechts wiedergibt. Die fiir unser Thema
bedeutsamen AuBerungen sind protokolliert: 6 (1974) 54-56; 7 (1975) 149-160; 9 (1977) 259-265.
8 H. Schmitz, Reform des kirchlichen Gesetzbuches = Canonistica 1, Trier 1979, 37.
¢ P. Kriimer, Kritische Anmerkungen zur Systematik eines neuen kirchlichen Gesetzbuches: AfkKR
147 (1978) 470; die Literatur iiber die Bedeutung der Systematik ist zusammengestellt bei K. T. Ge-
ringer, Zur Systematik der kanonischen Ehenichtigkeitsgriinde: AfkKR 150 (1981) 91 Anm. 2.
10 Zur Geschichte und Problematik dieses Schemas vgl. L. Schick, Die Drei-Amter-Lehre nach Tradi-
tion und Zweitem Vatikanischem Konzil: IKZ 10 (1981) 57-66; ders., Das Dreifache Amt Christi und
der Kirche = EHS.T 171, Bern 1982,
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der iibrigen Zeichen des Glaubens selbst und 3. als deren Konsequenz die Werke
des Apostolates umfafst. !

Trotzdem ist der neue CIC nicht lediglich eine revidierte Neuauflage des Gesetz-
buchs von 1917.12 Dies zeigtu. a. eine kleine Synopse des Teils, der uns hier inter-
essiert:

CIC/1917 CIC/1983
LIBER III DE REBUS
Pars I De sacramentis Liber IV, pars 1
Pars II De locis & temporibus sacris Liber IV, pars Il
Pars Il De cultu divino Liber IV, pars Il
Pars IV DE MAGISTERIO ECCLESIASTICO  LIBER 1ll DE ECCLESIAE MUNERE DOCENDI
T.20  De divini verbi praedicatione L 1t De divini verbi ministerio
— De catechetica institutione - De verbi Dei praedicatione
— De sacris concionibus — De catechetica institutione
— De sacris missionibus T. 2 De actione Ecclesiae missionali
T. 21 De seminariis Liber II, pars I, T. 3
T.22  De scholis T..3 De educatione catholica
T. 23  De praevia censura librorum T. 4 De instrumentis communicationis
eorumque prohibitione socialis et in specie de libris
T.24  De fidei professione T.5  De fidei professione
Pars V. De beneficiis Liber V

Pars VI De bonis Ecclesiae temporal.

Die Ersetzung der bisherigen Uberschrift,, De magisterio ecclesiastico” durch den
neuen Titel ist keine bloff kosmetische Mafinahme: hier findet auch in der Rechts-
sprache seinen Ausdruck, woran trotz unzahliger Veroffentlichungen und Be-
teuerungen in der Feier der Weiheliturgie immer wieder erinnert werden muf:
dafs jedes kirchliche Amt wesentlich ,,Sendung zum Dienst”,!* ministerium ist.
Daraus folgt ohne weiteres das gute Recht der Glidubigen, von den Amtstragern
die Erfiillung der {ibernommenen Pflichten und der iibertragenen Verantwor-
tung zu erwarten.

Solche Uberlegungen um Systematik und Titel stellen keine zweitrangigen Fra-
gen dar, weil der Codex als Gesetzbuch keine dogmatischen Grundsitze wieder-
holen sollte, sondern nicht zuletzt durch Rechtssprache und Anordnung der
Normen den Erkenntnissen der Theologie Rechnung zu tragen hat.

Die Verkiindigung der Frohen Botschaft als erste Pflicht

Wie mifllich es letztlich ist, wenn der Gesetzgeber die Begriindung seiner Vor-
schriften in das Gesetzbuch selbst aufnimmt, statt sie der Wissenschaft zu iiber-
lassen, zeigt sich gleicham c. 762, der mit Blick auf die Geistlichen (vgl. c. 207§ 1)
die Hochschitzung der Predigt unterstreicht.

1t K. Mérsdorf, Zur Neuordnung der Systematik des CIC: AfkKR 137 (1968) 19-22; man denkt dabei an
den Titel der Festschr. H. Volk: Martyria — Leiturgia — Diakonia, hrsg. O. Semmelroth — R. Haubst —
K. Rahner, Mainz 1968, die einige fiir unser Thema sehr wertvolle Artikel enthilt; bes. W. Kasper,
Wort und Sakrament (S. 260-285), oder B. Langemeyer, Die Weisen der Gegenwart Christi im litur-
gischen Geschehen (S. 286-307); zu der letztgenannten Thematik jetzt umfassend: F. Eisenbach,
Die Gegenwart Jesu Christi im Gottesdienst, Mainz 1982.

12 So sagt es ausdriicklich die praefatio des CIC/1983, XX.

13 So der Titel der Dissertation von P. ]. Cordes = FThSt 9, Frankfurt 1972.
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Der dafiir angegebene Grund - die kirchenbildende Rolle des Wortes Gottes —
hitte einen eindeutigen Ansatz fiir eine Priorititensetzung enthalten; dieser wird frei-
lich durch die letztgiiltige Textfassung des c. 762 wieder relativiert:

,»Cum Dei populus primum coadunetur verbo Dei vivi, quod ex ore sacerdotum omnino fas est requi-
rire, munus praedicationis magni habeant sacri ministri, cum inter praecipua ipsorum officia sit Evan-
gelium Dei omnibus annuntiare.”

,,Das Volk Gottes wird an erster Stelle geeint durch das Wort des lebendigen Gottes, das man mit
Recht vom Priester verlangt; daher miissen die geistlichen Amtstriger den Predigtdienst hochschit-
zen; denn es gehort zu ihren hauptsdchlichen Pflichten, allen das Evangelium zu verkiindigen.”

Warum hier zum Unterschied von den Konzilsdokumenten# und den Entwiirfen
von 1977 und 19805 die Verkiindigung der Frohen Botschaft nicht mehr den Vor-
rang hat, sondern unter den ,, hauptsachlichsten Pflichten” rangjert, ist nicht ein-
sichtig!® und auch aus 6kumenischen Griinden zu bedauern.

Predigtrecht und Predigtpflicht der Bischife

Die Bischife werden in c. 756 § 2 ,,moderatores totius ministerii verbi’’ ihrer Di-
ozesen genannt. Dieser Begriff erinnert an die Aussage im Dekret iiber die Hir-
tenaufgabe der Bischéfe (Nr. 15), wo diesen ,,Leitung, Férderung und Aufsicht”
des gesamten liturgischen Lebens ihrer Bistiimer aufgegeben wird.?” In diesem
Sinn und in Verbindung mit c. 386 § 1 wird man sagen diirfen, dafs die Bischdofe
nicht blof8 selbst das Wort Gottes verkiindigen miissen (vgl. LG 25; CD 12; c. 1327
§ 2 CIC/1917), sondern auch dafiir verantwortlich sind, daff dies und wie dies
durch ihre Mitarbeiter geschieht.

An diese doppelte Verantwortung, durch deren iiberzeugende Wahrnehmung
der Eindruck vom Bischof als ,,mitratragendem Biirokraten’’’® korrigiert werden
kann, erinnerte bereits 1973 das Directorium de pastorali ministerio Episcopo-
rum.!? Hier zeigt sich, was dem Bischof im Umgang mit seiner Didzese wie fiir
seinen Klerus wirklich wichtig ist.

In c. 763, fiir den es im CIC/1917 keine Parallele gibt, haben die grundsatzlichen
Aussagen des Konzils iiber die Weihe der Bischofe (LG 21; CD 8; 27) und ihre
Sorge fiir die Gesamtkirche (LG 23; CD 3;6) Ausdruck in einer konkreten Rechts-
norm gefunden: Die Ausiibung des Predigtamtes, das ihnen in der Weihe iiber-
tragen wurde, ist ohne weiteres iiberall nicht blof ein Privileg (MP PastMun II,1)
oder eine Vollmacht (facultas), sondern ein Recht. Es darf nur in begriindeten
Ausnahmefillen durch eine ausdriickliche Ablehnung des zustdndigen Ortsbi-
schofs eingeschrdnkt werden.

Bei gleichzeitiger Unterstreichung des personlichen Inanspruchgenommenseins
tut es dem Amt der mit dem Papst verbundenen Apostelnachfolger als der eigent-

14 LG 25; CD 12; PO 4.

15 Der letzte Satzteil lautete im Entwurf von 1977:,,. . . Christi ministri, quippe quorum primum offi-
cium sit Evangelium Dei omnibus evangelizandi.” 1980: ,,. . . quippe quorum primum officium sit
Evangelium Dei omnibus annuntiandi.”

16 Moglicherweise wird die Berichterstattung iiber die Vollversammlung der PCR vom 20. bis 28. 10.
1981, die im Band 15 (1983) der Communicationes fortgesetzt wird, Aufschluf} dariiber geben.

17 Vel. dazu O. Nufilbaum, Der Bischof als Liturge der ihm anvertrauten Teilkirche: Die Kirche im
Wandel der Zeit (Festg. Kardinal Hoffner), hrsg. von F. Groner, Kéln 1971, 303-318.

18 J. Ratzinger, Geleitwort XI: P. Delhaye - L. Elders (Hrsg.), Episcopale munus (FS Msgr. J. Gijsen, As-
sen 1982).

19 Vatikanstadt 1973, bes. Nr. 55-65.
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lichen, ordentlichen und unmittelbaren Hirten ihrer Ditzesen (CD 8; 11), als au-
thentischer Lehrer und Zeugen der Wahrheit (LG 25) keinen Abbruch, wenn man
feststellt, daff die Erwartung, wo immer ein Bischof erscheine, miisse er auch das
Wort verkiinden, schlichtweg eine Uberforderung bedeutet. Fiir jeden Prediger
gibt es ja eine ganze Reihe von Faktoren, die rechtlich schwer oder gar nicht zu er-
fassen sind, wie die Ungunst der Stunde, Fremdheit gegeniiber bestimmten
Menschen oder Situationen, mangelnde Gelegenheit zur Vorbereitung usw., die
es nahelegen, von seinem Recht nicht Gebrauch zu machen oder ihn von seiner
Pflicht dispensieren. Keineswegs nur fiir Bischofe gilt das Wort des Bischofs Igna-
tius von Antiochien:,, Wenn ein Bischof nicht redegewandt ist und nicht predigen
kann, soll er schweigen. Er ist dann Typos des Vaters, in dem der Abgrund des
Schweigens ist.”’20

Allgemeine Predigtvollmacht fiir Priester und Diakone

Auf die in Analogie zur Beichtvollmacht (c. 967 § 2) in c. 764 fiir den Bereich der
Gesamtkirche vorgesehene und langst iiberfillige Einrdumung der allgemeinen
Predigtvollmacht fiir jeden Priester und Diakon, dem diese Vollmacht von seinem
zustdndigen Ordinarius nicht entzogen oder eingeschriankt ist, braucht hier nicht
ausfiihrlich eingegangen zu werden.?! Priester und Diakone sind ja durch die
Weihe zur Wahrnehmung der damit verliehenen Vollmacht befahigt, freilich nie
geldst von ihrem Bischof, der sich vor der Weihe von ihrer moralischen und intel-
lektuellen Eignung iiberzeugt hat (vgl. c. 1340 § 1 CIC/1917; c. 1029 CIC/1983).
Da nach c. 767 §§ 2, 3 die Homilie fiir jede Messe an Sonn- und Feiertagen vorge-
schrieben ist und fiir Werktagsmessen mit entsprechender Beteiligung sehr emp-
fohlen wird, darf jemand, der auswirts zelebriert, dasim c. 764 geforderte Einver-
stindnis des fiir die betreffende Kirche zustidndigen Geistlichen (vgl. cc. 519; 528
§ 1; 561) solange prasumieren, bis ihm eine gegenteilige AuBerung vorliegt, die
ihrerseits begriindbar sein miifite.

Fiir die Predigt vor Ordensleuten in deren eigenen Gottesdienstraumen verlangt
c. 765 die Erlaubnis des zustdndigen Oberen, wobei diese durchaus einschluf3-
weise gegeben sein kann.

Laienpredigt

C. 766 regelt die Zulassung von Laien zur Predigt in Kirchen und Oratorien,?? die
im CIC/1917 (c. 1342 § 2) kategorisch verboten war. Sie ist jetzt gestattet, sofern
die Umstdnde sie notwendig oder niitzlich machen. Die ndhere Umschreibung
dieser Fille ist den Bischofskonferenzen iiberlassen, damit ein den drtlichen Ver-
hiltnissen angemessenes Urteil erleichtert und gleichzeitig eine einheitliche Pra-
xis in einem bestimmten Gebiet gewihrleistet ist.

20 Epheserbrief 6,1; vgl. dazu W. Bieder, Zur Deutung des kirchlichen Schweigens bei Ignatius von
Antiochien: ThZ 12 (1956) 28-43.

2t Vgl. dazu mit weiteren Hinweisen: H. Schmifz, Die Beauftragung zum Predigtdienst: AfkKr 149
(1980) 50-56.

22 Ansprachen aulerhalb dieser Mauern sind nicht erfaBt. So richtig der Grundsatz bleibt, daB gestat-
tet ist, was das Recht nicht verbietet, so wichtig scheint doch auch, diesen Freiraum nicht der Will-
kiir zu iiberlassen; vgl. Schimitz, Beauftragung 61.
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Immer ist allerdings c. 767 § 1 zu beachten, der die Bedeutung der Homilie
ter den Formen der Predigt hervorhebt und sie als Teil der Liturgie ohne Nennung
einer Ausnahme dem Priester oder Diakon reserviert. Im Interesse aller Betroffe-
nen miifite bald unmif3versténdlich geklidrt werden, ob damit die nach mancherlei
Diskussionen durch Reskripte der Kleruskongregation fiir den deutschsprachi-
gen Raum erdffneten Sonderrechte??® entsprechend c. 6 einfach hinféllig sind
oder weiter verlangert werden.

Die besondere Bedeutung der Homilie

Der neue Codex bietet — wie sein Vorganger — weder eine Definition der Predigt
tiberhaupt noch ihrer einzelnen Arten, auch nicht der Homilie. Ihr widmet er je-
doch, entsprechend ihrer besonderen Bedeutung, einen eigenen Canon (767).
Nach Nr. 54 der Instruktion vom 26. 9. 1964 zur Liturgiekonstitution?* kann
,,Homilie” jene Deutung eines Textes aus der Hl. Schrift, dem Ordinarium oder
Proprium der Messe genannt werden, die sowohl das Mysterium, das gefeiert
wird, wie die besonderen Bediirfnisse der Horer beachtet. Die genannten Ele-
mente finden sich auch in der Allgemeinen Einfiihrung zum Rémischen Mefibuch
(Nr. 41),25 wo die Homilie die ,,notwendige Nahrung fiir das christliche Leben"
heif3t.

Es ist hier nicht der Ort und fallt auch nicht in die Kompetenz des Kirchenrecht-
lers, das Verhiltnis von Liturgie und Verkiindigung synthetisch darzustellen,
obwohl die Vorschriften des c. 767 in diesem Zusammenhang zu verstehen sind
und ihr unabweisbares Gewicht erhalten.?¢ Der Dienst am Wort in einem ganz
umfassenden Sinn hat den Vorrang vor allen anderen Aufgaben. Deshalb ist es,
wie bereits gesagt, aulerordentlich bedauerlich, daff diese Aussage keine Auf-
nahme im endgiiltigen Text des CIC/1983 gefunden hat.

Die Homilie ist nach c. 767 § 2 in allen Gemeindemessen an Sonntagen und vorgeschrie-
benen Feiertagen zu halten (SC 52; vgl. demgegeniiber c. 1344 § 1 CIC/1917). Fiir
Ausnahmen von dieser Regel wird ein schwerwiegender Grund verlangt, der si-

23 Einen guten Uberblick mit Lit. bietet die Einleitung von K. Lehmann zum Synodenbeschluf ,,Die
Beteiligung der Laien an der Verkiindigung’: Synode I, 153-169; die Lit. ebd. 153f. Anm. 2; 3
konnte noch ergdnzt werden durch den urspriinglich als Gutachten erstatteten Beitrag von
H. Ewers, An extra Missam in sacris celebrationibus, ut homines laici sermones conscribant et habe-
ant, indulgendum sit?: Festg. Flatten, 247-251, und H. Socha, Was macht die Laien zu amtlichen
Verkiindigern: ThGI 63 (1973) 437-454; vgl. auch Anm. 21.

24 AAS 56 (1964) 877-900; deutscher Text: Zweites Vatikanisches Konzil, Dokumente 11, Trier 1965,
und mit einem Kommentar von H. Rennings als Heft 7 der Reihe ,,Lebendiger Gottesdienst”, Miin-
ster 1965.

5 Diese ,,Allgemeine Einfithrung” findet sich in deutscher Sprache im I. Band des Deutschen Meg-
buchs; auch: NKD 19 (2. A. Trier 1974, 30-229) und mit einem Kommentar von E. |. Lengeling als
Heft 17/18 der Reihe ,,Lebendiger Gottesdienst”, Miinster 1970.

26 Ich méchte lediglich mit dem Hinweis auf einige Aufsitze ein paar Stichworte dazu geben und ne-

ben den cc. 851, 889, 913, 1063 die Vorbemerkungen der einzelnen Faszikel des Rituale einer Lek-
tiire empfehlen, woraus klar hervorgeht, wie fragwiirdig jede Sakramentenspendung ohne vor-
ausgehende und begleitende Verkiindigung ist.
O. Semmelroth, Wortverkiindigung und Sakramentenspendung als dialogisches Zueinander: Cath
15 (1961) 43-60; |. Ries, Die katholische Predigt nach dem Zweiten Vatikanischen Konzil: Cath 26
(1972) 243-269, darin besonders 244-253: Das Selbstverstindnis der Kirche als der Kirche des Wor-
tes und des Sakramentes; leider nur italienisch: C. Vagaggini, La Liturgia rinnovata e le esigenze
dell” annunzio della parola di Dio: Seminarium NS 19 (1979) 85-118; und umgekehrt der Titel des
Kommentars von H. Schiirmann iiber das lutherisch/katholische Dokument ,,Das Herrenmahl‘‘:
Die Eucharistiefeier als summa et compendium Evangelii: ThGI 71 (1981) 406-437.
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cherlich nicht mit der Erwartung bestimmter Gottesdienstbesucher oder der Be-
quemlichkeit einiger Zelebranten gegeben ist. Sowohl die mancherorts {ibliche
.,stille Messe ohne Predigt” am frithen Sonntagmorgen wie die gar nicht unbe-
liebten ,,Predigtferien’ erscheinen zumindest als auferordentlich fragwiirdig,
wenn nicht als abusus. Fiir den, der ein Lebensverhiltnis zum Wort Gottes hat,
wird die Predigt keine von auflen auferlegte Last sein, die ihn iiberfordert; sie
wird auch nicht in das vielbeklagte Wortgeklingel oder einen Verbalismus entar-
ten, weil der, der sich zum Wort stellt, wahrscheinlich weniger reden kann, aber
mehr zu sagen hat.??

C. 767 § 3 empfiehlt nicht nur bei den Kasualien, sondern auch in entsprechend be-
suchten Werktagsmessen, besonders im Advent und in der Fastenzeit (vgl. die vor-
geschriebenen eigenstindigen Advents- und Fastenpredigten nach c. 1346 § 1
CIC/1917) eine Homilie zu halten. Dabei ist die Wahrnehmung dieser Pflichten
nicht mehr wie im CIC/1917 Sache des Pfarrers personlich; er bleibt freilich fiir die
gewissenhafte Befolgung der Vorschriften verantwortlich (c. 767 § 4; c. 528 § 1).

Gehalt und Gestalt der Predigt — ein verbindlicher Predigtplan?

Die Bedeutung der Homilie wéchst stindig, weil sie nicht nur der hervorragendste
Ort der Glaubenserziehung ist,?® sondern fiir immer mehr Christen nach dem schu-
lischen Religionsunterricht und der Sakramentenkatechese der einzige Ort, an
dem ihr Glaube weiter gebildet wird.

Auch von daher ist die sehr globale Bestimmung von c. 767 § 1 iiber den Inhalt
der Homilie (vgl. c. 1347 § 1 CIC 1917), wonach sie ,,im Lauf des Kirchenjahres
die Geheimnisse des Glaubens und Normen des christlichen Lebens’” darstellen
sollen, in Verbindung mit c. 760 zu lesen und in ihren Konsequenzen sorgfaltig
zu iiberlegen: c. 760 nennt zunéchst fiinf Saulen, auf die sich der Dienst am Wort
stiitzen muf3: HI. Schrift, Tradition, Liturgie, Lehramt und Leben der Kirche.
Im Anschlufd an CD 12 heif8t es dann weiter: ,,Das Geheimnis Christi soll umfas-
send (integre) dargelegt werden und treu.” Nur auf das,, integre” (vgl. cc. 386; 528
§ 1) mdchte ich im Zusammenhang des oben Gesagten die Aufmerksamkeit len-
ken, weil die kritische Revision eigener und mitbriiderlicher Predigtpraxis zeigte,
daf} im Lauf der Jahre doch eine ganze Reihe von Aspekten des Mysteriums Chri-
sti —aus welchen Griinden auch immer - nicht behandelt wurde und auch genug
Fragen christlicher Lebensfithrung tibrig blieben, die man in der Predigt lieber
nicht beriihrte.2?

Ohne den Gottesdienst zur Schule umfunktionieren zu wollen und ohne fiir ein
totales Reglement zu pladieren, scheint mir der Gedanke eines iiber die Periko-
penordnung hinausgehenden verbindlichen Predigtplanes im Interesse der Gottes-
dienstbesucher geradezu geboten.

27 Vgl. M. Josuttis, Der Pfarrer ist anders, Miinchen 1982, 104, vgl. auch 102-104, 219f.

28 R. Coffy, La célébration, lieu de1’éducation de la foi: La Maison-Dieu 140 (1979) 25-40 mit Bezug auf
die Bischofssynode 1977; vgl. auch . Pfammatter— F. Furger, Liturgie als Verkiindigung = ThBer 6,
Einsiedeln 1977, rezensiert von E. . Lengeling: ThRv 74 (1978) 327-330.

2 Vgl. dazu auch die erheblichen Unterschiede der Erwartungen, die Priester und Laien an die Pre-
digt haben: A. Rauscher, Im Kontext der Synodenumfrage. Parallele und divergierende Meinungen
bei Priestern und Katholiken: K. Forster (Hg.), Priester zwischen Anpassung und Unterscheidung,
Freiburg 1974, 104f.
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Es gibt dafiir Ansétze,3® die weder den Tod einer notwendigen Mystagogie be-
deuten noch das Ende der ,,persénlichen Note”.

In einem solchen Predigtplan nihme dann konkrete Gestalt an, was ¢. 768 in Zu-
sammenfassung von CD 12 mit Formulierungen umschreibt, in denen wohl jeder
seine Predigtthemen sanktioniert sieht und die so allgemein sind, daf sie kaum
jemanden herausfordern:

— Die der Ehre Gottes und dem Heil der Menschen dienende Glaubens- und Sittenlehre;

— die Lehre der Kirche iiber Freiheit und Wiirde der menschlichen Person;

~ Einheit und Stabilitit der Familie und deren Aufgabe;

— die Pflichten gegentiber der menschlichen Gesellschaft;
- die dem Willen Gottes entsprechende Ordnung der zeitlichen Dinge.

Auch die Beschreibung der Form, die die Predigt annehmen soll (,,dem Ver-
standnis der Zuhorer angepafit und den Notwendigkeiten der Zeit angemessen”’;
c. 769), ist dem Zweiten Vatikanischen Konzil (CD 13) entnommen. Sie ersetzt
c. 1347 § 2 CIC/1917, der inhaltliche wie stilistische Mahnungen miteinander ver-
band. Hier offnet sich ein weites, den Bereich des Rechts iiberschreitendes Feld:
Jede noch so hilfreiche Methode kann ja nur dann wirklich zum Zuge kommen,
wennihr entsprechende Haltungen korrespondieren. Ist die Vermittlung der Me-
thoden u. a. Aufgabe der Homiletik, so ist die Bildung der entsprechenden Hal-
tungen ein Ziel der spirituellen Erziehung der Geistlichen.?*! Gerade hier dispen-
siert der Codex nicht von der Lektiire und der Umsetzung der Konzilstexte.

Predigten aus besonderen Anlidssen und fiir besondere Zielgruppen

C. 770 greift z. T. auf c. 1349 CIC/1917 zuriick und behandelt als besondere For-
men der Predigt ausdriicklich Einkehrtage und Volksmissionen, fiir deren Durchfiih-
rung die Didzesanbischofe entsprechende Vorschriften erlassen sollen; deren Be-
achtung ist wiederum der Verantwortung der Pfarrer anheimgegeben.

C. 771 §1ist vollig neu und trégt der in unserer Zeit ungeheuer gewachsenen Pa-
lette der Berufe wie der stindig zunehmenden Mobilitit Rechnung, die fiir man-
che Menschen auf langere oder kiirzere Zeit Lebensumstiande mit sich bringen,
die sie der ordentlichen Seelsorge weithin entziehen: auch sie — so schérft dieser
Canon besonders den Bischéfen und Pfarrern ein — diirfen deshalb nicht der Ver-
kiindigung des Wortes Gottes entbehren. Uber die Wege, wie sie zu erreichen
sind, schweigt sich der CIC seiner Natur gemdf aus, will man nichtin den c. 772
§ 2 genannten Rundfunk- und Fernsehansprachen einen Hinweis sehen.

C. 771 § 2 hélt die Sorge um die Nichtglaubenden (c. 1350 CIC/1917 sprach noch von
den Nichtkatholiken) wach. Diese befinden sich oft unter Fest- oder Trauergdsten
oder unter den Personen, die von Amts wegen an kirchlichen Feiern teilnehmen

30 Vgl. etwa die als Manuskript verffentlichten Predigtanregungen des Aachener Bischofs K. Hem-
merle, die die ,, Verkiindigung des Ganzen aus der Mitte” versuchen; Geschichte und Entwurf eines
Dreijahres-Homilienplanes iiber das Glaubensganze, den die amerikanische Homiletic and Pasto-
ral Review Juni 1979 verdffentlichte, findet man in deutscher Ubersetzung: Theologisches Nr.
115/November 1979, 3401 ff.

Man liest hierzu mit Gewinn den Aufsatz von R. Zerfaff, Die Last des Taufgesprichs: Zeichen des
Glaubens (Festg. B. Fischer), hrsg. von H. Auf der Maur — B, Kleinheyer, Einsiedeln 1972, 219-232.
Dort wie hier gilt: Es geht ,,nicht in erster Linie um die Vermittlung von Wissensinhalten, sondern
um die Eintibung in den Glauben als Lebensstil und in die Kirche als Lebensgemeinschaft . . . Wer
sich einsetzt, setzt sich aus. Wer gewinnen will, riskiert Verluste.” (ebd. 221).

3
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miissen. Diese Menschen sind in der Regel fiir ein Wort indirekter Ansprache
durchaus empfinglich, registrieren andererseits alles Routinemafsige oder Fron-
tal/Aggressive mit besonderer Empfindlichkeit.

Das Kapitel schlie8t c. 772 § 1 mit einem Hinweis darauf ab, daf alle sich im {ibri-
gen an die Vorschriften halten sollen, die der Diézesanbischof fiir den Predigt-
dienst erldfit, wihrend § 2 die Kompetenz fiir die Regelung der Radio- und Fern-
sehansprachen der Bischofskonferenz zuschreibt. Auch wenn dieser Canon die
Grundnorm des fritheren c. 1328 nicht ersetzen kann, wonach jede Verkiindi-
gung im Namen der Kirche zu ihrer Rechtfertigung der kanonischen Sendung
bedarf,? so mochte man doch wiinschen, dal auf dem dort gewiesenen Weg
manches, was der neue CIC notwendigerweise nur als Rahmen abstecken oder
allgemein sagen konnte, inhaltlich so konkret gefiillt wird, daf§ das Recht nicht
nur als ,,institutionalisierte Skepsis”,** sondern noch deutlicher als Herausforde-
rung und wirksame Hilfe fiir die Pastoral®* spiirbar wird.3s

W

2 Statt vieler: W. Aymans, Begriff, Aufgabe und Triger des Lehramts: GrNKirchR 421-429; Schmitz,

Beauftragung 45-63; dort weitere Lit.

Diesen Begriff pragte Prof. P. K. Demmer, Rom. Bisher unverdffentlicht.

4 Vgl. dazu die Ansprache Papst Paul VI. vom 10. 2. 1977 an die Teilnehmer des Kongresses aus An-
la8 der 100-Jahr-Feier der Kirchenrechtlichen Fakultit der Gregoriana: AAS 69 (1977) 208-212.

3% Das Manuskript dieser Arbeit wurde am 22. 2. 1983 abgeschlossen.

w
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Beilagenhinweis:

Dieser Ausgabe liegt der Friihjahrsprospekt 1984 des Universitdtsverlages Anton
Pustet, Bergstr. 12, 5020 Salzburg, bei. Wir bitten unsere Leser um Beachtung.
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WOLFGANG BEINERT

Das Bose — der Schatten auf Gottes guter Welt

Das Bose und das Leid sind die grofien Glaubensproben auch fiir den Christen. Die ,,Beste al-
ler Welten”, die Leibniz zu erkennen glaubte, hat nie wirklich iiberzeugt. Der Autor, Professor
fir Dogmatik an der Universitit Regensburg, bietet Uberlegungen, die einen Weg zum Ver-
stehen oOffnen, der aber letztlich zu einer Theologie des Kreuzes fiihrt. (Redaktion)

Die christliche Grundposition

Das Problem des Bosen geht uns nahe, es geht uns bis unter die Haut. Es betrifft
selbstverstindlich alle Menschen, aber in besonderer Weise uns Christen. Die
Frage von Dorothee Sélle, wie man denn nach Auschwitz den Gott loben kénne,
,,der alles so herrlich regieret”, ist nicht nur nicht verstummt, sondern durch viele
schreckliche Ereignisse bis hin in die jiingste Vergangenheit in unerhérter Weise
intensiviert worden. Vielleicht am bedriickendsten dabei ist der Umstand, daf es,
wenn schon nicht unter religiosen, so doch unter den politischen Vorzeichen des
Christentums getan wird. So laufen die terroristischen Untaten in Nordirland un-
ter den Namen Protestanten und Katholiken; es waren auch christliche Milizen,
die vor kurzem ein Massaker in den Paldstinenserlagern in Beirut angerichtet ha-
ben. Unser Entsetzen vor dem Bosen wachst noch, wenn wir uns an die schreck-
lichen Méglichkeiten erinnern, die gegenwartig durch die 6kologischen und waf-
fentechnischen Gegebenheiten in greifbare Nahe geriickt sind. Furcht und
Schrecken, eine pessimistische Grundstimmung beherrscht wenigstens hierzu-
lande die offentliche Meinung und Stimmung. Das Bedriickende daran ist, dal
sie vor allem und in erster Linie die junge Generation ergreift, die doch von ihrem
Naturell her einen optimistischen Habitus zeigen sollte.

Die hier kurz angezeigte Grundstimmung ist allerdings fiir das Abendland nicht
neu. Sie war eine bleibende Versuchung. In unserem Kulturkreis haben sich die
Menschen im allgemeinen nicht sehr iiber die Welt gefreut, sondern ihren Nie-
dergang und ihre Schlechtigkeit immer beklagt. Durch den starken Einfluf der
Gnosis und des Manichdismus im westlichen Christentum, der sich immer wie-
der in verschiedenen dualistischen Stromungen dufierte, kam eine asketische
Grundstimmung ins Christentum hinein, die ihm bis zur Stunde geblieben ist.
Man kann ganze Regale mit Biichern fiillen, deren Tenor etwa im Buch Papst In-
nozenz’ III. charakterisiertist: ,,De miseria humanae conditionis’ (Von der bekla-
genswerten Situation des Menschen). Fiir den Westen war wohl immer jene dii-
stere anthropologische Sicht typisch, die in dem fatalen Satz zum Ausdruck
kommt: ,,Inter faeces et urinas nascimur’’. Sie wurde anschaulich in den seit dem
Mittelalter beliebten Plastiken von der ,,Frau Welt”. Betrachtet man solche Dar-
stellungen, wie sie sich etwa heute an der Nordseite der Sebalduskirche in Niirn-
berg noch finden, von der Vorderseite, so sieht man ein schones Mddchen mit la-
chelndem Angesicht, gewandet in prichtige Kleidung. Geht man aber um sie
herum und betrachtet den Riicken, so sieht man: aus dem nackten Leib des Mad-
chens bricht ekelhaftes Gewiirm hervor, der Leib selber ist als alter und verfallen-
der Korper gekennzeichnet.

161



Es gibt allerdings auch noch eine andere Sicht. Man hat auch bei uns zulande nicht
immer Schwarz in Schwarz gemalt, sondern war immer wieder auch bereit, ei-
nem Weltoptimismus zum Durchbruch zu verhelfen, der bereit war, auch das
Heile und Gute an der Welt zu sehen und sich darob in einer schrankenlosen Da-
seinsfreude zu ergehen. Die Renaissance und die Aufkldrung bieten ebenso wie
der Barock geniigend Beispiele fiir diese Haltung. Zu letzter Konsequenz ist er ge-
steigertin der Theodizee von Gottfried Wilhelm Leibniz. Fiirihn hat Gott die Welt
als beste aller Welten erschaffen. Natiirlich konnte auch er nicht vom Faktum des
Bisen abstrahieren. Aber, bei Licht besehen, so sagt er, ist es gar nicht bose: ,,Es
gdbe etwas am Handeln Gottes zu verbessern, wenn er Gelegenheit hitte, etwas
besser zu machen. . . . Gott muf8 notwendig die beste (Welt) gewdhlt haben.
Denn er tut nichts, ohne daf er der hochsten Vernunft gemaf3 handelt. Ein Geg-
ner wird vielleicht einwenden, es ware eine Welt ohne Siinde und Leid méglich
gewesen. Aber ich bestreite, daf sie dann besser gewesen wire. . . . Wenn das
geringste Ubel, das in der Welt geschieht, fehlte, dann wire es nicht mehr diese
Welt, die, alles ein- und abgerechnet, von dem Schopfer, der sie gewdhlt hat, als
die beste befunden worden ist. Allerdings kann man sich mogliche Welten ohne
Siinde und Ungliick vorstellen. . . . aber diese selben Welten wiirden der unsri-
gen anderweitig sehr unterlegen an Giite sein” (Theodizee I, 10). In einer solchen
Welt kann selbst das Bose die Ursache von etwas Gutem sein: ,,Et si fata volunt,
bina venena iuvant” (Doppeltes Gift hilft, wenn das Geschick es will; Leibniz,
Tentamina Theodiceae T. 10). Nicht so sehr mit der logischen Stringenz des
strengen Philosophen als mit dem guten Willen des frommen Christen suchte die
Physiko-Theologie des 18. Jahrhunderts allenthalben Beweise in der Natur fiir die
iiberbordende Giite Gottes. Sie lobte den Schopfer, weil er dem Steinbock ge-
kritmmte Horner gegeben habe, aus denen sich der Mensch Spazierstocke fiir
seine Bergwanderungen machen kénne. F. C. Lesser, ein heute zu Recht verges-
sener Theologe, hinterlief der Nachwelt eine Insecto-Theologia, ,einen ver-
nunft- und schriftmédgigen Versuch, wie ein Mensch durch aufmerksame Be-
trachtung der sonst so wenig geachteten Insekten zu lebendiger Erkenntnis und
Bewunderung der All-Macht und Weisheit, der Giite und Gerechtigkeit des gro-
en Gottes gelangen kdnne” (Leipzig 1738); er schrieb seine Litho-Theologia und
eine Testaceo-Theologia, in der er aus den Steinen bzw. der Existenz der Schnek-
ken und Muscheln die Giite und Grofle Gottes zeigte. Blitz und Donner, Heu-
schrecken und Fische dienten gleicherweise zur Erhédrtung der Leibnizschen The-
se. Sie liegt uns heute so fern wie die pessimistische uns nahesteht. Die genuine
christliche Theologie hat sich weder der einen noch der anderen These bedin-
gungslos ergeben. Unbeirrt hat sie an der Grundaussage der biblischen Religion
festgehalten, die in den Billigungsformeln des ersten Schépfungsberichtes zum
Ausdruck kommt. ,,Gott sah alles an, was er gemacht hatte: Es war sehr gut”
(Gen 1,31). In der christlichen Schopfungslehre wurde dieser Ansatz nach ver-
schiedenen Richtungen hin entfaltet. So wurde die Liebe Gottes als Seinsgrund
allen kreatiirlichen Seins erkannt. In der Lehre von der bleibenden und totalen
Herkiinftigkeit der Welt von Gottist eingeschlossen, daB alle Dinge eine grundle-
gende und sich grundsitzlich durchhaltende Gutheit und Werthaftigkeit besit-
zen. Schopfung ist etwas wert.

Auf der anderen Seite hat das Christentum niemals iibersehen, wie gefdhrdet
und fragwiirdig diese Giite ist. Die grundlegenden Lehren von der Erbsiinde und
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der universalen Erlosung durch Jesus Christus haben als Voraussetzung, daf$
diese Welt nicht so ist, wie sie sein miiffite. Man kénnte zugespitzt formulieren:
Ohne die Existenz des Bosen brache die christliche Religion in sich zusammen.
So anerkennt sie wesentliche Grundgedanken der weltpessimistischen wie der
weltoptimistischen Sicht. Sie ist, mit einem Wort gesagt, weltrealistisch. Weil die
Schépfung ganz Gottes Schopfung und darum gut ist, besteht ihre Qualitdt nicht
unabhdngig in sich, sondern kann, darf und muf in dem Mafie ausgesagt wer-
den, in dem sie auf Gott bezogen ist. Das bedeutet negativ, dafs sie in dem Mo-
ment gefdhrdet ist bzw. endet, wo sie aus der Beziehung zu ihrem Urheber fillt.
Weil die Welt nicht in selbsteigener Giite besteht, ist sie nur so lange gut, wie sie
dem Willen Gottes konform ist. Diese christliche Grundthese ist nun naher zu
entfalten.

Gottes gute Welt

Wenn die christliche Schépfungslehre von der Giite der Schépfung spricht, dann
zieht sie sich nicht dadurch aus der Affire, dafi sie diese Qualifikation auf das Pa-
radies des Anfangs bezieht, von dem der Schépfungsmythos der Bibel berichtet.
Naturwissenschaftliche Daten haben uns ldngst versichert, daf ein solches Para-
dies im Sinne einer heilen Welt nie bestanden hat. In langen und grausamen
Kampfen hat sich die Menschwerdung und Kultivierung des Menschen vollzo-
gen. Sie ist, wie die eingangs genannten Hinweise {iberdeutlich zeigen, noch kei-
neswegs abgeschlossen. Die christliche Theologie betreibt aber auch in dem Sinne
keine Immunisierungsstrategie, dafi sie, wie der Marxismus, auf das Paradies der
Zukunft rekurriert. Dal die Gegenwart nicht das Goldene Zeitalter ist, ist die tri-
viale Feststellung aller Predigten.

Was aber soll dann die Rede von der guten Schopfung? Sie proklamiert die seins-
hafte und bleibende Positivitdt der Schopfung. Vom Schépfungsbericht der Bibel
und der ganzen Grundhaltung der Heiligen Schrift Alten wie Neuen Testamentes
gelangt die Schopfungstheologie zu folgenden Erkenntnissen:

1. Die Schopfung ist als Ergebnis von Gottes Weisheitshandeln in sich geordnet
und verstidndlich. Sie ist das, was die Griechen mit dem Wort Kosmos sagen woll-
ten: geordnete und schone Welt. Die Welt als Gottes Welt ist auch Abglanz seiner
Schonheit, Herrlichkeit und Majestit. Es gibt bestimmte psychische Krankheiten,
in denen der davon betroffene Mensch alles, was ihm begegnet, negativ deutet.
Vielleicht ist auch unser landldufiger Weltpessimismus das Symptom einer tiefen
seelischen Stoérung der heutigen Generation. Haben wir wirklich ganz den Blick
daftir verloren, wie wunderbar nicht nur die Welt der Natur ist, sondern auch die
Werke des Menschen? Von den Anfangen der Kultur bis heute haben wir eine
imponierende Fiille von gewaltigen Zeugnissen menschlicher Gréfie vor Augen.
Wir sollten sie davor nicht verschliefen.

2. Als gute Welt ist die Schépfung sinnvoll. Das bezieht sich auch auf die mit und
durch die Schépfung gegebene Zeit, also auch auf den Ablauf der Geschichte.
Damit aber ist auch das Leben des Menschen in der Welt grundsétzlich und prin-
zipiell voller Sinn. Aus der Giite der Schépfung kénnen wir die Hoffnung auf die
vollkommene Erfiillung unseres tiefsten Verlangens nach Gliick und Ewigkeit
haben. Im Vorsehungsglauben kénnen wir uns und unsere Weltim Schopfer ge-
borgen wissen und von da aus in Gelassenheit den Gang der Dinge annehmen.
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3. Aus diesen beiden Grunderkenntnissen christlicher Theologie ergibt sich, daf§
das Bose und das Ubel nicht notwendiger Bestandteil dieser Welt sind. Die Be-
denken und Zweifel, die wir haben, kénnen nicht der Schépfung und dem
Schopfer angelastet werden, sondern miissen andere Ursachen haben.

4. Noch eine weitere wichtige Einsicht ergibt sich daraus: weil die Schépfung
grundsitzlich und wesentlich gut ist, steht sie dem Wirken Gottes in jeder Weise
zur Verfiigung. Gott bleibt der Herr der Geschichte, der Herr der Welt, der Herr
auch dieser Zeit. So ist der Tenor der christlichen Religion ein unendliches Ver-
trauen, das seinen Grund im Glauben an Gottes Tun hat.

Der dunide Schatten

Man kann es niemandem verdenken, wenn er diese Thesen mit innerem Wider-
streben, ja sogar mit einem nur mithsam unterdriickten Protest lesen konnte.
Man kann auch gar nicht von der Giite der Schépfung reden, ohne schon zuvor
der Tatsache Ausdruck zu geben, daf} so viele Dinge in der Welt ein eklatanter
Widerspruch gegen sie zu sein scheinen. Fiir einen niichternen und unbefange-
nen Beobachter sieht es doch so aus: das Bose und das Leid in der Welt sind Tatsa-
che, die Thesen der Schopfungstheologie hochstenfalls Hypothese. Wenn Gott
gut ist und er eine gute Schopfung hervorgebracht hat, wie kann er dann alles
dieses zulassen: die Krankenhiuser und die Friedhofe, die Nervenheilanstalten
und die Gefiangnisse, die Diirre in der Sahelzone und den schrecklichen Unfall
auf der Autobahn? Diese Fragen lassen sich theoretisch nur schwer abwehren,
existentiell aber gar nicht. In dem Moment, wo sie zur eigenen, zur ganz personli-
chen, zur Frage der Betroffenheit werden, und das geschieht in jedes Menschen
Leben nur zu oft, kann man sie mit noch so subtilen Uberlegungen, mit noch so
genauen Belegen aus dieser oder jener Urkunde nicht zur Ruhe bringen.

Man kann sich mit dem Bdsen in der Welt nicht abfinden. Es scheint alle grundle-
genden christlichen Positionen als haltlose Ideologie zu widerlegen. Da ist die
Lehre von der gottlichen Allmacht, der alles Sein sein Sein verdankt: wirkt also
Gottauch das Bose? Da ist die These von der Sinnhaftigkeit des Endlichen, die Er-
fiillung fordert: dann verhindert aber das Bése das Heil der Schopfung. Da ist die
Lehre von der personalen Liebe Gottes, der die universale Fiirsorge fiir seine Ge-
schopfe tibernimmt: wie aber kann es dann so viel Unheil geben?

Zu allen Zeiten und auf allen méglichen Wegen haben sich die Menschen be-
miiht, dieses bestiirzende Problem denkerisch zu 16sen. Man kann drei Gruppen
von Antworten unterscheiden. Der Naturalismus erklart das Bose aus dem blinden
Wirken der Naturkrifte oder als bloBes Abfallprodukt der Evolution oder als na-
tiirliche Schwiche des Menschen, die mit seiner Endlichkeit gegeben sei. Der
Monismus versucht, das Bose aus der reinen Gottferne der Schépfung zu erkléren,
weil Realitdt und Wert der Dinge durch die Intensitdt bestimmt seien, die sie mit
Gott verbindet. Weil die irdischen Dinge nur sehr abgeschwicht mit Gott iden-
tisch seien, damit auch mit seiner Giite, miisse man das endliche Sein, je endli-
cher es ist, als bise bezeichnen. Doch diese Bosheit ist, weil Gottesferne, letztlich
lusion. Der Dualismus endlich 1t das Bose einem bestimmten Teil der Schop-
fung einwohnen, gewdhnlich der Materie. Der Geist ist gut, das Leiblich-Mate-
rielle bose. Alle diese Wege miinden entweder in der Sackgasse: sie stellen eine
unangemessene Verharmlosung der Realitdt des Bosen dar, oder sie stehen im
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Widerspruch zur christlichen Schépfungstheologie. Es bleibt also dabei, daf man
das Bose nicht wegdiskutieren kann. Man kann es, das sei in aller Eindringlichkeit
wiederholt, auch christlich nicht aus der Welt schaffen. Letztlich wiirde man in
einer vielleicht zwar sublimen, aber doch verhidngnisvollen Weise das Erlo-
sungswerk Christi wegdiskutieren. Im Kreuz ist schlieSlich Gott selber in die So-
lidaritit mit dem menschlichen Leiden, d. h. in die Teilhabe am Bsen in der Welt
getreten. Die Heilsgeschichte selber wiirde irreal, dringte man es in welcher
Weise auch immer an den Rand. Der amerikanische Theologe L. Gilkey faf}t das
Problem folgendermafien zusammen: ,,Das Bose ist also fiir Gott und seine Ge-
schopfe in gleicher Weise wirklich und schrecklich. Da es aber von irgendwoher
kommt, mufl es von einem dafiir bestimmten Ort der gottlichen Schépfung
kommen. Das ist das intellektuelle Dilemma, dem ein glaubiger Christ gegen-
iibersteht, wenn er die Welt iiberblickt.”"?

Ob existentielles oder intellektuelles Dilemma — man braucht, meine ich, nicht be-
sonders zu betonen, daf auf diesem knappen Raum die ganze Breite und Tiefe
dieser Frage nicht erdrtert werden kann. Wir wollen nur versuchen, nachfolgend
gleichsam die Richtung zu weisen, in der es, wenn auch nicht ganz aufgeldst, so
doch in dem Sinne gelichtet werden kann, wie Geheimnisse eben erhellt zu wer-
den vermogen, die in ihrer ganzen Tiefe in die Undurchdringlichkeit Gottes sel-
ber hineinreichen. Wenn in der mehrtausendjahrigen Geschichte der Menschheit
die rationalen wie auch die existentiellen Wege, zu einer Bewiltigung des Pro-
blems zu kommen, nicht glatt ans Ziel gefiihrt haben, erhebt sich der Verdacht,
daB giiltig ist, was eine tiefe Einsicht schon immer als mysterium iniquitatis, als Ge-
heimnis des Bosen deklariert hat.

Das Ubel der Welt

Wenn wir unter christlichem Vorzeichen vom Bosen reden, meinen wir damit al-
les, was das potentielle Gut-Sein der Schopfung verhindert, was, mit anderen
Worten, das Unbheil in einer von ihrem Ursprung her heiligen und heilen Welt
ausmacht. Versucht man, diesen Begriff zu konkretisieren, sieht man sich zu zwei
grundlegenden Unterscheidungen gendtigt. Boses im genannten umfassenden
Sinn begegnet uns einmal in der Natur; st68t uns dieses Ubel in der Welt zu, spre-
chen wir gewohnlich von einem Ungliick. Zum andern treffen wir es im sittlich-
moralischen Bereich; seine Ursache nennen wir dann im allgemeinen Schuld. In
der Fachterminologie ausgedriickt: wir miissen das malum physicum oder Ubel der
Welt und das malum morale, das Bdse aus der Schuld, unterscheiden. Der Effekt
kann zwar in beiden Féllen der gleiche sein, doch wenn wir nach der Bewiltigung
des Bosen suchen, miissen wir an die Ursache herankommen. Wenn der Blitz in
ein Haus einschldgt und den gesamten Besitz seiner Bewohner und mdoglicher-
weise diese selber vernichtet, dann ist das ohne Zweifel etwas Boses: ein Leid
wird zugefiigt, Unheil verursacht — doch ist daran eigentlich niemand schuld. Es
ist halt ein Ungliick, so furchtbar es auch ist. Anders ist es, wenn das Feuer von
einem Verbrecher, einem Brandstifter gelegt wird. Auch hier ist der Effekt die

! Gilkey, Z., Der Himmel und Erde gemacht hat. Die christliche Lehre von der Schépfung und das
Denken unserer Zeit, Miinchen 1971, 179.
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Vernichtung des Besitzes und wiederum moglicherweise der Bewohner des Hau-
ses, doch die Ursache davon ist eine ganz andere: es handelt sich um ein schuld-
haftes Vergehen, um ein Verbrechen.

Wir wollen zunéchst das malum physicum betrachten. Realistisches Denken wird
in Rechnung stellen, dafl in einer geschopflichen, seinsabhidngigen Welt alles in
seinem Wesen und in samtlichen Strukturen zwar wirklich, aber abhingig ist.
Weil keine Kreatur Ursache ihrer selbst ist, kann keine aus sich selbst bestehen.
Das ist in erster Linie so zu verstehen, daf alles Seiende von Gott abhingt. Die
Dependenz ist jedoch nicht nur transzendental, sondern gilt auch fiir den imma-
nenten Bereich. Es gehort zum Wesen des geschépflichen Seins, daf es innerhalb
der Schopfung in eine Kausalkette einbezogen ist, die innerweltlich universal ist.
Alle Geschopfe sind Teile eines Systems kausaler Wechselbeziehungen, das un-
sere Welt ausmacht. Weil es existiert, ist die Grundlage fir alle menschlichen Le-
benswerte gegeben, aber auch die Basis dafiir, daB alles Seiende dufleren Einfliis-
sen gegeniiber verwundbar ist. Die Kontingenz, d. h. die Abhéngigkeit und
Nichtnotwendigkeit der Geschopfe, ist die Ursache dafiir, daf8 das Ubel der Welt
existiert. Das Selbstsein und die Autonomie der Dinge sind nicht absolut, son-
dern nur relativ; die damit gesetzten Beziehungen aber machen alles Seiende lei-
densfdhig. Man darf jedoch nicht tibersehen, da8 die gleiche Kontingenz, die die
Ursache des malum physicum ist, auch der Grund dafiir ist, da8 diese Welt funk-
tioniert und es in ihr, aufs Ganze gesehen, sinnvoll und berechenbar zugeht. Das
malum physicum und das bonum physicum wurzeln in der gleichen Wirklich-
keit. Die Zufélligkeit und Abhangigkeit des geschipflichen Lebens ist die Grund-
lage fiir seine schopferische Kraft und sein mogliches Gutsein ebenso wie fiir
seine Fihigkeit, dem natiirlichen Ubel zu unterliegen. Dafl die Welt so struktu-
riert ist, ist die Voraussetzung fiir jede Ordnung in ihr. Wiirden die Ursachen in
einem Augenblick wirken, im ndchsten aber nicht, oder wiirden sie heute so und
morgen anders wirken, konnte man sich auf keine Beziehung unter endlichen
Dingen verlassen: alles Leben, alle Entwicklung, alle Tétigkeit, alle Planung wire
damit unmdéglich. Die stindig wirkende Kausalitit in der Schépfung ist also der
Grund dafiir, daff der Kosmos wirklich Kosmos, sinnvolle Welt ist, zugleich aber
auch dafiir, daf8 so vieles in der Welt uns als unsinnig erscheint.

Man kann das etwas abstrakt Gesagte an einer ganzen Reihe von Beispielen illustrieren. Zu den be-
drohlichsten und schrecklichsten Ubeln der Welt gehort ohne Zweifel die Krebskrankheit, diein mehr
als hundert verschiedenen Formen auftritt. In der Bundesrepublik sterben Jahr fiir Jahr rund 150.000
Biirger, also fast jede vierte Minute einer, daran. Nach neuesten medizinischen und biochemischen
Forschungen hat jeder Mensch in seinem Genbestand sogenannte Krebsgene. Sie sind winzige Teile
im Kern der menschlichen Zelle. Wahrscheinlich sind sie lebensnotwendig. Sie kontrollieren und
steuern in den gesunden Zellen die Arbeit eines Enzyms, das Phosphor an Aminosiuren bindet.
Ohne diese Tatigkeit gibe es kein Wachstum, nicht die stindige Erneuerung und regelmiRige Teilung
der Zellen. Das Leben wiirde sehr bald erst in einer, dann bald in allen anderen Zellen erléschen. Das
sorgsam ausbalancierte Gleichgewicht der verschiedenen Aminosiuren bleibt jedoch nur dann erhal-
ten, wenn keine bevorzugt mit Phosphor versorgt wird. Ist dies der Fall, kippt das ganze System um:
die normale Wachstumsregulation setzt aus, und es kommt zu gefihrlichen Wucherungen. Die glei-
chen Gesetze, die das Zellenwachstum des gesunden Kérpers erméglichen und damit dazu beitragen,
daf es organisches Leben immer wieder gibt, treten auch jetzt in Kraft; neues Leben entsteht, aber
eben solches, das das bestehende vernichtet.

Im meteorologischen Bereich verursacht der Wechsel von Hoch- und Tiefdruckgebieten eine geregelte
Vegetation in unseren Breiten. Jeder weif}, wie notwendig der Wechsel von Sonne und Regen ist. Die
gleichen Gesetzlichkeiten, die im Normalfall das Wachstum auf der Erde férdern, kénnen es aber auch
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verhindern, dann namlich, wenn der Regen zum Wolkenbruch, die Trockenheit zur Diirre wird.
Wir alle kénnten im modernen Leben ohne elektrischen Strom nicht mehr auskommen: er macht un-
sere Wohnungen hell, treibt unsere Maschinen an und spendet uns Wirme ebenso wie Kilte. Jeder
aber weif, daf der elektrische Strom, geriit man ungeschiitzt mit ihm in Kontakt, schwerste Verbren-
nungen bis hin zum Tode verursachen kann. Der elektrische Stuhl als Hinrichtungsinstrument ist ge-
wissermafen das Extremsymbol dieser iiblen Wirkungen.

Die gleichen physikalischen Gesetze, die es uns erméglichen, im Auto Entfernungen schnell, sicher
und bequem zu iiberwinden, treten in Kraft, wenn es zum Zusammenstof8 kommt.

Alle diese Beispiele, die unschwer vermehrt werden kénnten, zeigen, daf8 die der Schopfung we-
sensmafig einwohnende Kontingenz eine Ambivalenz bedingt, der niemand entrinnen kann.

In der Tat gehort das Ubel der Welt zur Welt. Damit ist freilich keineswegs erklrt,
warum das so ist, wie es ist. Hitte nicht der Leibnizsche Gott doch eine Welt
schaffen konnen, in der diese Zweideutigkeit vermieden worden wire? Warum
hat der Schépfergott die Dinge so eingerichtet, daf ihre Beziehungen zueinander
wieder und wieder auf eine Tragidie hinauslaufen? Wire es nicht moglich gewe-
sen, die Kontingenzbedingungen so aufeinander abzustimmen, dafd sie nur zum
Guten ausgeschlagen hitten? Diese Fragen sind rational nicht vollstindig aufzu-
hellen. Und in diesem Sinne bleibt das Ubel der Welt letztlich doch unerklarbar.
Gott hat nicht die beste aller denkbaren Welten geschaffen. Und warum das so ist,
konnte man letztlich nur dann wissen und erkennen, wenn man Gottes Wesen
selber durchschauen kénnte. Gottes Gottsein aber besteht gerade darin, daf$ er
unserer Erkenntnis transzendent bleibt. So bleibt auch das physische Ubel am
Ende ein tiefes Ritsel. Vom Gedanken der bleibenden Treue der Liebe Gottes zu
seiner Schépfung aus kann man nur schweigend glauben, daf8 Gottauch in dieser
unguten Welt sein Ziel erreicht, sie zum Gliick, zum Heil, zu ihrer leidlosen Voll-
endung zu fithren. Warum er aber diese Welt gewéhlt hat, wenn er als Schopfer in
Erscheinung tritt, bleibt dunkel. Der Glaube erkennt allenfalls, dafd auch diese
Wabhl von der Liebe getragen wurde, die Gottes Wesen selber ausmacht.

Das Bise aus der Schuld

Man mag es vielleicht hinnehmen, daf die Dinge so sind, wie sie nun einmal sind;
alles in uns rebelliert jedoch dagegen, dafl es in der Welt das Ubel aus der Schuld
gibt. Wir rebellieren auch dann noch dagegen, wenn wir uns selber als schuldige
Menschen wissen und stindig neu erfahren. Das Schaudererregende und Ent-
setzliche daran liegt in der Erkenntnis: das moralisch Bose muf8 nicht sein, aber
das moralisch Bose scheint unausweichlich zu sein! In einer Zivilisation und Kul-
tur, die immer griBere Verflechtungen zeigt, spiiren wir, da8 die moralischen
Verstrickungen der Menschen inzwischen weltweite Konsequenzen haben. Der
Spiefbiirger in Goethes ,,Faust”” konnte noch behaglich osterspazierend erkla-
ren:

,,Nicht Bessers weif8 ich mir an Sonn- und Feiertagen

Als ein Gesprich von Krieg und Kriegsgeschrei,

Wenn hinten, weit, in der Tiirkei,

Die Volker aufeinanderschlagen.

Man steht am Fenster, trinkt sein Gldschen aus

Und sieht den Fluf hinab die bunten Schiffe gleiten;

Dann kehrt man abends froh nach Haus
Und segnet Fried und Friedenszeiten.” (Faust 1, 860ff.).
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Die heutigen Ereignisse in der Tiirkei zeigen uns drastisch, da Ruhe oder Un-
ruhe daselbst das ganze System des westlichen Biindnisses beeinflussen. Aber
man kann auch nicht sagen, dafl irgendein anderes Land, irgendein anderer Ort
in der Welt zum ,, Tiirkeiersatz” geworden wire. Nichts ist uns im Zeitalter der
Erdsatelliten fern, nichts gibt es auf der Welt, dessen Turbulenzen sich nicht auch
bei uns bedrohlich bemerkbar machen kénnten. Damit aber hat fiir die Gegen-
wart das moralisch Bose eine neue Dimension bekommen, bzw. uns ist eine an
sich immer vorhandene Dimension handgreiflich geworden: es erscheint uns
nicht nur und nicht mehr vordringlich als blof individuelle Gréfe, als einzelnes
Vergehen eines einzelnen, sondern als eine geradezu transzendentale Macht,
Atmosphire und Situation, die sich tiberall in der Geschichte und in der Gegen-
wart auswirkt, die geradezu das innerste Wesen der Geschichte pridgt. Dieser
Umstand war zwar nicht der AnlaB, innerhalb der christlichen Theologie die Erb-
stindenidee auszubilden, wohl aber trug er entscheidend dazu bei, den notwen-
digen Erfahrungshintergrund zu bieten.

Es gabin der Geschichte des Christentums immer wieder Tendenzen, nach einem
Alibi fiir diese schreckliche Wirklichkeit der universalen Schuld zu suchen. Vor
allem die dualistischen Systeme beziehen ihre Existenzberechtigung daraus. So
suchte man, auch im Christentum, den Teufel als den universalen Versucher und
Urheber des Bosen fiir das malum morale haftbar zu machen. Die kirchlichen
Lehrdokumente haben zu allen Zeiten entschieden daran festgehalten, da jedes
Individuum, jede menschliche Person fiir ihr Tun im Guten wie im Bésen selbst
verantwortlich ist. Wie viele aufermenschliche Faktoren es innerhalb des Pro-
blemfeldes auch geben mag, wie stark ihr versuchlicher Einfluf sein mag, die Kir-
che hat strikt und standig darauf hingewiesen, da# der Mensch fiir seine Schuld
zur Rechenschaft zu ziehen ist.

So bleibt als einzige christlich mogliche Antwort auf das Problem des moralischen
Ubels der Hinweis auf die Freiheit des endlichen Wesens. Dabei zeigt sich noch
einmal jene Zweideutigkeit, die wir bereits bei den Uberlegungen zum Ubel der
Welt feststellen muflten. Sie erscheint allerdings in einer wesentlich anderen
Weise. Die Freiheit ist nicht nur Wesensbestandteil personaler Existenzen, also
auch des Menschen, sondern gerade das, wodurch sie ihrem Schépfer am dhn-
lichsten sind. Wiirde und Wert der menschlichen Person liegen darin, daf sie un-
aufhebbar frei ist. Diese Freiheit ist ihrem Wesen nach Zuwendung zum jeweili-
gen Mehrwert und zur Fiille des Seins. Sie erfiillt sich darum erst dort ganz, wo
sich eine Person Gott total zuwendet. Freiheit ist dort gegeben, wo sie sich mit al-
len ihren Dimensionen, Beziigen, auf allen Ebenen je mehr selbst verwirklicht.
Weil jedoch die Summe personaler Selbstverwirklichung die Gemeinschaft mit
dem Schépfer ist, ist die Zuwendung zu Gott, die Erfiillung des Willens Gottes,
der Gipfel aller Freiheit.

So richtig das ist, so entschieden muf8 auch zugestanden werden, daf solche ge-
schépfliche Freiheit nicht denkbar ist, wenn nicht wenigstens potentiell auch der
negativen Entscheidung Raum gegeben ist. Freiheit besteht letzten Endes nichtin
der Entscheidungsmoglichkeit, setzt sie aber voraus. Entscheidung gibt es ferner
nur dort, wo eine Wahl besteht. So bleibt nichts anderes {ibrig als zu sagen, daf
die Stinde Folge der menschlichen Freiheit, also gerade der Humanitit des Men-
schen ist — einer Humanitit allerdings, die im Moment der negativen Entschei-
dung pervertiert wird. Indem der Mensch schuldig und Siinder wird, wihlt er ge-
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rade nicht Selbstverwirklichung, sondern Minderung seines personalen Seins.
Aus diesem Umstand wird nun klar, daf die Siinde in der Tat nicht schopfungs-
notwendig gegeben ist, wie etwa, in geschilderter Art, das physische Ubel. Die
wesenhafte Giite der Schopfung zeigt sich darin, dafs in ihr kein legitimer Raum
fiir das malum morale ist. Wenn es existiert, existiert es nicht koextensiv zur Welt,
sondern als geschichtliche Folge innerweltlicher Entscheidungen von personalen
Wesen. Diese Erkenntnis zeigt sich im Alten Testament bereits in der Aufeinan-
derfolge der Kapitel 2 und 3 im Buche Genesis: die Existenz des Bésen wird ge-
rade als das Nichtseinsollende in der Welt beschrieben. Es existiert nicht mit der
Welt, wohl aber in der Welt, und dies ab einem bestimmten Zeitpunkt.

Die wesenhafte Giite der Schépfung manifestiert sich somit darin, da8 es in ihr
keinen zwanghaften Anlal zum Bosen gibt, sondern daf allenfalls Provokationen
entstehen kénnen, die endliche personale Wesen zur negativen Entscheidung
veranlassen: die Christen sprechen von Versuchung. Die Moraltheologie aber
sagt, dafd auch die stirkste und heftigste Versuchung in sich noch keine Siinde ist.
Damit freilich bleibt auch das moralisch Bose letztlich unerkldrbar. Warum lassen
sich denn Menschen zur Schuld provozieren, wenn sie doch vom Anfang an wis-
sen, daB sie dadurch nicht Perfektion, sondern Minderung ihres Seins erfahren?
In der Sprache des Schopfungsmythos kommt das zum Ausdruck durch das Ver-
bot Gottes, vom Baum der Erkenntnis zu essen: ,,Denn sobald du davon ifst, wirst
du sterben’ (Gen 2,17). Wir wissen immer, was auf dem Spiel steht! Warum ist
aber der Mensch so, dafl dennoch zwei Seelen in seiner Brust leben, daf8 er das
Gute will, aber immer wieder das Bose schafft? Die Erzahlung vom Siindenfall
und vom Teufel und seinem Wirken verweisen in der Sprache der Mythologie
symbolisch auf die geheimnisvollen Mdglichkeiten der Freiheit, indem sie in der
Sprache des Geschehens auf das Irrationale der tatsdchlichen Exekution persona-
ler Freiheit verweisen.

Theologie des Kreuzes

Christliches Denken macht das Geheimnis von Ubel und Schuld nicht durchsich-
tig, aber es vermag, es zu lichten. Seine ganze Furchtbarkeit wird in keinem Mo-
ment heimlich oder offen eliminiert. Christentum ist, noch einmal sei es gesagt,
ausgesprochen realistisch. Zu seinem Realismus gehort freilich auch die Hoff-
nung. Wenn und weil Gott der gute und allméchtige Schopfer aller sichtbaren
und unsichtbaren Dinge ist, bleibt, das folgt als erstes daraus, das physische wie
das moralische Ubel immer sekundir in dieser Welt. Das heifit aber auch: es ist be-
siegbar. Die Méchte des Bosen, wie immer sie sich artikulieren, die die Geschicke
des Individuums und der Gemeinschaft bestimmen, werden ihrerseits von Gott
beherrscht. Gott hat Macht tiber alles Ubel, Gott ist Herr noch iiber die Siinde.
Und weil das Bose nicht zur Struktur der Schopfung gehort, gibt es die Moglich-
keit der Neuschopfung, der Vollendung auch des Menschen als nova creatura.
Christentum ermdglicht so Vertrauen. Dieses Vertrauen aber beruht nicht auf
blofer intellektueller Einsicht, sondern auf der Erfahrung von der Wirklichkeit
Jesu Christi in der Geschichte. Dafl Gott Sieger ist, zeigt sich am konkreten Ge-
schehen der Erlosung durch den Nazarener. Das universale Bose wird durch-
kreuzt vom universalen Heil in Jesus Christus. In ihm profiliert sich in erschiit-
ternder Deutlichkeit beides: das Grauen des Bosen und die unauslotbare Tiefe der
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Liebe Gottes. Denn die Tat der Erlosung vollzieht sich im Erleiden des Kreuzes,
dessen moralische Ursache die Schuld der Menschen ist, dessen physikalische
Folgen zum schlimmsten aller Ubel in der Welt fithren, zum Verlust des Lebens.
Im Sterben Jesu kommt also beides zur duflersten Zuspitzung: alles mogliche ma-
lum morale gipfelt im Gottesmord; alles physische Ubel faft sich im Tod zusam-
men. Wo so das Bose alle Dimensionen sprengt, sprengt Gott die Grenzen der
Schopfung, indem er ihr die Moglichkeit der Gemeinschaft mit sich selber end-
giiltig er6ffnet. Er tut dies nicht, indem er sie vom Leid befreit, sondern indem ein
Geschopfalles Leid gehorsam und liebend bejaht und in dieser Bejahung auf sich
nimmt. Theologisches Denken und existentielle Erfahrung des Bésen miinden so
auf den Wegen, die sich im Kreuze Christi treffen. Der Gekreuzigte ist die Bewil-
tigung des Bosen. Er ist die gestalt- und menschgewordene Liebe Gottes. Nur
Liebe iiberwindet Leid. Das ist alles andere als ein billiger Trost, denn das Kreuz
als Summe allen Ubels vermag nicht zu trsten. Vor dem Kreuz kann man nur auf
die Knie fallen. Und man kann den Blick erheben zum Antlitz dessen, der da
héangt: er ist jener, der am Ostermorgen auferstanden ist. In diesem Ereignis hat
der Schopfergott selber die Kontingenz der Schépfung durch seine Allmacht
iiberwunden.

Der Weg des Christen also, mit dem Ubel fertigzuwerden, ist gleich weit weg von
Weltpessimismus wie Weltoptimismus, von Weltverachtung wie von Weltver-
herrlichung entfernt. Der Weg des Christen ist ein schonungsloser Realismus. In
ihm wird keine Wirklichkeit wegdiskutiert, keine verkleinert, keine erst recht
verharmlost. Der Christ vermag nur eines: er sieht die Wirklichkeit nicht punktu-
ell, sondern in jenem grofien Rahmen, der bestimmt wird von der Liebe des ge-
kreuzigten Gottes. Und so verm&gen wir die Vision des Sehers von Patmos nicht
als Utopie zu deuten, wenn er die neue Schépfung als leidlose Welt schildert. Aus
dem Realismus des Kreuzes vermag er in Hoffnung das Bose zu bewiltigen: ,,Ich
sah die Heilige Stadt, das neue Jerusalem, von Gott her aus dem Himmel herab-
kommen; sie war bereit wie eine Braut, die sich fiir ihren Mann geschmiickt hat.
Da horte ich eine laute Stimme vom Thron her rufen: Seht, die Wohnung Gottes
unter den Menschen! Er wird in ihrer Mitte wohnen, und sie werden sein Volk
sein; und er, Gott, wird bei ihnen sein. Er wird alle Trdnen von ihren Augen abwi-
schen: Der Tod wird nicht mehr sein, keine Trauer, keine Klage, keine Miihsal.
Denn was frither war, ist vergangen’ (Offb 21,2-4).
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JOSEF JANDA

Wertvermittlung als padagogische Aufgabe

Die Notwendigkeit einer Wertvermittlung ist dem Pidagogen heute wieder sehr bewuft ge-
worden. Das macht ein Nachdenken iiber die gegenwirtige Situation sowie iiber die Mdoglich-
keiten der Erziehung wichtig. Josef Janda, Professor fiir Religionspddagogik an der Padagogi-
schen Akademie des Bundes in Linz, hat auf Bitte der Redaktion diesbeziigliche Uberlegungen
angestellt, von denen wir hoffen, daf sie sich als hilfreich erweisen. In einem zweiten Aufsatz,
der spiter in dieser Zeitschrift erscheinen wird, wird der Autor Hinweise fiir die pidagogische
Praxis geben. (Redaktion)

In der Péidagogik sind gegenwiértig neue Tone zu vernehmen. Nach einer Zeit, in
der man vor allem das Emanzipatorische und Antiautoritére betonte und in der
die Aufmerksamkeit primér auf die Interessen der Kinder und Heranwachsenden
gerichtet war, mehren sich gegenwirtig die Stimmen, die wieder von ,, mehr Er-
ziehung”, von ,,Mut zur Erziehung” und von der , Notwendigkeit einer Wert-
vermittlung” sprechen.! Ahnliche Tone sind auch aus der Richtung der Sozial-
philosophie zu vernehmen.

,,Nachdem man lange genug vor dem Werteloch gestanden hat, das aufri@, als man die Werte der Lei-
stungsgesellschaft nicht mehr wollte, kommt jetzt die Diskussion iiber Sinn- und Wertefragen in
Gang, die mit der Frage gekoppeltist, wie neu gefundene Werte im gesellschaftlichen Entwicklungs-
prozef wirksam werden konnen."?

Was ist geschehen? Ist man des noch vor wenigen Jahren Propagierten miide ge-
worden, ist man erschrocken iiber die Folgen, die sich daraus offensichtlich erga-
ben, ist es ein Trdumen von einstigen besseren Zeiten, die man mit den Methoden
von frither wieder herbeizufiihren hofft; hat die Pidagogik ihre Sprache erst wie-
der gefunden, nachdem sie durch verschiedene ungewohnte Vorwiirfe und An-
griffe zum Siindenbock mancher Fehlentwicklung geworden und damit mundtot
gemacht war?

Man ist nachdenklich geworden iiber das, was man noch vor kurzer Zeit mit Be-
geisterung verkiindet hat. Fasziniert vom Gedanken einer emanzipatorischen Er-
ziehung hatte man die gewohnten Wege verlassen, die einem nicht (mehr) ziel-
fithrend schienen. Neue Wege wurden beschritten, und nun stellt man die Frage,
wohin sie gefiihrt haben und noch fithren werden. Dabei hat sich wieder einmal
die Binsenweisheit bestitigt, daff das Zerstoren des Alten allein noch keine Ver-
besserungen schafft. Bei der Betonung des emanzipatorischen Elementes hat
man die Uberlegung aufier acht gelassen, wohin die Emanzipation fiihren soll.
Befreiung, die nicht weif}, wofiir sie geschieht, bleibt leer und la@t die Leere der

Vgl. dazu: E. Weber., Die Werteproblematik der Erziehung, in: Wertepluralismus und Wertewan-
del heute. Schriften der Philosophischen Fakultiten der Universitdt Augsburg Nr. 23. Verlag Ernst
Vigel, Miinchen 1982, S. 198f.; L. Mauermann— E. Weber (Hg.), Der Erziehungsauftrag der Schule.
Beitridige zur Theorie und Praxis moralischer Erziehung unter besonderer Beriicksichtigung der
Wertorientierung im Unterricht. Verlag Ludwig Auer, Donauwdrth 1978, S. 7; L. Kerstiens, Erzie-
hungsziele neu befragt, Verlag Julius Klinkhardt, Bad Heilbronn 1978, S. 5; D. A. Seeber, Erziehen
wozu; Herder-Korrespondenz 32 (1978) 4, 157-162; W. Briiggemann, Wertbezogene Erziehung.
Anmerkungen zu einem padagogischen Defizit. In: Die neue Ordnung 36 (1981) 241-251.
Detlef Horster, Kommunikative Ethik. Sinn ist eine knappe und immer knapper werdende Ressour-
ce, Frankfurter Hefte 1982/10, 35.
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Sinnlosigkeit zurtick. Hatte man sich jedoch erhofft, daff dieser zweite Schritt im
BefreiungsprozeB von selber geschehen werde, wurde man durch die Fakten
eines Besseren belehrt.

Die Euphorie ist gebrochen; mit Erschrecken stellt man fest, wie inhalts- und
sinnlos das Leben vieler Jugendlicher geworden ist. Es wurde ihnen offensicht-
lich nichts vermittelt, was ihnen heilig ist und so ihr Leben lebens-wert macht.
Die Frage nach den Uberzeugungen bzw. Interessen, die fiir die reichlich ver-
schwommene Bewegung einer antiautoritiren Erziehung Pate gestanden haben,
sei hier nicht ndher ertrtert. Es ist jedoch damit zu rechnen, dafi man nicht immer
mit ehrlichem Herzen — trotz gegenteiliger verbaler Beteuerungen — einen eman-
zipierten, freien, entscheidungs- und damit auch bindungsfihigen Menschen
heranbilden wollte. Mehr oder weniger bewuft mag das Interesse auch darin be-
standen haben, bestehende Abhangigkeiten (religitse, moralische, gesellschaft-
liche . . .) aufzubrechen, um den Boden fiir andere Ideen und Einsichten zu be-
reiten. Die alten Ideologien sollten von neuen abgeldst werden. Die Kritik an
Ideologien, welche Macht iiber die Menschen ausiiben und sie abhingig machen,
wird ja meist nur so lange betrieben, als es sich nicht um die eigenen handelt. Fiir
diese gelten, da man von ihrer Richtigkeit iiberzeugt ist, andere Regeln.

Es ist jedoch damit zu rechnen, da8 — wie vorher der Ruf nach antiautoritirer Er-
ziehung - auch die gegenwirtige Forderung nach mehr Erziehung von sehr ver-
schiedenen Interessen bestimmt ist. Wenn einem auch das Anliegen entgegen-
kommt, sollte man darauf achten, daf man sich nicht unversehens und ungewollt
in falscher Gesellschaft findet. Man tut z. B. gut daran, sich bewuf8t zu machen,
dafs die Klage iiber die ,,heutige Jugend”” und das Reden von friiheren besseren
Zeiten uralte Phinomene sind, fiir die offensichtlich auch andere Ursachen maf-
gebend sein kénnen als die tatsichlich schlechteren Verhiltnisse.

Schon Platon (f 347 v. Chr.) beschreibt im VIII. Buch seines ,,Staates”’, wo er auf
Migbrduche der Freiheit in einem demokratischen Staat hinweist, die einer Ty-
rannei den Weg bereiten, Phinomene, die auch heute beklagt werden.

s+ + » Dieden Obrigkeiten noch gehorsamen Biirger . . . tritt die Demokratie mit FiiBen als Bedienten-
seelen und Nichtswiirdige; dagegen die Beamten, die sich wie Untergebene gebirden, und Unterge-
bene, die sich das Ansehen von Beamten geben, die lobt und erhebt die Demokratie im Privat- wie im
Staatsleben: ist es da nicht eine absolute Notwendigkeit, daf in einem solchen Staate iiber alles der
Freiheitsschwindel kommt? . . ., ,Der Lehrer fiirchtet und hitschelt seine Schiiler, die Schiiler fah-
ren den Lehrern iiber die Nase und so auch ihren Erziehern. Und iiberhaupt spielen die jungen Leute
die Rolle der alten und wetteifern mitihnen in Wort und Tat, wiihrend Manner mit grauen Képfen sich
in die Gesellschaft der jungen Burschen herbeilassen, darin von Possen und Spéfen iiberflieBen, shn-
lich den Jungen, damit sie nur ja nicht als ernste Murrkdpfe, nicht als strenge Gebieter erscheinen.
Im tibrigen gibt es ja die umgekehrte Klage genauso. Jugendliche klagen die Ge-
neration der Erwachsenen an, daf sie die Welt an den Rand des Ruins gebracht
haben, da sie sich den ,,Sachzwéngen” iiberlassen haben, ohne die Folgen zu be-
denken, und ihnen materielle Werte offensichtlich wichtiger waren als anderes.
Auch miissen sich Erwachsene nicht selten vorwerfen lassen, daf sie nicht nach
den Werten leben, von denen sie reden und die sie bei Jugendlichen erwarten.
Als [llustration diene ein Antwortschreiben, das der ,,Schdneberger Besetzerrat”
auf eine Gespréchseinladung der Enquete-Kommission des Deutschen Bundes-
tages ,,Jugendprotest im demokratischen Staat” geschrieben hat. Darin heifit es:

3 Platon, Samtliche Werke; hrsg. v. E. Loewenthal, Verlag J. Hegner, Koln 19696, 2. Bd., 318f.
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,,Die Jugend knnt ihr nicht zum Patienten machen, wenn das System krank ist. Massive Kriegsvor-
bereitung, permanentes Risiko radioaktiver Verseuchung, Ausbeutung der 3. Welt, Umweltschmutz
{iberall, legales Spekulantentum mit unserem Wohnraum, liigende Politikermauler, das sind die
Symptome der Krankheit, die wir bekdmpfen."

Die Verworrenheit der Situation wird noch groer durch Zusammenhénge, auf
die C. Diaz in einem geistreichen Aufsatz hingewiesen hat:* Erwachsene
und Jugendliche lassen sich nicht mehr auf ihre Rolle festlegen, beide wollen
zugleich erwachsen und jugendlich sein. Dem Verlangen, als erwachsen zu
gelten und als Partner ernstgenommen zu werden, steht auf der anderen Seite
das Verlangen, jugendlich zu bleiben, gegeniiber. Man méchte in einer Welt, in
der Jungsein einen hohen Stellenwert hat, nicht abseits stehen und scheut keine
Kosten und Miihen, um wenigstens dem Aussehen und dem Anschein nach jung
zu bleiben. Damit ist auf die Méglichkeit verwiesen, daf die oft heftig gefithrten
Wertdiskussionen in Wirklichkeit Konkurrenz- und Machtkdmpfe sind, in die
viel Irrationales hineinspielt.

Letztlich sollte alles Reden von Wertfreiheit nicht vergessen lassen, dafs man Be-
wertungen und dem Bemiihen von Wertvermittlung nicht entgehen kann. Selbst
wenn man fiir Emanzipation als Befreiung von einengenden Traditionen und
Wertvorstellungen eintritt, tut man dies ja gerade wieder in der Uberzeugung,
da Emanzipation einen Wert darstellt, und selbst fiir Wertfreiheit kann man nur
eintreten, wenn man sie fiir wertvoll hilt. Man kann dabei vom Wert der Emanzi-
pation so sehr iiberzeugt sein, dafl man unfahig ist, die Negativfolgen falscher
Akzentsetzungen wahrzunehmen, auf die M. Heitger hinweist:

,+- - - wo Emanzipation im radikalen Sinne die Aufhebung aller normativen Anspriiche férdert, da
fordert sie schlieBlich nicht Selbstbestimmung, sondern das genaue Gegenteil. Emanzipatorische Er-
ziehung fithrt zur Orientierungslosigkeit, zur Unselbstindigkeit, weil dem Menschen die Urteilsfa-
higkeit fiir richtig oder falsch, gut oder bése genommen ist. Sie liefert ihn damit der Willkiir und Irra-
tionalitdt, der Manipulation und Bevormundung aus.”¢

,,Mehr Erziehung’ will offensichtlich erreichen, dafl die Menschen wieder klarer
wissen, was fiir sie wichtig ist, und daf} sie danach handeln. Dabei wire jedoch
ein weitverbreitetes Siindenbockdenken zu vermeiden, das nur vordergriindig
Verantwortliche sucht und benennt und damit die eigentlichen Zusammenhinge
noch mehr verwischt und unzugénglicher macht. Es mag sein, dafs Pidagogen
(Eltern, Lehrer . . .) an der gegenwartigen Situation nicht unschuldig sind, es ist
aber zu bedenken, daf} auch das Verhalten von Erziehern nicht letzte Ursache ist,
sondern deren Verhalten bereits die Folge anderer grundlegender gesellschaftli-
cher und ideeller Verdnderungen ist, in die das menschliche Leben und auch alle
erzieherische Bemiithung eingebettet sind. Imperative werden wenig ausrichten,
solange man sich nicht die Mithe macht, nach Ursachen und Zusammenhédngen
zu suchen. Hier ist dann zu tiberlegen, ob man gewilltbzw. {iberhauptin der Lage
ist, verindernd einzugreifen oder ob man sich gezwungen sieht, sich in geéinder-
ten Verhiltnissen zurechtzufinden, auch wenn man diese nicht gutheifst.

4 Zit. nach: E. Pies (Hg.), Der lautlose Auszug. Junge Menschen suchen neue Wege. Herder, Frei-
burg 1983, 140.

% C. Diaz (Hg.), Die Jugend vor veranderten Gesellschaftsmodellen. Internationale kath. Zeitschrift
1983/4, 318-324.

& M. Heitger, Uber die Notwendigkeit der Werterziehung heute, in: G. Hofmann, W. Zauner (Hg.),
Das gefdhrdete Ich, OLV-Buchverlag, Linz 1982, 41f.
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I. Wertvermittlung - ein neues Wort fiir Erziehung

Es fdlltauf, daff man in letzter Zeit, wenn es um Fragen der Erziehung geht, gerne
von Wertvermittlungen spricht. Dies mag ohne besondere Absicht geschehen, ist
aber gewif$ kein Zufall. Offensichtlich will man dadurch die Klammer von Erzie-
hung und Normenvermittlung etwas lockern, die lange Zeit mehr oder weniger
bewuft und gewollt gegeben war. Einsicht in Zusammenhinge soll Vorrang ha-
ben vor einem Vermitteln duferer Verhaltensweisen.

Werte und Norm

Beide Begriffe stehen in Beziehung zueinander, sind aber doch zu unterscheiden.
Normen sind (hoffentlich) auf die Erlangung und Verwirklichung von Werten
hingeordnet, sie sind konkret, beziehen sich auf das praktische Verhalten des
Menschen, regulieren es und sind duferlich fabar. Wihrend Normen befohlen
werden kdnnen, miissen Werte innerlich erfat werden; sie kénnen darum auch
nicht im selben Maf exakt und unmifiverstindlich dargelegt werden; sie setzen
Einsicht voraus, und zwar nicht nur im rational kognitiven Sinn.

Die Verbindlichkeit von Werten ist zwar intensiver als jene von Normen, in der
Praxis wird dies jedoch héufig nicht so erlebt. Was einem Menschen wertvoll er-
scheint, ist ihm wichtig, er will es erreichen, auch wenn dies Verzicht und Opfer
bedeutet. Diese werden eingesehen und positiv erfahren im Hinblick auf das zu
erreichende Ziel; sie sind nicht von auflen auferlegt und werden darum oft gar
nicht als Opfer empfunden.

Werte setzen Einsicht voraus und sind daher immer auch subjektiv, Normen sind
,,objektiver”. Normen kénnen rein duflerlich ,,verordnet’ werden, Werte nicht.
Ist die Einsicht nicht (mehr) vorhanden, ist der Wert fiir den betreffenden Men-
schen kein Wert mehr. Befohlene Werte werden dann der Rubrik duflerlich abver-
langter Normen zugeordnet.

Werterziehung meint nun, daf8 Einsicht in die tatsdchlichen Zusammenhinge
vermittelt wird, dafs sich der einzelne nicht durch das oberflichliche Glitzern be-
stimmter Dinge blenden und verwirren 14ft. Sie wendet sich gegen alle Versuche,
diesen langwierigen und miihsamen Weg abzukiirzen und sich mit entsprechen-
den Verhaltensweisen allein zufrieden zu geben. Diese Einsicht kann auch nicht
durch irgendwelche Formen der Manipulation erreicht werden, auch nicht da-
durch, dafl man sich von Zeitstromungen tragen 148t oder da man unter dem
EinfluB irgendwelcher Modeerscheinungen steht. Andererseits sollte man dufSere
Normierungen und Beeinflussungen nicht nur negativ bewerten. Wichtig ist
letztlich, daf ehrliche Einsichten und Uberzeugungen erméglicht werden. Diese
Einsichten kénnen aber auch dadurch verhindert werden, daB8 durch den Wegfall
gesellschaftlicher Vorgaben manche Werte iiberhaupt aus dem Blickfeld verloren
werden, da der einzelne nicht die Kraft und die Ubersicht besitzt, alles Notwen-
dige und Wertvolle selbst zu entdecken. Normen sind ja —im Idealfall - nichts an-
deres als Werteinsichten der Gesellschaft, die in dieser Form Gestalt geworden
sind.

Es gibt auch gegenwirtig Stromungen, die vor allem auf Orthopraxis im Gegen-
satz zu einer frither stdrker betonten Orthodoxie gerichtet sind. Als Korrektur
konnen sie durchaus ihre Berechtigung haben; auch kann man es verstehen,
wenn sich eine junge Generation der Praxis verschreibt und ungeduldig nach
Anderungen ruft. Andererseits kann aber von Handlungsimperativen, die nicht
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aus einer entsprechenden Werteinsicht kommen, nicht genug gewarnt werden.
Man kann sich auch hier den langen Weg der Suche nach einer personlichen
Uberzeugung nicht ersparen.

Der Wert und das Gute

Das Wort ,,Wert” stammt urspriinglich aus dem Wirtschaftsbereich; es wird ge-
genwirtig in verschiedenen Bedeutungen verwendet. Dinge kdnnen verschiede-
nen Wert besitzen, sie konnen auch wertlos und damit unverwertbar sein,
Kunstwerke haben ihren — materiellen und ideellen — Wert, der Begriff Mehrwert
ist zu einem Schliisselbegriff in der konomischen Diskussion und im Steuerbe-
reich geworden. Im ethischen Bereich ist der Gebrauch des Wortes relativ jung.
Nietzsche spricht von der Entwertung der obersten Werte; M. Scheler und
N. Hartmann begriinden eine Wertphilosophie. Der Wertbegriff 16st den Begriff
des Guten ab, der in der traditionellen Ethik gebrduchlich war, ohne sich damit
aber inhaltlich vollstdndig zu decken.”

Wert und Sinn

Unverkennbar ist auch der Zusammenhang von Werteinsicht und Sinnfindung.
Bei aller méglichen Subjektivitiit einer Wertordnung wird ein Wert als etwas er-
lebt, das vorgegeben ist. Er ist nicht vom Menschen dazu gemacht, sondern be-
reits vor ihm da; der Mensch ist von ihm abhingig. Er ist erstrebenswert; er be-
wirkt, daf} anderes, das weniger wert ist, zuriickgelassen und aufgegeben wird.
Er verfiigt dadurch in gewisser Weise {iber den Menschen, er liegt nicht in seinem
Belieben. Dietmar Mieth schreibt:

,,5inn wird nicht dann bewuft, wenn das, was wir als sinnvoll empfinden, da ist und verfiigbar ist. Es
verhilt sich doch vielmehr so: Gerade wenn es uns entzogen ist und unverfiigbar scheint, dann erfah-
ren wir diesals Sinn. . . der sittliche Wert ist eigentlich nichts anderes als die Verpflichtungsseite eines
humanen Sinnverhaltens. . . Wert bezieht sich primér auf Sinnverhalte und nicht auf Sachverhalte. "8
Wenn der Mensch weif3, wofiir er lebt, hat sein Leben Orientierung, erfdhrt er
Sinn. Das Fehlen einer Wertordnung fiihrt hingegen dazu, dag alles beliebig und
austauschbar und damit gleich-giiltig ist. Ohne Werte verliert das Leben selbst
seinen Wert; es ist nicht mehr lebens-wert — Sinnlosigkeit breitet sich aus.

Wert und Entscheidungsfihigkeit

Man klagt gegenwirtig des oOfteren {iber die Entscheidungsunfidhigkeit vieler
Menschen. Auch dies kénnte in einem sehr engen Zusammenhang zu einer all-
gemein verbreiteten Wertunsicherheit stehen.® Wer weif3, was ihm wichtiger ist
als alles andere, dem fillt eine Entscheidung leicht. Wer hingegen stdandig unsi-
cher ist, ob das, wofiir er sich entscheiden soll, fiir das er auf andere Moglichkei-
ten verzichten soll, ihm wirklich so viel bedeutet, oder wer unsicher ist, ob das,
was ihm heute wertvoll erscheint, auch noch nach einigen Jahren Wert besitzt,
hat z. B. Miihe, sich fiir einen konkreten Beruf zu entscheiden, fiir einen be-
stimmten Partner oder auch fiir ein zélibatares Leben.

7 Vgl. dazu: Th. Stammen, Wertewandel in der gegenwirtigen Gesellschaft, in: Wertepluralismus
und Wertewandel heute. Schriften der Philosophischen Fakultiten der Universitit Augsburg
Nr. 23, Verlag E. Vogel, Miinchen 1982, 174f.; O. Hiffe, Der Mensch und die Werte: philosophi-
sche Uberlegungen, in: P. Gordan (Hg.), Menschwerden —Menschsein. Vorlesungen der Salzbur-
ger Hochschulwochen 1982, Verlag Styria, Graz 1983, 278.

8 D, Mieth, Die Kunst, zirtlich zu sein, Herder, Freiburg 1982, 11.

® H. Jonas, D. Mieth, Was fiir morgen lebenswichtig ist, Herder, Freiburg 1983, 35f.
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Fiir diese Unsicherheit ist andererseits ein fast neurotischer Perfektionismus ver-
antwortlich. Auf der Suche nach dem, was einem am meisten bedeutet, in der
Erwartung, dafs einem noch Wertvolleres begegnet, ist man unfihig, sich festzu-
legen bzw. tut dies nur vorldufig, was erst recht wieder unbefriedigend ist.
Dieser Perfektionismus ist ein riesiger Leistungsdruck, der auf dem einzelnen
lastet; er steht unter dem Zwang, seine Suche nach etwas, was ihm noch mehr
bedeuten konnte, fortzusetzen, dafiir offen zu bleiben. Diese an sich richtige Hal-
tung kann zu einer grofien Belastung werden, wenn sie den Menschen in neuroti-
scher Weise beherrscht. Natiirlich hingt dies auch wiederum mit der Glaubens-
fahigkeit zusammen. Es steht dahinter ja die Entscheidung, ob jemand nur das als
wertvoll akzeptiert, was er aktuell oder jedenfalls nach seinem Verstindnis als be-
reichernd anerkennt, oder ob er sich auch auf das zu verlassen vermag, was ihm
ein anderer als heilend und erlésend offenbart. Verliebtheit, die man als instinkt-
gebundene und emotionale Wertsicherheit bezeichnen kénnte, ist darum not-
wendig frei von Zweifeln und ein leichter und begliickender Anfang. Es ist aber
keine Losung auf Dauer und mufi immer von einer vertieften Einsicht und einer
bewufiten Entscheidung weitergetragen bzw. abgelost werden.

II. Das Fehlen von Werten und ihre uniibersehbare Vielfalt

Was einer oberflachlichen Betrachtung als Ausfall von Werten erscheint, stellt
sich bei genauerem Zusehen nicht selten ganz anders dar. Man entdeckt eine
Vielzahl von Werten, wo man zuerst nur ihr Fehlen festgestellt hatte; man hatte
nicht wahrgenommen, daf es verschiedene Wertordnungen gibt. Abweichungen
von der eigenen Wertordnung werden verstindlicherweise als das Fehlen von
wichtigen Werten erlebt. Wenn dem anderen wertvoll und wichtig ist, was einem
selber als banal und unwichtig erscheint, ist das in den eigenen Augen kein giilti-
ger Ersatz. So kommt es, dafi man sich gegenseitig das Fehlen bzw. die Miflach-
tung der wahren Werte vorwirft. In Wahrheit kann man sich jedoch ,,nur’’ nicht
auf eine gemeinsame Wertordnung einigen. Die Klage, daf8 keine Werte vermit-
telt werden, meint also ndherhin, da8 es einer Generation oder einer Gruppe
nicht gelingt, die eigenen Wertvorstellungen an andere weiterzugeben.

Eine der Hauptursachen fiir dieses Nichtgelingen ist der Pluralismus in der Denk-
und Lebensweise des heutigen Menschen, der untrennbar mit einer demokrati-
schen Gesellschaftsordnung verbunden ist. Der Begriff ,,Pluralismus’ ist vom
vielfachen Gebrauch abgegriffen, so daf§ seine Tragweite und seine vielfaltigen
Implikationen kaum mehr bewuflt werden. Verschiedene Auffassungen konkur-
renzieren einander, viele Moglichkeiten stehen scheinbar gleichwertig nebenein-
ander. Die Notwendigkeit, zu werten und das Richtige auszuwéhlen, erscheint
als hoffnungslose Uberforderung. Der durch die Natur und durch friihere Gesell-
schaftsformen eng begrenzte Handlungsspielraum wurde nicht zuletzt durch
technischen Fortschritt quantitativ und qualitativ stark ausgeweitet.

In der Praxis wird allerdings der Handlungsspielraum des einzelnen wieder
durch verschiedene Umstidnde eingeschriankt. Durch Vorgegebenheiten, die
meist recht zufillig sind, wird die Uniiberschaubarkeit, die handlungsunfihig
machen wiirde, etwas gemildert, wenn auch nicht ganz aus der Welt geschafft.
Das zeigt der konkrete Alltag.

Unschwer kann man sich vorstellen, was geschehen wiirde, wenn jemand, der
sich ein neues Auto (oder auch nur eine Zahnpaste) kaufen will, alle vorhandenen
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Moglichkeiten tiberpriifen wollte. Die Entscheidung kann aufgrund der Méglich-
keiten, die im Gesichtsfeld eines einzelnen liegen, schon schwierig genug sein.
Auch die Wahl eines Partners kann nicht auf die Weise erfolgen, daf} alle Mog-
lichkeiten iiberlegt werden.

In dieser Situation einer uniibersehbaren und uniibersichtlichen Vielfalt sucht
der Mensch nach einem Weg und nach Orientierung.

— Vielfach zieht er dabei die frither giiltigen Orientierungsmuster zu Rate, muf aber feststellen, da3
sieihn in einer von Grund auf verdnderten Situation oft genug im Stich lassen. Es ergeben sich daraus
neue Spannungen; es entsteht der Eindruck, daB Gegenwartsprobleme mit ungeeigneten und veral-
teten Werkzeugen geltst werden sollen.

— Der heutige Mensch ist sich dessen bewufit geworden, da er in dieser Vielfalt nur iiberleben kann,
wenn er lernt, sich zu bescheiden und zu verzichten. Die theoretische Einsicht kommt jedoch rasch in
die Krise, sobald es um konkrete Einschrinkungen geht. Oftbleibt ein bitterer Nachgeschmack zuriick
wegen der vielen Moglichkeiten, die man ungenutzt verstreichen lie. Vielleicht hétten sie einem
mehr Bereicherung gebracht, als die anderen, fiir die man sich entschieden hat?

— Auch der Ruf nach Autoritdten erweist sich bei niiherem Zusehen nicht unbedingt als gute Lésung.
Bei aller Notwendigkeit von Autorititen fiir das menschliche Zusammenleben darf nicht iibersehen
werden, daf auch Autorititen nicht absolute Grofien sind; auch sie sind vor Fehlinterpretationen und
auch vor Miflbrauch nicht gefeit. AuSerdem widerspricht es einem partnerschaftlichen und demokra-
tischen Bewufitsein, daf Wahrheiten von Autoritdten unbefragt iibernommen werden. Demokratie
bedeutet Notwendigkeit der Begriindung und Werben um Einsicht. Natiirlich kann man dem entge-
genhalten, daf sich doch gewiB nicht alles — zu jeder Zeit - fiir jeden begriinden lifit und daf gar nicht
gesagtist, daf die Argumente, die besser ankommen, auch tatsdchlich die besseren sind; trotz aller ra-
tionalen Begriindung spielt auch Irrationales immer wieder eine Rolle. Dennoch bleibt bestehen, daf
eine demokratisch-partnerschaftliche Grundhaltung, das Ernstnehmen des anderen und seiner
Uberzeugung, grundlegende Voraussetzungen fiir die heutige Gesellschaftsordnung sind und tat-
sédchlich grofie Werte darstellen.

— Es kann auch keine Losung sein, in dieser allgemeinen Unsicherheit Zuflucht zur Theologie zu
nehmen, um dort allgemeingiiltige und verbindliche Antworten zu bekommen. Auch die Offenba-
rung Gottes richtet sich jaimmer an Menschen in einer konkreten und geschichtlichen Situation. Eine
Ubertragung in andere Situationen kann nicht einfach buchstabengetreu erfolgen, sondern verlangt
das Erfassen von Zusammenhingen und gliubige Einsicht, iiber die wiederum schwer von au8en her
zu urteilen ist.

Die Ursachen fiir die gegenwirtige pluralistische Situation liegen in einer wach-
senden Ausdifferenzierung des gesellschaftlichen Zusammenlebens.

In einer Primitivkultur stellt sich die Situation fiir einen Heranwachsenden ganz
anders dar. Er wéchst in eine bestehende (Wert-)Ordnung hinein, die ihm fraglos
von allen vorgelebt wird. Die bestehende Ordnung gewéhrt das Uberleben, aber
sie fordert, dafl man sie anerkennt und sich ihr beugt. Diese Ordnung verbindet
den Ablauf der Natur, die zum Uberleben notwendigen Tétigkeiten, die Formen
des gesellschaftlichen und geschlechtlichen Zusammenlebens, religiose Uber-
zeugungen und religiose Praxis zu einer einzigen und einheitlichen Lebensreali-
tat. Eines durchdringt das andere und bedingt es mit. Es wird nicht danach ge-
fragt, was wodurch bedingt ist. Die gegebenen Erklirungen und Deutungen sind
geschichtenhaft und mythologisch und nicht Erklarungen im rationalen und na-
turwissenschaftlichen Sinn. Beginnt nun auf irgendeinem Gebiet eine Entwick-
lung, sei es, dal man sich von religidsen Vorstellungen 16st, da wirtschaftliche
Verdnderungen stattfinden, oder daf8 durch eine schulische Ausbildung andere
Denkweisen aufkommen und andere Bediirfnisse geweckt werden, geht die Ein-
heitlichkeit verloren.

Es beginnt der Prozefs, dessen Folgen dann immer zugleich begriifit und beklagt
werden. Bisher anerkannte Ordnungsprinzipien losen sich auf, es werden plétz-

177



lich Dinge und Moglichkeiten wichtig und wertvoll, von denen bisher niemand
auch nur getrdumt hatte, da sie auch auferhalb der Reichweite der Phantasie la-
gen.

Die Einheitlichkeit in den verschiedenen Bereichen ist heute zerbrochen. Es gibt
verschiedene Moglichkeiten, verschiedene Wege, verschiedene Weltanschau-
ungen, verschiedene Wertordnungen, die scheinbar gleichberechtigt nebenein-
ander stehen. Die Frage ist nun, wie man in einer derartigen Situation die eigene
Uberzeugung vermitteln kann, ohne die Uberzeugung eines anderen zu unter-
driicken.

Argumentiert man aber damit, daf die Wahrheit grofiere Rechte hat als der Irr-
tum, ist das gewifs richtig, nur steht ja gerade zur Debatte, wie man herausfindet,
wer die Wahrheit vertritt. In der Geschichte hat man des 6fteren Menschen we-
gen ihrer Gottlosigkeit zum Tod verurteilt, ohne zu begreifen, da ihre Gottlosig-
keit lediglich darin bestand, dag sie die bekannten und gewohnten Gétter ablehn-
ten zugunsten einer neuen und geistigeren Gottesverehrung. Der Streit iiber die
richtige Gottesvorstellung wird — wie der Streit um eine richtige Wertordnung —
offensichtlich nicht mehr zur Ruhe kommen.

Der heutige Erzieher findet sich also in einer sehr verdnderten Situation. In einem
geschlossenen Gesellschaftssystem, nach dem sich bei einigem Nachdenken
wahrscheinlich niemand zuriicksehnt, ist Erziehung Einfithrung in eine festste-
hende, klare Ordnung, das Vertrautmachen mit einer allgemein anerkannten
Realitdt. Gegenwirtig kann keine allgemein giiltige Wertordnung vermittelt
werden, da es eine solche nicht mehr gibt. Erziehung bedeutet vielmehr ein ge-
meinsames Suchen und Ringen um die richtigen Werte, die fiir das Leben des
einzelnen Verbindlichkeit haben sollen. Dabei ist natiirlich immer auch die alters-
bedingte Situation von Kindern und Jugendlichen mitzubedenken.

Die Arbeit des Erziehers ist miithsam und langwierig geworden. Wer Vergleiche
mit frither anstellt, miiite bedenken, dafl heute das wegfillt, was frither ein
Haupterzieher war: die allgemein akzeptierte Lebensordnung. Innerhalb dieses
groferen Zusammenhanges war die Tatigkeit des einzelnen Erziehers sicher
nicht von so grofser Bedeutung, wie dies gegenwartig der Fall ist. Die Uberforde-
rung, die Erzieher heute haufig belastet, war nicht gegeben.

Wertunsicherheit ist also nicht verursacht durch unfiahige Erzieher, sondern ist
eine Folge des Uberangebotes an Waren und Werten. Es gibt keine Instanz, der
man in diesen Fragen letzte Entscheidungsvollmacht zumutet oder zubilligt, und
die Zusammenhinge sind so kompliziert, daf sich auch nach griindlichem Uber-
legen nicht ohne weiteres eindeutige Auffassungen ergeben. So versucht man
eben, im gemeinsamen Bemiihen und in gegenseitiger Respektierung zu richti-
gen Uberzeugungen und Verhaltensweisen zu finden.

Man miiite allerdings konsequent sein und diirfte nicht im nachhinein einen
Schuldigen suchen, wenn die gemeinsamen Versuche nicht zielfiihrend waren.
Wer mitentscheiden will, miifite sich auch mitverantwortlich fithlen fiir unbefrie-
digende Ergebnisse. Wer z. B. mit den Ergebnissen schulischer Ausbildung un-
zufrieden ist, sollte nicht Lehrern und Erziehern vorwerfen, daf8 sie nicht im-
stande sind, Kindern Verhaltensweisen beizubringen, die von der Gesellschaft
zwar verbal beteuert, aber in der Praxis nicht verwirklicht werden. Die Bereit-
schaft, auch Miferfolge gemeinsam zu tragen und zu verantworten, ist jedoch
viel geringer als der vorherige Wunsch, bei Entscheidungen mitzureden.
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III. Die verlorenen Paradiese oder
Der Konflikt zwischen Metaphysik und Humanwissenschaften

Der Situationswandel greift tiefer, als man sich dies normalerweise eingesteht.
,,Bs gibt ganze Normengefiige, die in mythischen Lebensformen ihren ,Sinn’ hat-
ten, aber in unserer auf Rationalitidt angewiesenen Kultur bedeutungslos gewor-
den sind."10

Aus dem Bewufitsein des Erwachsenseins heraus ist man nicht mehr bereit, sich
{iberkommenen und von Autoritdten vertretenen Auffassungen zu beugen, denn
die ,,Erfahrung ist konstitutiv fiir das sittliche Handeln’".11

In allen Wertdiskussionen geht es letztlich um die Frage, wie denn die richtigen
Werte gefunden werden knnen. In dieser Frage gibt es zwei grundsétzlich ver-
schiedene Denkansétze. Nach dem einen sind Werte dem Menschen vorgegeben,
und es geht vor allem darum, daf der Mensch diese ewigen und gleichbleibenden
Werte in der jeweiligen Lebenssituation verwirklicht; nach dem anderen sind die
Werte jeweils in einer konkreten Lebens- und Gesellschaftssituation neu zu fin-
den. Die erste Auffassung entspricht eher einem philosophischen, metaphysi-
schen Denken, das auch die Grundlage einer christlichen Philosophie geworden
ist. Durch den Einflufl von Psychologie und Soziologie, die sich immer auch ideo-
logiekritisch verstanden haben, hat sich nun ein grundlegender Wandel vollzo-
gen. Die Metaphysik wurde ihres transzendentalen und {ibernatiirlichen Charak-
ters beraubt, sie wurde ,,entlarvt’ als Menschenwerk, das von diesen aufgrund
psychologischer oder gesellschaftlicher Zusammenhidnge errichtet wurde und
nun seinerseits iiber den Menschen Macht ausiibt. Man ging daran, alle Autorita-
ten der menschlichen Vernunft zu unterwerfen. Kaum sind Werte gefunden und
kaum werden sie den Menschen als Ideale vorgestellt, werden sie von Psycho-
logie und Soziologie unter die Lupe genommen, entsakralisiert und als Men-
schenwerk durchschaut. Umgekehrt konnen die Humanwissenschaften zwar
eine kritische Funktion wahrnehmen, aber sie kdnnen keine allgemeingiiltige
und verbindliche Wertordnung aufstellen. Wenn dies geschieht, bedeutet das
wiederum eine (nicht ungeféhrliche) Uberschreitung ihrer Kompetenzen. Man
erhebt dabei philosophische Anspriiche, die man bei anderen kritisiert.

Die tiefe Kluft zwischen den beiden Denkweisen, der Bereitschaft, Vorgegebenes
zu akzeptieren und sich ihm zu beugen, und dem Anspruch, alles auf seine Be-
rechtigung zu iiberpriifen, ist dafiir verantwortlich, daf viele Fragen unltsbar
geworden sind. Thre Auswirkungen auf das praktische Leben sind kaum zu iiber-
schdtzen, auch wenn die theoretischen Zusammenhénge oft nicht bewuft sind.
Die Zeit der Schamanen, die Priester und Arzt in einer Person waren, ist unwie-
derbringlich vorbei. Der Mensch wird heute von verschiedenen Fachleuten be-
treut, nachdem die Einheit der Sprache und des Lebens verlorenging. Es ist miih-
sam geworden, die verschiedenen Denkweisen in Einklang zu bringen. Die
Metaphysik kann den Humanwissenschaften nicht vorschreiben, welche Ergeb-
nisse bei ihren Untersuchungen herauskommen miissen; die Humanwissen-
schaften miissen sich dessen bewufit sein, daf$ sie nur iiber Ausschnitte aus der
Gesamtwirklichkeit verfiigen und das Ganze nicht heil machen kénnen. Sie kén-

10 D). A. Seeber, Schwierigkeiten mit der Moralverkiindigung. Herder-Korrespondenz 36 (1982) 107.
11 Ebd., 107.
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nen Zusammenhiénge durchschaubar machen, aber aus sich heraus keine neuen
Werte schaffen.
Alle Versuche, unter Ausklammerung weltanschaulicher Voraussetzungen zu
einer verbindlichen Wertordnung zu kommen, sind bisher gescheitert, und es
mehren sich die Stimmen, die der Meinung sind, daf dies auch gar nicht méglich
ist. Was bisher auf ,,verniinftige”* Weise an Werten gefunden wurde, entpuppt
sich bei genauerem Zusehen nicht selten als ein Rest friiher giiltiger Auffassun-
gen, die das menschliche Denken immer noch pragen. Die gegenwirtige Angst,
daf die Ressourcen auf der Erde knapp werden, a8t sich durchaus auch auf den
Bereich der Werte iibertragen. Das Kapital, das von menschlichen Gesellschaften
in jahrhundertelangem miihsamen Ringen aufgebaut wurde, kann durch Raub-
bau und leichtfertigen Umgang zerstort werden.
Es klingt zunéchst sehr plausibel, wenn Freud meint, da die Moral zur Doméne
der Gotter geworden ist, nachdem diese im Bereich der Natur tiberfliissig gewor-
den sind. Man kann aber den Zusammenhang von Religion und Moral auch an-
ders sehen. Fiir den Menschen gibt es auf Dauer ohne Transzendenzbezug und
ohne weltanschauliche Uberzeugung weder Werte, noch Moral, noch Sinn. Es sei
hier an das beriihmt gewordene Interview mit Horkheimer erinnert: ,,Alle Versu-
che, die Moral anstatt durch den Hinblick auf ein Jenseits auf irdische Klugheit zu
begriinden . . ., beruhen auf harmonistischen Illusionen. Alles, was mit Moral
zusammenhéngt, geht letzten Endes auf Theologie zuriick . . .”!? Der Vollstdn-
digkeit wegen sei betont, dal Horkheimer hier Theologie nicht einfach als Wis-
senschaft von Gott, sondern als Transzendenzbewufitsein versteht.
Im 18. Spruch des Tao-te-King ist ein dhnlicher Gedanke niedergeschrieben:
,,Der grofie Weg kam ab,

und es gibt Menschlichkeit und Gerechtigkeit;
Scharfsinn und Klugheit kamen auf,

und es gibt die grofe Verlogenheit;
die sechs Blutsverwandten wurden uneins,

und es gibt Kindespflicht und Elternliebe;
Reich und Sippe wurden verfinstert und wirr,

und es gibt den getreuen Knecht.’?
Pflichtenkataloge werden notwendig, wenn die eigentlichen Zusammenhinge
verlorengehen. Aus diesem letzten Text ist auch zu ersehen, seit wie langer Zeit
man sich dieses Problems bewufit ist.
Auch in mancher Diskussion unter Fachwissenschaftlern verschiedenster Rich-
tungen sind plotzlich wieder ganz neue Tone zu vernehmen. Die Vernunft, die in
den letzten Jahrhunderten vielfach dazu diente, um biblische Erzdhlungen zu
entmythologisieren, wendet sich plotzlich gegen die Mythen der neuen
Hoch-Ideologien. Man wird dabei erinnert, daB biblische Texte immer auch ge-
schrieben sind, um die groBen, den Menschen versklavenden M&chte zu entzau-
bern, auch dann, wenn diese dem Menschen im Mantel des Religitsen und des
Christlichen entgegentreten.

12 Die Sehnsucht nach dem ganz anderen. Ein Interview mit M. Horkheimer von H. Gumnior; Fur-
che-Stundenbiicher 97, Hamburg 1970, 61. Vgl. dazu auch: E. Feil, Humanitit ohne Transzen-
denz? Zur Bedeutung christlicher Hoffnung fiir die Gesellschaft. F. Horner, Christliche Grundhal-
tungen in der Grundwerte- und Pluralismusdebatte der Gegenwart. Beide Beitrige sind enthalten
in:F. Reisinger (Hg.), Menschsein in der Gesellschaft. Christl. Fundamente und Perspektiven (Lin-
zer philosophisch-theologische Reihe Bd. 17), OLV-Buchverlag, Linz 1983, 13-37 und 55-69.

13 Ullstein-Taschenbuch Nr. 20067, Frankfurt 1980.
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Andererseits kommt man um die Tatsache nicht herum, daffi metaphysisches
Denken in MiSkredit kam; ein metaphysischer Ansatz ist ideologieverddchtig, ja
man spricht der Metaphysik sogar die Wissenschaftlichkeit ab. Das Vertrauen in
letztlich nicht mehr beweisbare und begriindbare Wahrheiten ist erschiittert, my-
thologische Denkweisen werden auf ihre Herkunft analysiert. Man hat gelernt zu
beobachten, zu forschen, nach den Ursachen zu fragen, Zusammenhénge zu er-
kennen und verdndernd einzugreifen.

Mythen sind Deutungen des Lebens und der Zusammenhinge in der Welt des
Menschen. Sie stammen aus einer religidsen Erfahrung. Sie lassen keine weiteren
Befragungen zu und bediirfen keiner Rechtfertigung. Sie helfen das Chaos bén-
digen, sie bringen Ordnung in das menschliche Leben und vermitteln Geborgen-
heit.

Der Mythos diirfte allerdings nicht einseitig und allein dem emotionalen Bereich
zugeschrieben werden, wodurch er rasch unter das Verdikt des Ideologiever-
dachtes fallen wiirde; er birgt durchaus auch Inhalte, die rational — wenn auch
nicht rationalistisch — falbar sind. Im Mythos spiegelt sich menschliches Leben in
seiner Ganzheit und Komplexitdt. Mythen schildern Einbriiche des Ubernatiir-
lichen in die Welt des Menschen, aber sie ,, zeigen ebenso den Einbruch des Wirk-
lichen, des Lebens, in die Sphére des Heiligen.14

Man hat sich der Autoritdt des Mythos fraglos zu beugen. Er setzt den Glauben an
eine gottliche Welt voraus; ist dieser Glaube geschwunden, entsteht das Bediirf-
nis, nach einer Erklarung fiir die Mythen zu suchen. Ist das Vertrauen in mytho-
logische Deutungen einmal geschwunden, verlieren sie auch ihre bergende und
ihre mafigebende Kraft. Wenn auch ,,der Vorbehalt der Vernunft gegen Mythen
nicht zu Agnostizismus, Zynismus oder Nihilismus gegeniiber Werten und
Normen fithren” darf, so sollte man auch nicht,,in Krisenzeiten Lsungen fiir die
Zukunft in einer abgelebten Vergangenheit”” suchen. ,,Die Geschichte lehrt, dafs
schéne Worte und Spekulationen mit patriarchalischem Beigeschmack noch nie
imstande waren, den Menschen in Zeiten grofler historischer und geistiger Um-
wilzungen Orientierung zu geben. "%

Die Situation gleicht der des verlorenen Paradieses. Wieder einmal stellt sich her-
aus, dafd Strémungen, die man der Gegenwart zum Vorwurf macht, gar nicht so
neu sind. Die gesamte Geschichte der Menschheit ist (auch) eine stidndig sich
wiederholende Geschichte verlorener Paradiese. Der von einer starken Faszina-
tion getragene Entschluf3, sein Schicksal selber in die Hand zu nehmen, bewirkt
auf der anderen Seite, daf§ der Zugang zum Baum des Lebens verlorengeht. Der
Mensch hat sich auf einen miihsamen Weg begeben. Es gibt kein Zuriick, der En-
gel Gottes verhindert eine Riickkehr, der Mensch ist gezwungen, seinen Weg
und sein Heil in einer anderen Richtung zu suchen. Die Spannung zwischen der
Notwendigkeit rationaler Uberpriifung vorgefundener und vorgegebener
Denkweisen und der Fahigkeit, nicht durch Untersuchen und Zerlegen die
Ganzheit und das Leben zu zerstéren, wird sein stindiger Begleiter. Der Traum
vom Paradies, in dem die Einheit hergestellt ist, den die Menschheit seit unvor-

14 C. I. Gulian, Mythos und Kultur. Zur Entwicklungsgeschichte des Denkens. Suhrkamp-Taschen-
buch 666, Frankfurt 1981, 13.
15 Gulian, Mythos, 192.
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denklichen Zeiten in verschiedenen Bildern und Symbolen trdumt, kann nicht
durch Kraftakte verwirklicht werden. Der Mensch hat sich redlich darum zu be-
miihen, bis es ihm am Ende seiner Tage geschenkt wird. Sein Bemiihen mufl
stindig auch von Geduld begleitet sein; bringt er diese nicht auf, wird er sich die
Holle schaffen.

Erstam Ende seiner Tage, nach vieler Drangsal, steht ihm der Zugang zum Baum
des Lebens wieder offen. Dieser steht dann nicht mehr im Garten, sondern in der
Stadt, dem neuen Jerusalem, das vom Himmel herabkommt (Apk 22,2).
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HUBERT DOBIOSCH

Bufifeier mit Einzelbeichte

Seit Erscheinen des Ordo Paenitentiae am 1. Adventssonntag 1973 sind mehr als
zehn Jahre vergangen. Das neue Teilrituale hat neben der durch viele Jahrhun-
derte einzigen sakramentalen, in das BewufBtsein der Gléubigen tief eingedrun-
genen, herkémmlichen Form der Einzelbeichte andere gemeinschaftliche Formen
der Siindenvergebung eingefiihrt. Uber die gemeinschaftliche Feier der Versoh-
nung mit individuellem Bekenntnis und Lossprechung lesen wir im Einfiih-
rungsdekret: ,,In dieser neuen Ordnung wurde der Feier der Verséhnung fiir ein-
zelne eine gemeinschaftliche Feier der Verschnung hinzugefiigt, bei der die ein-
zelnen im Rahmen eines Wortgottesdienstes das Bekenntnis ihrer Siinden able-
gen und die Lossprechung erhalten. So soll der Gemeinschaftscharakter des Buf3-
sakramentes ins Licht geriickt werden.”?

Eine griindliche Untersuchung der geschichtlichen Entwicklung der Liturgie des
Buflsakramentes fiihrt zum Schluf, dafl die Kirche immer das Bewufitsein der Be-
rufung zur Heiligkeit hatte, zeigt aber zugleich auch, daf sie eine Gemeinschaft
ist, die in ihrem Schofe siindige Menschen birgt (ecclesia sancta et simul semper
purificanda), die der Lauterung bediirftig sind. Den Siindern war die Kirche mit
ihrer Frohbotschaft von der Vergebung der Siinden immer nahe; die Gemein-
schaft stand ihnen immer mit dem Fiirbittgebet hilfreich zur Seite, bis zu ihrer
Riickkehr in die eucharistische Mahlgemeinschaft.?

Die gemeinschaftliche Feier der Vers6hnung mit Einzelbekenntnis und individu-
eller Lossprechung sollte nicht als neue Form der Versohnung erachtet werden,
da sie an eine alte Tradition der Kirche ankniipft.

Die gemeinschaftlichen Bufiriten in der Tradition der Kirche

In der Friihgeschichte der Kirche war die Bufle ein pragnantes Ereignis der ganzen
Gemeinde. Um ein echtes Bild der Bufliturgie zu gewinnen, muf8 man das Buf-
verfahren immer als ein ganz persénliches Geschehen des Christen sehen, der
selber seine Schuld erkennt, sie einsieht und mit dieser Schuld beladen, sich an
die Gemeinde wendet. Das Schuldbekenntnis wird geheim und personlich vor
dem Bischof als Gemeindevorsteher abgelegt, wobei es sich oft um die Kldrung
handelt, ob ein Verstof8 gegen den kanonischen Siindenkatalog iiberhaupt vor-
liegt. Ferner bittet der Ponitent die Briider und Schwestern um die geistige Unter-
stiitzung im Gebet und den BuBwerken, um die Fiirsprache bei der Verséhnung.
So gesehen hat die BufSliturgie eine ganz personliche, individuelle Dimension,
zugleich aber auch einen gemeinschaftsbezogenen Charakter.

Die christliche Gemeinde distanzierte sich zwar von den 6ffentlichen Siindern,
die man verstindlicherweise aus der eucharistischen Mahlgemeinschaft ausge-
schlossen hat, anderseits blieb aber die Bindung zu ihnen immer bestehen. In den

1 Ordo Paenitentiae (Ed. typ. Vatic. 1974); Deutsche Ubersetzung (Studienausgabe): Die Feier der
Bufe nach dem neuen Rituale Romanum, hrsg. von den Liturg. Instituten Salzburg-Trier—Ziirich
(Einsiedeln—Ziirich—Freiburg—Wien 1974) 5.

2 L. Alessio, Das Gebet fiir die Siinder. Uber die Teilnahme der Gemeinde am Buf3sakrament: L] 22
(1972) 196-209.
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Stindern sah man kranke Glieder der Kirche. Die ganze Gemeinschaft war an ih-
rer Heilung hochst interessiert. Sie erachtete es als ihre Aufgabe, fiir sie zu beten,
mitihnen und fiir sie Buwerke zu verrichten und sie auf diese Weise bis zur end-
giiltigen Riickkehr in die eucharistische Gemeinschaft zu begleiten.3

Als zu Beginn des Mittelalters iroschottische Ménche die wiederholbare Beichte
einfithrten, ist das BewuBtsein des gemeinschaftlichen Charakters der Versih-
nung in den Hintergrund getreten. Zur dominierenden Form der BuSliturgie
wurde die wiederholbare Einzelbeichte. Lediglich die éffentliche Bufe sollte den
gemeinschaftlichen Charakter dieses Sakramentes bezeugen.

Die vielsagende Liturgie der AusschlieBung und Verséhnung der &ffentlichen
Siinder, am Aschermittwoch und Griindonnerstag, sollte sich auf alle Teilneh-
mer dieser Riten erzieherisch auswirken. Nicht nur die 6ffentlichen Siinder, son-
dern alle Teilnehmer der Bufliturgie wurden zur Umkehr ermahnt. Der Bischof
versicherte den Biifern, daf die ganze Kirche sie auf dem Wege der Bufle mit ih-
rem Gebet begleite. Er lud sie herzlich ein, nach erfiillter Bue am Griindonners-
tag zur Verséhnung zu erscheinen. Sie wurde oftunter Freudentrdnen vollzogen.
Die gemeinschaftliche Form der Bufliturgie sucht im Mittelalter verschiedene
Ausdrucksformen. Gerade in der Mainzer Kirchenprovinz findet sich diese Még-
lichkeit in den weitverbreiteten Buprozessionen am Aschermittwoch und an al-
len Ferialtagen der Quadragesima.*

Am Aschermittwoch war der eigentliche Beichttag fiir alle, sowohl fiir die, die zur
offentlichen BuBe verpflichtet waren, wie auch fiir die Glaubigen, die die Jahres-
beichte ablegen wollten. Die ganze Fastenzeit wurde als Vorbereitung auf die
osterliche Kommunion betrachtet und sollte ihrer Idee nach jegliche siindige Be-
fleckung ausschliefien. In dieser Vorbereitungszeit unterstiitzten und bestirkten
sich die Gldubigen gegenseitig zu einem heiligen Leben. Um den Charakter der
osterlichen Bufizeit zu bekunden und sich gegenseitig zu Werken der Bufie anzu-
regen, veranstaltete man Bufsprozessionen, in die das ganze Volk miteinbezogen
wurde. In den gewdhnlichen Kirchen der Diézese Augsburg sollten die Seelsor-
ger diese Prozessionen um die Kirche veranstalten, soweit die rdumlichen Gege-
benheiten dies erméglichten. Ganz besonders feierlich wurden sie in der Augs-
burger Bischofskirche gehalten. Bisins 13. Jh. bewegten sie sich zur Ulrichskirche
als Stationskirche. Spater wurden sie im Dom durchgefiihrt. Noch im 16. Jahr-
hundert begegnen wir ihnen mit der Station bei St. Gertrud. F. Hoeynck schreibt
zu diesen BuBlprozessionen: ,,Nach Verlassen des Chores, dann bei dem Auf-
bruch und dem weiteren Wege ertonten Responsorien und Orationen, die alle
Demiitigung, Reue, Bitte um Verzeihung der Siinden atmeten.“’s Allméhlich kam
man auch von diesen Prozessionen ab; konsequent verkiimmerte auch die BuR-
gesinnung. Die Synoden des 15. und 16. Jahrhunderts forderten deshalb von den
Glaubigen die zweimalige Beichte: zu Beginn der Fastenzeit und unmittelbar vor
dem Empfang der Osterkommunion.

* K. Rahner, Schriften zur Theologie 11. Friihe Bufgeschichte in Einzeluntersuchungen (Zii-
rich—Einsiedeln-Ké&ln 1973) 23-34; O, Nussbaum, Die Liturgie der Bule und Versthnung im Ordo
Paenitentiae 1973: L] 25 (1975) 148-153.

4 Obsequiale Augustense 1487 pag. LXXXVIII r.

% F. Hoeynck, Geschichte der kirchlichen Liturgie des Bistums Augsburg (Augsburg 1889) 207.
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Im 11./12. Jahrhundert begegnen wir in manchen Regionen gemeinschaftlichen
Riten der Bufiliturgie mit individuellem Bekenntnis und individueller Losspre-
chung. Die Gldubigen wurden durch ihre Seelsorger zur Beichte gemeinsam vor-
bereitet. Das unbefleckte Kleid Christi, das wir durch die Taufe empfingen und
das die Rubriken der Buflordines erwdhnen, ist ein Zeichen der Zugehorigkeit zur
Kirche Christi, der Gemeinschaft der Heiligen. Dieses ,,weifse Kleid” wurde
durch die Siinde befleckt, wodurch auch die Heiligkeit der Kirche gemindert
wurde. Aus diesem Grunde muf3 der Weg der Umkehr auch in der Gemeinschaft
beginnen. In der Reihe einiger gemeinschaftlicher Bufriten tritt der Buordo aus
dem Sakramentar von Arezzo, aus dem 11. Jahrhundert, in den Vordergrund.®
Zu diesen gemeinschaftlichen Bufiriten bemerkt J. Jungmann, daf$ im 11. Jahr-
hundert eine namhafte Anderung eingetreten ist, namlich die Verlagerung der
Gebete nach der Beichte auf die Vorbereitungsgebete. Nach dem Ordo von
Arezzo fallen die BuBpsalmen nach der Beichte weg und die Gebete des Beichtva-
ters werden auf drei verringert. Dagegen begegnen wir erstmals der Vorschrift,
daf3 vor der Beichte die 7 BuSpsalmen, eine eigene Buflitanei fiir die Ponitenten
und 4 Gebete des Priesters zu verrichten sind. Auf den gemeinschaftlichen Cha-
rakter dieser Andacht weisen die Rubriken, die Gebete des Priesters im Plural
,.fiir die, die beichten wollen”, wie auch einige Antworten der Buflitanei ,,pro
poenitentibus istis”’, hin.”

Diese Versbhnungsfeier hatte vier Teile:8

1. Dasindividuelle Vorbereitungsgebet des Priesters und die Einfiihrung der Pénitenten in die Kirche.
2. Die Vorbereitungsgebete: BuBpsalmen, Bufilitanei, Gebete des Priesters.

3. Der Priester begibt sich auf den Stuhl vor dem Altar. Die Ponitenten nihern sich einzeln (in singuli)
dem Priester, um das Bekenntnis abzulegen.

4. Nach der Beichte verrichtet der Priester mit dem Pénitenten die vorgeschriebenen Gebete, legt ihm
die BuBe auf (Fasten, Almosen, Gebete), bittet Christus um die Gnade des Ausharrens im Guten und
erteilt ihm die Lossprechung,.

Ahnlichen Buiandachten begegnen wir im 11. Jahrhundert in Norditalien® und
in Frankreich (Angers).1°

In den BufBriten des 12./13. Jahrhunderts stellen wir eine neue Anderung fest. Die
Vorbereitungsandachten verlaufen nach demselben Schema, sind aber ausdriick-
lich fiir den einzelnen Pdnitenten bestimmt.!! Das Bufisakrament wird von der
individuellen Form geprédgt und trégt dieses Merkmal bis zum II. Vaticanum.

Das Tridentinum versucht die gemeinschaftlichen Formen der Buflliturgie zu bele-
ben. Man war allgemein bemiiht, den gemeinschaftlichen Charakter der Bufi-
liturgie kriftiger zu unterstreichen. Weit verbreitet waren Katechesen, die man
vor der Beichte den Ponitenten hielt.

Im Augsburger Rituale, aus dem Jahre 1580, begegnen wir auf den Seiten 224-230
einer solchen Vorbereitungsansprache ,,Ermannung bey unnd zu der heyligen
Beychte” (Sequitur exhortatio Germanica, quae apud unum vel plures haberi po-
test . . .). Das Bekenntnis wurde danach einzeln abgelegt und die Lossprechung

6 J. Jungmann, BufSriten: LThK II 826.

7 J. Jungmann, Die lateinischen Bufriten in ihrer geschichtlichen Entwicklung (Innsbruck 1930) 190.

8 ]. Schmitz, Die BuBbiicher und das kanonische BufZverfahren nach handschriftlichen Quellen dar-
gestellt (Diisseldorf 1898) Bd. 2, 303-307.

® K. Gamber, Codices liturgici latini antiguiores (Fribourg Helv. 1963) nr. 290.

10 J. Jungmann, Die lateinischen Bufiriten 190-195.

11 Ebd. 196ff.
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individuell erteilt. In den Ritualien des 17. Jahrhunderts sind diese Belehrungen
weggeblieben.?> Wahrscheinlich hat sich die gemeinschaftliche Spendung des
Bufisakramentes nicht durchgesetzt.

Wir beobachten in der nachtridentinischen Zeit einen weiteren erfolglosen Ver-
such des Uberlebens der gemeinschaftlichen Bufiliturgie. Nachdem die gemein-
schaftliche Spendung des Bufisakramentes gescheitert ist, ordnen die Rubriken
des Missale, wenigstens in den Dorfgemeinden, vor dem Austeilen der Oster-
kommunion eine Ansprache an, die von den Seelsorgern, unabhidngig vom Zu-
spruch im Beichtstuhl, zu halten ist.*?

Auf die vergessene gemeinschaftliche Form machten im 19. Jahrhundert die Ver-
treter der neuen theologischen Disziplin, der Pastoraltheologie, wieder aufmerk-
sam. Der Mitgriinder der theologischen Schule in Tiibingen, ]. B. Hirscher
(1788-1865), postulierte im Jahre 1821 eine Reform der Spendung des Bufisakra-
mentes.

Die Forderungen Hirschers:

a) Eine gemeinsame Gewissenserforschung

b) Ein gemeinsam erweckter Reueakt

c) Die ganze versammelte Gemeinschaft bekennt allgemein ihre Siindhaftigkeit.

d) Der Priester belehrt die ganze Gemeinschaft.

e) Der ganzen versammelten Gemeinschaft erteilt er die sakramentale Lossprechung.

Hirscher war nicht bestrebt, eine Reform der Buflliturgie durchzufiihren. Er sah
die pastoralen Méngel und war bestrebt, die Spendung des Bufisakramentes so
zu gestalten, daf sie dem Ponitenten zur praktischen Hilfe wird. Er erhoffte ndm-
lich, daf eine gut durchgefiihrte gemeinschaftliche Spendung des Buisakramen-
tes dem Ponitenten zu einer bewufiteren, mehr personlichen Metanoia verhelfen
konnte. Hirscher betont nachdriicklich, daf$ die gemeinschaftliche Feier keines-
wegs eine Konkurrenz fiir die Einzelbeichte sein diirfe. Ganz deutlich spricht er
von der Beibehaltung beider Formen des BuSsakramentes, hebt aber die Vorteile
der gemeinschaftlichen Feier hervor.4

Am Anfang unseres Jahrhunderts betonte B. F. Xiberta den ekklesialen Charakter
der Bufie.?s In seinem Studium ,,Clavis Ecclesiae’ (1922) verteidigte er die These:
Siinde und Umkehr haben einen gemeinschaftlichen Bezug. Mit seinem Werk
schuf er einen markanten Wendepunkt in der Theologie des BufSsakramentes, die
nun immer kréftiger den ekklesiozentrischen Charakter der Siinde, Bufie und
Versthnung hervorhob. Im Gefolge der Theologen, die diesen Standpunkt ver-
traten, befindet sich Bernhard Poschmann. In seinen Untersuchungen zum
Thema Bufle in den biblischen und patristischen Quellen ist sein Blick immer auf
den gemeinschaftlichen Charakter der Bufle gerichtet. 6

Die mit der Liturgischen Erneuerung verbundenen Theologen waren bemiiht,
eine neue, fruchtbarere Form der Spendung des Bufisakramentes herauszuarbei-
ten. R. Graber schrieb damals (1939) iiber das Bufsakrament, man miifite noch

12 Nur noch wiederholt im Rituale Augustense 1612, 110-113.

13 Rubricae generales Missalis Romani Clementis VIII P. M. auctoritate recogniti (Dillingae 1612) 253.

14 ], B. Hirscher, Offentliche Beichten werden in Vorschlag gebracht; TQu 3 (1821) 632—699.

15 B, F. Xiberta, Clavis Ecclesiae. De ordine absolutionis sacramentalis ad reconciliationem cum Eccle-
sia (Roma 1922).

16 B, Poschmann, Paenitentiae secunda (Bonn 1940).
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viele Aspekte dieses Sakramentes beriicksichtigen und es von einer Verengung
durch den Infantilismus befreien.

Allgemein war man der Meinung, man sollte auler der Einzelbeichte auch andere
Wege der Siindenvergebung beriicksichtigen. Den Gldubigen sollte klar werden,
daf,,niemand privat siindigt’, sondern daf jede Siinde gegen die Gemeinschaft
gerichtet ist.'”

Auch durch solche geschichtlich-theologischen Verdffentlichungen inspirierte
Seelsorger begaben sich auf die Suche nach neuen, fruchtbaren Formen der
Spendung des Buisakramentes. Dabei stieffen sie auf eine uniiberwindbare Hiir-
de, dasie bei einem groferen Andrang von Ponitenten sich dieser individuell und
persénlich annehmen wollten. Oft entdeckten sie auch eine weitere Schwierig-
keit in den Ponitenten selbst, die zu einem personlichen Bekenntnis unféhig wa-
ren und sich leider mit einem stereotypen Bekenntnis begniigten.

In diesem Unbehagen und aufgrund einer allgemeinen Sehnsucht nach gemein-
schaftlichen Formen entstanden in den fiinfziger Jahren im franzdsischen
Sprachgebiet gemeinschaftliche Buffeiern. Man veranstaltete gemeinschaftliche
Feiern als Vorbereitung zur Einzelbeichte. Dabei betonte man sehr nachdriick-
lich, daf von einer Erteilung der Generalabsolution keine Rede sein kénne, aus-
genommen die Fille, die im kirchenrechtlichen Gesetzbuch vorgesehen sind. In
diesen Bufifeiern verwendete man die vorhandenen liturgischen Biicher, nur
sprach man die Gebete in der Mehrzahl. Man erstrebte in diesen gemeinschaftli-
chen Feiern die oft infantile Haltung und Verfassung vieler Ponitenten zu beseiti-
genund ihnen zur volleren Reife zu verhelfen. Immer wieder wurden nachdriick-
lich die Gemeinschaftsbezogenheit von Bufle, Siinde und Verséhnung betont.
1963 erschien ein Sammelwerk unter dem bemerkenswerten Titel ,,Die Bufle ist
eine Feier”. Hervorragende Theologen wie Th. Maertens, E. Marcus und
R. Bloome begriindeten den Gemeinschaftscharakter dieser Feiern und zugleich
auch die Gemeinschafts- und Kirchenbezogenheit von Bufle und Umkehr.18

Die gemeinschaftlichen Buffeiern nach dem II. Vaticanum

Eine neue Anregung fanden die Befiirworter der gemeinschaftlichen Formen in
den Konzilsbestimmungen. Die Liturgiekonstitution bevorzugt die gemein-
schaftlichen Formen. Wir lesen dort iiber die Spendung der Sakramente, ,,daf8
die Feier in Gemeinschaft — im Rahmen des Méglichen — der vom einzelnen
gleichsam privat vollzogenen vorzuziehen ist” (SC 27). Uber das Bufisakrament
bemerkt dieselbe Konstitution: ,,Ritus und Formeln des Bufisakramentes sollen
so revidiert werden, daf sie Natur und Wirkung des Sakramentes deutlicher aus-
driicken” (SC 72). Im Begriff ,,Natur und Wirkung" sind sicher auch die Kirchen-
bezogenheit und der gemeinschaftliche Charakter der Bufle gemeint.

In den Verbffentlichungen zur Neubesinnung iiber das Bufssakrament liefSen sich
zwei deutliche Linien verfolgen, die einerseits einen Bericht iiber die bereits prak-
tizierten gemeinschaftlichen Formen darboten, anderseits aber neue gemein-
schaftliche Formen der Spendung des Buflsakramentes anstrebten.

17 R. Graber, Das Sakrament als Mittelpunkt der kirchlichen Erneuerungsbewegung, in: Gestaltkrifte
lebensnaher Seelsorge (Freiburg i. Br. 1939) 134.
18 La Penitence est une celebration = Paroisse et Liturgie 58 (Bruges 1963).
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Die erste Richtung strebte eine volle Integration der Einzelbeichte mit der ge-
meinschaftlichen Feier an. Man erhoffte dabei, die Moglichkeit gefunden zu ha-
ben, den sozialen und kirchlichen Bezug von Schuld und Vergebung klarer her-
ausstellen zu kénnen. Das Hinhoren auf das Wort Gottes sollte den Geist der
christlichen Bufe in der Gemeinde férdern und dem einzelnen den Weg zur sa-
kramentalen Einzelbeichte neu erschliefen. In der Gemeindekatechese konnte
allen Teilnehmern dieser gemeinschaftlichen Feier eine vertiefte Vorbereitung
angeboten werden. Schuldbekenntnis und Lossprechung fand nach herkémmli-
cher Weise statt. Der zeitliche Kontakt des Pénitenten mit dem Beichtvater wurde
auf ein Minimum verkiirzt.1?

Andere Befiirworter gemeinschaftlicher Formen wollten entschieden die gemein-
schaftliche Feier und die Einzelbeichte auseinanderhalten. An der Spitze dieser
Verfechter stand der angesehene holléndische Pastoraltheologe F. Heggen. Ver-
treter dieser Richtung meinten, die Einzelbeichte miisse bestehen bleiben fiir die,
die sich durch eine schwere Siinde von Gott getrennt haben oder die nach geistli-
cher Fiihrung verlangen. Fiir die Spendung der Einzelbeichte sollten die raumli-
chen Voraussetzungen geschaffen werden, die ein persdnliches Beichtgesprich
ermdglichen, oder, wenn gewiinscht, die Anonymitiit gewihren.20
Gleichzeitig war man sehr bemiiht, den BuBandachten den sakramentalen Cha-
rakter zuzusprechen. F. Heggen war der Meinung, die Kirche kénne aufgrund
ihrer Lehrautoritat die BuBandachten als sakramental erkldren. F. Funke schrieb
damals: ,,Wer ehrlich daran glaubt, daf das BuSsakrament eine liturgische Feier
ist, bei der die ganze Gemeinschaft der Kirche mit ins Spiel gebracht wird, der
mdchte auch konsequent wiinschen, dafi die gemeinsame Bufifeier bis zur vollen
Sakramentalitét vordringe.”2! Ein dhnliches Votum brachten die Theologen am
Internationalen Kongref 1964 in Aachen vor die Bischofe.?'* Heggen schlieft in
den angefiihrten Modellen die BufSandachten mit keiner Absolution ab, da er die
Anordnungen des Heiligen Stuhles abwarten wollte. Doch anders sah es in der
Praxis aus. Die Seelsorger beendeten die BuBfeiern mindestens mit einer Verge-
bungsbitte (deprekative Absolution) und nicht selten mit der sakramentalen Ab-
solutionsformel.

Zu den mancherorts praktizierten ,,sakramentalen Buflandachten”” nahm die
Glaubenskongregation in den ,,Seelsorglichen Richtlinien zur Erteilung der sa-
kramentalen Generalabsolution” vom 16. Juni 1972 Stellung.?? Der Anlaf zur
Herausgabe dieser Richtlinien war die Bitte der Bischife aus diversen Regionen,
die in ihren Di6zesen bei der Spendung des Bufsakramentes auf einige Schwie-
rigkeiten gestofien sind. Der gegenwirtige akute Priestermangel machte es un-
mdglich, den Gldubigen in noch iiberschaubaren Zeitabschnitten die Méglichkeit
zur individuellen Beichte zu gewdhren. Dieser Zustand hat dazu gefiihrt, daf sich
einige falsche Lehren {iber das Bufisakrament verbreiteten und dafl man konse-
quent die Bufifeiern mit sakramentaler Lossprechung einfiihrte, die mit den gel-

9 F. Heggen, Gemeinsame Bufifeier und Privatbeichte (Wien 1966) 74.

20 F. Heggen, BuBfeiern: Concilium 7 (1971) 70.

*1 F. Funke, Die Veroffentlichungen aus den letzten zehn Jahren iiber die Beichte: Concilium 7 (1971)
66.

212F Funke, Zur Sakramentalitit der Buffeiern: Diakonia (1969) 277.

22 AAS 64 (1972) 510-514.
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tenden Normen des Kirchenrechtes nicht in Einklang zu bringen waren. Zu den
Buflandachten bestimmten die Richtlinien: wenn die Gldubigen die sakramentale
Versbhnung anstreben, miifsten sie nach der Buflandacht die Siinden einzeln
dem Beichtvater bekennen, der ihnen personlich die Lossprechung erteilen soll-
te. Die Erteilung der allgemeinen Lossprechung gestatten die Richtlinien nur in
Lebensgefahr und in ganz besonderen Umstidnden, wenn z. B. wegen Mangel an
Priestern die Gldubigen eine lingere Zeit das Bufisakrament nicht empfangen
konnten und deshalb von der eucharistischen Mahlgemeinschaft ausgeschlossen
wiren. Die Uberpriifung dieser schwerwiegenden Notfdlle obliegt den Orts-
bischofen.

Gemeinschaftliche Feier der Versohnung mit Einzelbekenninis und individuel-
ler Lossprechung im Buffordo 1973

Den Forderungen nach Erneuerung des Bufisakramentes wollte man in der neuen
BuBlordnung gerecht werden. Um die Einzelbeichte, die nach wie vor der einzige
ordentliche Weg der Versohnung der Glaubigen mit Gott und der Kirche ist, von
einer individualistischen Verengung zu befreien, hat man sie in eine gemein-
schaftliche Feier eingebettet. Der Wortgottesdienst gilt als Vorbereitung zur
Spendung des BuBlsakramentes im Rahmen dieser Feier, gleichzeitig konnte er
aber als vertiefte Vorbereitung denen dienen, die erst spéter beichten wollen. In
der Pastoralen Einfiihrung lesen wir iiber den Sinn der gemeinschaftlichen Feier:
,,Die gemeinsame Feier bringt den kirchlichen Charakter der Bufle klarer zum
Ausdruck. Denn die Gldubigen héren gemeinsam das Wort Gottes, das die gottli-
che Barmherzigkeit verkiindet und zur Umkehr einlddt; miteinander {iberdenken
sie die Ubereinstimmung ihres Lebens mit Gottes Wort und helfen einander
durch gemeinsames Gebet. Nachdem jeder einzelne seine Siinden bekannt und
die Lossprechung empfangen hat, preisen alle miteinander Gott wegen der
Wundertaten an seinem Volk, das er durch das Blut seines Sohnes erworben
hat (S. 21).

Die gemeinschaftliche Feier hat folgenden Verlauf:

1. Eriffnungsritus

Lied zum Eingang (Psalm, Antiphon, Gesang)

Begriifung

Einfithrungswort iiber den Sinn der Feier und ihren Verlauf

Einladung zum Gebet - Stille — Oration

Die neue BuBordnung bietet einige Modelle an (94-100), obwohl auch hier die weite Méglichkeit der
freien Gestaltung besteht.

2. Wortgottesdienst

Eine oder mehrere Lesungen

Antwortpsalm oder Stille

Homilie

Gemeinsame Gewissenserforschung und Erweckung der Reue: Gott ist durch sein Wort dem Men-
schen nahe. Das Wort will helfen, unser Leben nach dem Willen Gottes zu gestalten; es steht aus-
schlie@lich im Dienst der Metanoia. Die neue BuBordnung bietet eine reiche Auswahl von biblischen
Texten an (Nr. 101-201). Man kann eine oder mehrere Lesungen nehmen. Bei mehreren wire es an-
gebracht, dazwischen einen Psalm oder ein geeignetes Lied zu singen oder die Stille zu bewahren. Das
meditative Singen oder Stille soll den Teilnehmern helfen, dem Wort Gottes innerlich zuzustimmen.
Den Ausgangspunkt fiir die Homilie bildet die Schriftlesung. Die Homilie soll den Teilnehmern hel-
fen, eine vertiefte Gewissenserforschung durchzufiihren, wie auch die Abkehr von der Siinde und die
Hinwendung zu Gott zu erreichen. In der Homilie soll auch der gemeinschaftliche und kirchliche Be-
zug von Siinde und Verséhnung deutlich und klar hervorgehoben werden.
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Die praktische Anwendung der Homilie verwirklicht sich in der Gewissenserforschung. Durch kurze,
an die Lebensverhiltnisse der Teilnehmer angepaBte Anregungen, auch durch ein Wechselgebet,
kann der Priester, der Diakon oder ein dazu befihigter Teilnehmer bei der Durchfiihrung der Gewis-
senserforschung helfen.

3. Die Versdhnung

Das allgemeine Stindenbekenntnis

Wechselgebet oder Lied

Gebet des Herrn

Bekenntnis und Lossprechung des einzelnen

Gemeinsames Dankgebet (Psalm, Hymnus, Wechselgebet)

Lobgebet des Hauptzelebranten

Den Ritus der Versdhnung eréffnet der Diakon mit der Einladung zum allgemeinen Siindenbekennt-
nis, welches die Teilnehmer kniend oder verbeugt verrichten, um die Bitte um Vergebung zu bekun-
den. Das folgende Wechselgebet oder Lied soll das Schuldbewuftsein der Gemeinschaft zum Aus-
druck bringen und die Reue, die Bitte um Vergebung und das Vertrauen an die gottliche Barmherzig-
keit bekunden.

Das Gebet des Herrn, das nie zu unterlassen ist, bildet den Abschluf der Gebete. Daraufhin folgt das
Einzelbekenntnis mit der individuellen Lossprechung. Nach abgelegter Beichte versammeln sich die
Pénitenten nochmals mit den Priestern zum gemeinsamen Dankgebet, wonach der leitende Priester
die Feier mit einem Lobgebet abschlieft.

Die Erfahrung lehrt, daB es gemeinschaftsfordernd ist, wenn Zielgruppen ein gemeinsames Buiwerk
verrichten.

4. Entlassung

Der Priester erteilt zum SchluB den Teilnehmern den Segen. Der Diakon, ein geeigneter Helfer oder
der Priester entlift dann die Teilnehmer der BuBfeier.

Asthetische Momente im Dienste der Bufiliturgie

Die Bestimmungen der Gemeinsamen Synode der Bistiimer der Bundesrepublik
Deutschland geben den Hinweis, daf bei der Spendung des Bufisakramentes in
einer gemeinschaftlichen Feier darauf zu achten sei, daf fiir personliches Gebet
und Besinnung geniigend Raum bleibt und dafiir Hilfen angeboten werden (C.
4.3.2).

In der gemeinschaftlichen Feier diirfte die Zeit, in der die Ponitenten die Einzel-
beichte ablegen, von manchen als eine Liicke empfunden werden, von der sie
nicht recht wissen, wie sie auszufiillen sei. Das kénnte vor allem dann der Fall
sein, wenn eine groflere Zahl von Ponitenten an der Bufliturgie teilnimmt und
nicht geniigend Priester eingeladen werden konnten. Zu einem meditativen Be-
ten sind viele Ponitenten nicht fahig. Sie bediirfen dazu einiger Hilfen.

Wie wire dieser Zeitraum auszufiillen?

Um die P6nitenten zu einem meditativen Beten anzuregen, haben einige Seelsorger mit einem ikono-
grafischen und akustischen Angebot sehr erfolgreiche Erfahrungen gemacht. In der Zeit, in der die
Einzelbeichten stattfanden, projizierte man zum Umdenken anregende Bilder auf die Leinwand. Es
waren Bilder aus der Leidensgeschichte des Herrn, die die Pénitenten zum Verweilen anregten, um
den Zusammenhang der Passion mit dem eigenen Versagen genauer zu erkennen. Darstellungen aus
dem Leben groBer Biifler wirkten ebenso beispielhaft auf die Ponitenten. Eine musikalische Umrah-
mung, zusammengestellt aus ernster Musik, verlieh diesem Besinnen eine tiefere Dimension.??
Diese Initiative einfallsreicher Seelsorger hat eine fundierte Begriindung in der
Tradition. Aufgrund einer pastoralen Notlage hat man sie zwangsldufig aufge-
griffen. Es war einst eine unumgéngliche Notwendigkeit, die Bilder sprechen zu
lassen. Die meisten Gldubigen hatten keine Gebetbiicher, sie konnten ja auch

23 F. Heggen, Gemeinsame BuBfeier und Privatbeichte 87.
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nicht lesen; deshalb hat man sie durch visuelle Medien zu Gebet und Meditation
anregen wollen.24 Dieser Notwendigkeit war sich schon Gregor der Grofse be-
wuflt, als er veranlafite, die Wande der Kirchen mit Bildern und Figuren zu verzie-
ren, ,,damit die, die in Biichern nicht lesen kdnnen, wenigstens durch das Be-
trachten der Winde lesen”.2?5

Im Mittelalter war der Bereich des Altares der vorgeschriebene Ort der Beichte. Die Rubriken und Ge-
bete weisen immer wieder auf diesen Bereich hin: ,,coram hoc altare”, ,,ante hoc altare”. Eindringlich
verordneten die Synoden, die Beichte nur an einem 6ffentlichen, sichtbaren Ortin der Kirche bzw. im
Bereich des Altares entgegenzunehmen. Diesen Raum hat man besonders in der Fastenzeit, also in
der Zeit der Jahresbeichte, ganz gezielt mit Symbolen und Bildern verziert, die zur Umkehr anregten.
Die am hiufigsten angewendeten ikonografischen Themen waren, nach J. Braun,?¢ das Jiingste Ge-
richt, das Schweifftuch der Veronika, der Schmerzensmann, die Misericordia und die Marterwerk-
zeuge. Diese Motive zierten die Retabel der Altire, die Riickseiten der Fliigelaltire, die Predellen, die
Fastentticher und die Wande des Chorraumes. Als man in der Fastenzeit die Fliigel der Altdre schlof3,
kamen die Darstellungen der Riickseiten fiir die vor dem Altar beichtenden Gldubigen zum Vor-
schein. Das Augsburger Obsequiale aus dem Jahre 1487 empfiehlt, die verschlossenen Altarfliigel am
Karfreitagnachmittag zu 6ffnen.?” Mancherorts hat man fiir die Fastenzeit bewegliche Tafeln als Altar-
fliigel aufgestellt. Manchmal zierten auch die Riickwédnde der unbeweglichen Retabel dhnliche Ge-
mélde. J. Braun stellt die Frage nach der ZweckmaiBigkeit solcher wertvoller Bilder an einem Ort, an
dem sie unsichtbar blieben. Den Schliissel zur Losung fand er im Altar der St.-Jiirgen-Kirche in Wis-
mar. Auf der Riickwand des Retabels befinden sich drei senkrecht abgestufte Gemailde aus dem Jahre
1425.28 Das oberste stellt auf dem Hintergrund des Jiingsten Gerichtes den Kampf um die Seele eines
Jiinglings dar, um den Teufel und Schutzengel ringen. Der Teufel hat den Jiingling schon mit einer
goldenen Kette um den Hals gefesselt und versucht ihn, zum Genug der irdischen Giiter zu verlok-
ken. Der Engel dagegen hiltihn mit einer eisernen Kette fest und riatihm, sich von den Verlockungen
dieser Welt abzuwenden und sich Gott zuzuwenden.

Die mittlere Tafel ist um ein neues Element bereichert. Auf der linken Seite kniet in einer Muttergot-
teskapelle ein Priester, der fiir den Jiingling betet. Der Text auf dem Spruchband enthélt eine Aufmun-
terung des Teufels, mit der Umkehr abzuwarten, da ja dazu noch Zeit sei. Auf einem anderen Spruch-
band steht die Mahnung des Engels zur Bekehrung und Bufe. Die unterste Tafel stellt den Sieg des
Guten dar. Der Jiingling kniet schon vor dem Beichtvater. Der Spruch auf der Banderole bekundet den
Sieg ,,und mit bicht bistu e . . . liis . . .”. Der Engel ist zwischen den Jiingling und Teufel getreten,
aus dessen Pfote die goldene Kette herunterhdngt. Das Gebet des Priesters, die Fiirsprache der Mutter
Gottes und des Schutzengels haben dem Jiingling zum Sieg iiber Siinde und Teufel verholfen.
Eine zufriedenstellende Antwort auf die gestellte Frage erhielt Braun jedoch erst in den Synodalbe-
schliissen, die darauf verwiesen, dafd vielerorts der Platz hinter dem Altar, gegen die Vorschriften, ein
sehr beliebter Beichtort war. Die Bestimmungen der Regensburger Synode aus dem Jahre 1588 urgier-
ten nachdriicklich den weitverbreiteten Brauch, hinter dem Altar zu beichten. Ahnlich war es in vielen
anderen Dizesen.?? So sollten die Bilder auf der Kehrseite des Retabels dem Ponitenten zur Besin-
nung und Umkehr verhelfen. Der Pénitent, der hinter dem Altar seine Beichte ablegte, konnte dieses
Bild betrachten und gleichzeitig tiber den eigenen Seelenzustand nachdenken.

24 Das Rituale Augustense 16121 15 empfiehlt an Festtagen die Altére, den Chorraum und die ganze
Kirche zu schmiicken ,,quo Populus ad illud promptius et frequentius adeundem alliciatur et ad in-
ternam pietatem magis commoveatur”.

25 Brief IX 2 06, An den Bischof von Marseille Serenus vom Juli 599: PL 77 1027f.

Wie tief die Bildsprache den mittelalterlichen Glaubigen beeindruckte, zeigt ein Bericht eines deut-
schen Pilgers, der den Visionar und Mystiker Bruder Klaus von Fliie besuchte. Im . Pilgertraktat”,
der 1487/1488 in Augsburg und Niirnberg erschienen ist, berichtet er, Bruder Klaus habe ihm sein
,,Buch” sehen lassen, darin er lerne, ,,eine Zeichnung, ein Rad mit sechs Speichen’. Von der Be-
trachtung des Bildes angeregt, lie er dann einige Holzschnitte anfertigen.

26 |. Braun, Der Christliche Alfar in seiner geschichtlichen Entwicklung (Miinchen 1924) Bd. 2 503.

27 Obsequiale Aug 1487 pag. XVII r.; beibehalten in den Neuauflagen 1499 und 1547.

28 | Braun, Der christliche Altar 503; genauer beschreibt dieses Gemailde E. Miinzenberger, Zur
Kenntnis und Wiirdigung der mittelalterlichen Altire Deutschlands (Frankfurt 1885) 797.

29 Concilia Germaniae ed. Hartzheim VII 1065; ibid. VIII 344; J. Jungnitz, Visitationsberichte der Di-
ozese Breslau (Breslau 1902) I 217.
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Ein anderer, vielverbreiteter mittelalterlicher Brauch empfahl am Aschermittwoch durch das Fasten-
tuch, auch Hungertuch genannt, den Altarraum vom Kirchenschiff abzugrenzen. Dieses Hungertuch
wurde am Karmittwoch bei den Worten ,,et velum templi scissum est”” heruntergelassen; deshalb
seine Bezeichnung als ,,velum templi”. Manche Liturgiehistoriker sehen den Ursprung des Fastentu-
ches in der solidarischen Verbundenheit der Teilnehmer der Aschermittwochliturgie mit den &ffentli-
chen Biiflern, die an diesem Tage aus den Kirchen gewiesen wurden.

Gewdohnlich waren die Fastentiicher einfache Linnentiicher, hichstens mit einem Kreuz versehen.
Mitunter begegnen wir aber auch Hungertiichern mit gestickten Symbolen aus der Leidensgeschichte
des Herrn, manchmal in Filetarbeit. W. M. Pléchl schreibt iiber die Hungertiicher: ,,Es war nicht sel-
ten ein kiinstlerischer, dekorativer Vorhang mit den Leidenssymbolen des Herrn.**3° Ein besonders
erlesenes Exemplar ist das kunstgewebte Hungertuch im Dizesanmuseum in Bamberg.

Im ausgehenden Mittelalter werden die Fastentiicher zu einer vom Gewdlbe herabhiingenden Fahne
verkleinert. Auch die heute noch iiblichen Verhiillungen der Altire kniipfen mit aller Wahrschein-
lichkeit an die Hungertiicher an.

Auch in der Augsburger Didzese war es iiblich, Fastentiicher auszuhiingen; denn die Rubrik des
Augsburger Obsequiale weist darauf hin, alle Velen am Karfreitag aus der Kirche zu entfernen.3!
Das Fastentuch sprach eine eindringliche Sprache. Eine Note aus einem Rituale bringt zum Ausdruck,
daf das Fastentuch den Glidubigen nahelegen sollte, daf Zhnlich, wie das Tuch den Gldubigen den
Blick auf den Altar versperrt, die Siinde den Menschen von Gott trennt. Es sollte aber auch an die
Barmherzigkeit Gottes erinnern, denn hinter dem Velum feierte ja der Priester das MeBopfer fiir die
Siinden der Welt.32

Im Mittelalter war der empfohlene Ort der Beichte der Raum vor dem Fastentuch. Die Konstitution
von Richard Poore (1217) verordnete, zumindest die Beichte der Frauen vor dem Hungertuch entge-
genzunehmen.?* Eine Miniatur aus einem flimischen Stundengebet zeigt eine Darstellung der
Beichte vor dem Hungertuch.3# Der Blick der Pénitenten war wihrend der Vorbereitung und wihrend
der Beichte auf das ausdrucksvolle Hungertuch mit den Darstellungen der Passionssymbole und Lei-
densszenen gerichtet. Die Marterwerkzeuge sollten in den Pénitenten Erschauern erwecken und ih-
nen zur echten Umkehr und zum Umdenken verhelfen.

E. Miinzberger schreibt iiber diese ikonografischen Themen wie folgt: ,,Man hat besonders Gemilde
gewihlt, die ergreifend auf die Beschauer wirkten und dieselben zur BuBe ermahnen sollten.*3* Am
Beispiel des Schweiftuches der Veronika hebt J. Braun hervor: ,, Auch die Darstellung des Veronika-
tuches, die sich oft auf der Riickseite siiddeutscher und &sterreichischer Altarschreine befindet, be-
zweckte wohl hauptsichlich, zur Reue und zur Bufle einzustimmen.’’36

In der nachtridentinischen Zeit hat Karl Borroméus Richtlinien fiir das dufiere Aussehen der Beicht-
stithle gegeben, die dann auch fiir die allgemeine Kirche maigebend wurden. Unter anderem emp-
fiehlt er, die Beichtstiihle mit einem heiligen Bild zu verzieren.3”

Die barocken Beichtstiihle sind reichlich mit Figuren bekannter Biier, mit Bildern und Darstellungen
aus ihrem Leben und mit Spriichen, die zur Bue und Besinnung aufriefen, verziert. Ganz sicher be-
fand sich am Beichtstuhl wenigstens ein Kreuz.

Die gegenwirtig sehr reichlich angebotenen audiovisuellen Medien zum Thema
Bufie, Umkehr, Leidensgeschichte kiénnten It. der Empfehlung der Synode der

30 W, M. Plichl, Geschichte des Kirchenrechts (Wien-Miinchen 1962) Bd. 2, 287f.

31 Obsequiale Aug. 1487 pag. XVII r. Ein Augsburger Fastentuch erschlieft uns auch den ersten
Augsburger Kiinstlernamen. Der Abt von St. Ulrich Udalschalk (1126 bis 1150) beauftragte einen
seiner Untertanen, 4 Fastentiicher anzufertigen. Auf einem dieser verewigte sich der Maler, indem
er seinen eigenen Namen , Fr. Beretha” einstickte. Da ein Velum eine Schenkung an die Kirche
war, fand es Bruder Beretha fiir angebracht, die Namen der Stifter: Seuiger, Cunrat, Christina, Ge-
runa auch einzusticken. (Vgl. M. Hartig, Augsburger Kunst, Augsburg 1922, 7). Laut den Visita-
tionsberichten aus dem Jahre 1535 gehrten Hungertiicher zum Inventar des visitierten Kirchen in
Gmiind und Mindelheim.

32 Rituale sacramentorum ac aliarum Ecclesiae ceremoniarum ad uniformem Ecclesiarum Regni Polo-
niae usum (Cracoviae 1647) II 61.

33 W. M. Pléchl, Op. cit. 287.

34 I. Braun, Der christliche Altar I Tab. 146.

35 E. Miinzenberger, Zur Kenntnis und Wiirdigung der mittelalterlichen Altire Deutschlands 79.

36 |, Braun, Der christliche Altar II 503.

37 Conc. Mediol. IV p. I SV ib, 848; siehe auch A. Villieu, Les Sacrements (Paris 1931) 222-224,
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deutschen Bistiimer in der gemeinschaftlichen Buffeier eine gewichtige Hilfe lei-
sten.

Pastorale Bedeutung und Folgerungen

1. Die Spendung des Bufssakramentes in einer gemeinschaftlichen Feier, das
Hinhéren der Gemeinde auf das zur Umkehr auffordernde Wort Gottes, das ge-
meinsame Uberdenken der Ubereinstimmung des eigenen Lebens mit dem ver-
kiindeten Wort, das Beten mit und fiireinander sowie das gemeinsame Dankge-
bet und die Lobpreisung Gottes fiir sein Erbarmen bringt sehr eindeutig den so-
zialen und kirchlichen Charakter der Bufle zum Ausdruck.

2. Die gemeinschaftliche Feier bietet eine Chance, in der Gemeindekatechese eine
vertiefte Gewissenserforschung durchzufiihren. Die Tatsache, daf die Kirche
eine Gemeinschaft von Stindern ist und auch gleichzeitig der Ort, an dem Gottes
Vershnung geschenkt wird, ist in dieser Gemeinschaft leichter erfahrbar. Hier
erkennt man anschaulicher die Vergehen gegen die Mitmenschen. Auch die Ver-
s6hnung beginnt am ,,Tatort”. Versagen des einzelnen wie auch der ganzen
Gruppe treten hier deutlicher ins Bewuftsein. Die neue Bufordnung bringt ei-
nige konkrete Hilfen zu einer vertieften Gewissenserforschung, indem sie einige
Modelle der Gewissenserforschung anbietet.

3. In der Erneuerung der Sakramentenpastoral hat man grofien Wert auf die
Schriftlesung gelegt. Die Spendung aller Sakramente ist in einen Wortgottes-
dienst eingebettet. Der Tisch des Wortes soll ein reicheres Angebot darbieten,
dies ist aber nur in einer gemeinschaftlichen Feier voll zu erreichen. Im Wortgot-
tesdienst ist auch der wesentliche Unterschied zu den mittelalterlichen gemein-
schaftlichen Bufiriten zu sehen, da dort lediglich die Vorbereitungsgebete ge-
meinsam verrichtet wurden. Einer deutlicheren Ahnlichkeit begegnen wir in dem
aus der nachtridentinischen Zeit stammenden Augsburger Rituale aus dem Jahre
1580, das eine gemeinschaftliche Katechese vorschligt.

4. Man darf auch die psychologische Wirkung einer gemeinschaftlichen Feier
nicht unterschitzen. Sie wird zum Instrument der Resozialisation. Randgruppen
kénnen individuell kaum den Weg in die Gemeinschaft zuriickfinden; das kann
nur in der Gruppe geschehen. Die Gruppe schenkt den bisher Auienstehenden
Geborgenheit. Man war sich dieser Tatsache immer bewuft. Deshalb hat man
auch zu den Bufiriten der &ffentlichen Biiler die ganze Gemeinde eingeladen.
5. Die dargebotene gemeinschaftliche Buffeier bildet einen vielversprechenden
Ausgangspunkt in den 6kumenischen Bemiihungen mit der Ostkirche, in der die
Bufiriten iiberwiegend vom gemeinschaftlichen Charakter geprigt sind.

6. Die neue BuBordnung empfiehlt diese Form der Spendung des BuBsakramen-
tes, so oft sich mehrere Christen zur Beichte einfinden. Aus dieser Anweisung
geht hervor, daf8 der gemeinschaftliche Bufritus die bevorzugte Form der Spen-
dung des Bufisakramentes sein sollte. In ihr kommen auch die wesentlichen
Merkmale der Bufiliturgie, das Verlangen nach Gemeinschaftsformen wie auch
der personliche Zuspruch voll zur Geltung.

7. Besonders geeignet erscheint diese gemeinschaftliche Form fiir Mitglieder ver-
schiedener Zielgruppen. Gedacht wire hier an Teilnehmer von Einkehrtagen.
Teilnehmer einer Pilgerfahrt ins Ausland, nach Lourdes oder anlidglich des Heili-
gen Jahres nach Rom, kénnten in einer gemeinschaftlichen Feier in der Heimat-
kirche sehr gut auf die Wallfahrt vorbereitet werden.
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8. Veranstaltet man in der Pfarrgemeinde die Schiilerbeichte, wire es auch zu
empfehlen, diese im Rahmen einer gemeinschaftlichen Feier durchzufiihren. Da-
bei sollte man unbedingt beachten, daf die Gruppen altersgemaf einheitlich und
nicht zu grof sind.

9. Am Priesterseminar, in Ordensgemeinschaften, in denen die 6ftere Beichte in
regelmadBigen Abstinden durch die Tagesordnung empfohlen wird, erscheint es
fast geboten, das Bufsakrament in einer gemeinschaftlichen Feier zu empfangen.
10. Viele Ponitenten suchen ihre beliebten Beichtviter in den Klosterkirchen auf.
Auch da sollte man die Chance niitzen und in festgelegten Stunden die gemein-
schaftliche Feier abhalten. Gerade in Klosterkirchen diirfte es auch heute nicht zu
schwierig sein, die erforderliche Zahl von Beichtvitern zusammenzurufen.

11. Oft begeben sich Menschen an Wallfahrtsorte, um dort die innere Umkehr zu
vollziehen. Deshalb findet man auch da hdufigere Beichtgelegenheiten. Es ware
von Nutzen fiir die Beichtviter und Ponitenten, die Beichtgelegenheitim Rahmen
einer gemeinschaftlichen Feier anzubieten.

12. Die gemeinsame Synode der Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland
empfiehlt fiir unser Gebiet, diese Form der Spendung des Buflsakramentes in der
gewohnlichen Pfarrseelsorge durchzufiihren. Entsprechend den ortlichen Ver-
hiltnissen konnte sie in der Pfarrgemeinde wahrend der angesetzten Beichtzei-
ten, z. B. einmal im Monat, stattfinden.

13. Ganz besonders sind solche gemeinschaftlichen Feiern in der Advents- und
osterlichen Buf8zeit angebracht. Unser Augsburger Bischof hat im Brief zu Beginn
der dsterlichen Bufdzeit 1983 seine Mitbriider, die Priester der Didzese, sehr nach-
driicklich aufgefordert, die dsterliche Beichte in den Pfarrgemeinden nach diesem
Schema zu veranstalten. Dabei sollten die Priester aus dem Pfarrverband gegen-
seitig zur Aushilfe bereit sein. Der Bischof verspricht sich von dieser Form der
Spendung des Bufisakramentes, ,,daB sie fiir jede Gemeinde ein tieferes Erlebnis
der Umkehr geben sollte”. Man konnte vor der Einfithrung dieser Form der
Spendung des Bufisakramentes in den kirchlichen Bufizeiten einen Beitrag zur
einheitlichen BuBpraxis auf der Ebene des Pfarrverbandes erwarten.

14. In letzter Zeit versucht man in etlichen Gemeinden die Volksmission wieder
zu beleben. In Exerzitien fiir die ganze Pfarrgemeinde sollte diese in einer ge-
meinschaftlichen Feier als siindige Gemeinde vor Gott erscheinen, zugleich aber
als der Lauterung bediirftig auch in dieser Gemeinschaft Versohnung und Frie-
den erfahren.

15. Die Gemeinsame Synode empfiehlt, besonders die Beichte der Erstkommu-
nionkinder in einer gemeinsamen Feier mit Bekenntnis und Lossprechung des
einzelnen durchzufiithren.

16. Man sollte das gegenwirtige reichliche Angebot der audiovisuellen Medien
als Hilfe fiir die Gestaltung der gemeinsamen Feier wahrnehmen.

Prof. M. Schmaus bedauerte einst (in einem Referat beim Dies der Priester des
Giinzburger Dekanats), daff man die gemeinschaftlichen und kirchenbezogenen
Bemiithungen der Liturgieerneuerung des II. Vaticanum mifiverstanden und die
Chance, die die BuBandachten der Seelsorge bieten kénnen, verkehrt ausgeniitzt
hat. Es wire schade, wenn man den empfohlenen Ordo der gemeinschaftlichen
Feier, mit dem Bekenntnis und der Lossprechung des einzelnen, in der Seelsorge
nichteinfithren wollte, wie es in.der Geschichte der Liturgie des Bufssakramentes,
besonders in den nachtridentinischen Erneuerungsbemiihungen, der Fall war.
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ERNST CHRISTOPH SUTTNER

Unionen mit Ostkirchen als 6kumenisches Problem

Union - Einheit zwischen den getrennten Christen - ist das Ziel aller 6kumeni-
schen Anndherung. So mochte man meinen, daf eine Kirche, die eine unierte ge-
nannt wird, dem Okumenismus einen Weg bereite. Aber die meisten unierten
orientalischen Kirchen sind auf dem Weg zum Okumenismus eher ein Stein des
Anstofles anstatt eine Hilfe. Warum?

Der entscheidende Grund dafiir ist, daf3 die Union, aus der die heute bestehen-
den unierten orientalischen Kirchen hervorgingen, nur in Ausnahmefillen eine
Kirchenspaltung beendete. Meist wurde beim Unionsabschluf3 kein Graben zwi-
schen Christen zugeschiittet; es wurden vielmehr nur die Grenzen verschoben,
und die Gldubigen fast aller unierten Kirchen bezahlen ihre Kirchengemeinschaft
mit uns Katholiken mit einer Trennung von jenen Christen, mit denen vor dem
Abschlufs der Union ihre Viter zusammengehdrten. Thre Vereinigung mit uns
Katholiken hat zwar dort, wo es vorher eine Grenze gab, Briicken geschlagen;
aber wo vorher Gemeinschaft war, hat sie Trennung verursacht. Daher kommt
es, dal manche Orientalen mit Empdrung reagieren, wenn sie auch nur das Wort
, Union” horen.

Es ist aber sinnlos, pauschal zu loben oder pauschal zu tadeln, was Union und
unierte Kirche heifst, denn im Lauf der Kirchengeschichte wurde sehr Unter-
schiedliches gemeint, wenn man Unionen abschlof. Nur wenn wir die verschie-
denen Vorgédnge gut voneinander abheben, werden wir verstehen, warum wir
heutigen Okumeniker einige der friiher geschlossenen Unionen als Vorbild neh-
men koénnen und andere als ungliickliche Ereignisse bezeichnen miissen.

Gesamtunionen

Mehrfach kam es bereits im ersten Jahrtausend der Kirchengeschichte zu Schis-
men zwischen den damaligen fiinf grofien Patriarchaten der Christenheit. Sie
wurden bereinigt, indem die streitenden Parteien die Streitfrage ausrdumten und
als gesamte Korperschaften die Eucharistiegemeinschaft wieder aufnahmen. Nach
der Ausséhnung war der Zustand, der vor Ausbruch des Streits bestand, wieder-
hergestellt; die Spaltung war behoben. Beim Studium der alten Kirchenge-
schichte hat man sich mit mehreren solchen Ereignissen zu befassen. Auch der
grofBe, leider miffllungene Versuch, beim Konzil von Ferrara/Florenz, die ge-
trennte Christenheit wieder zu vereinen, war auf diese Weise in Angriff genom-
men. Ebenso soll der am Andreasfest 1979 beim Besuch des Papstes Johannes
Paul II. im Okumenischen Patriarchat feierlich erdffnete theologische Dialog zwi-
schen der orthodoxen und der katholischen Kirche solchermaflen gefiihrt wer-
den.

Fiir unsere Uberlegungen zu den unierten 6stlichen Kirchen ist von Bedeutung,
daf3 die Union der Maroniten, die ihre Heimat im Libanon haben, auf diese Weise
zustande kam. Die Maroniten sind eine Kirche der westsyrischen Tradition, die
von Moslems umgeben und von der christlichen Welt vergessen war. Als die
Kreuzfahrer zu ihnen kamen, schlossen sie eine Union mit diesen. Diese Union
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tiberdauerte alle spdteren geschichtlichen Wirren. Bis auf den heutigen Tag steht
die gesamte maronitische Kirche mit uns in Kirchengemeinschaft.

Ebenso nahmen zundchst auch die Thomas-Christen Siidindiens insgesamt die
Kirchengemeinschaft mit uns europdischen Christen auf, als an der Wende vom
15. zum 16. Jh. die Portugiesen zu ihnen kamen. Aber je ldnger, desto mehr ver-
langten die Portugiesen von den Thomas-Christen, sich die europdische Form
des Christ-Seins zu eigen zu machen. Sie latinisierten, wie man zu sagen pflegt.
Dies verbitterte die Glaubigen so sehr, daf8 sich ein Teil von ihnen von der Ge-
meinschaft mit den Européern lossagte. Doch die Mehrheit der Thomas-Christen
wollte trotz allem an der Verbindung mit dem Abendland festhalten. Also bedeu-
tete die Loslésung der erbitterten Thomas-Christen aus der Kirchengemeinschaft
mit den Portugiesen zugleich eine Abspaltung von der Mehrheit ihrer Kirche.
Seither sind somit die Thomas-Christen wegen ihrer unterschiedlichen Haltung
zur Christenheit im Westen gespalten. Die Spaltungen unter ihnen wurden im
Lauf der folgenden Jahrhunderte erschreckend zahlreich.

Zu einer Union mit uns Katholiken kam es auch bei einem Teil der sogenannten
Nestorianer. Nestorianer nennt man bei uns (sehr zu Unrecht, aber auch sehr hiu-
fig) jene ganz alte Gruppe altorientalischer Christen, die schon vor dem 6kumeni-
schen Konzil von Ephesus (431) die Kirchengemeinschaft mit uns aufgab. Sie wa-
ren im 16. Jh. zu zwei voneinander unabhdngigen kirchlichen Kérperschaften
geworden. Eine von ihnen schlof als ganze eine Union mit Rom ab. Fiir sie biir-
gerte sich der Name ,,Chaldéder” ein. Die andere Seite nennt man hédufig ,, Assy-
rer”’; sie selbst nennen sich in der Regel , Kirche des Ostens".

Einen ganz besonderen Fall von &stlichen Christen, die mit uns Katholiken in Kir-
cheneinheit stehen, haben wir in den beiden Didzesen des byzantinischen Ritus in
Siiditalien und in Sizilien, denn sie darf man eigentlich gar nicht uniert nennen; sie
haben nie eine Union geschlossen. Trotz ihres ostlichen Ritus waren sie zu der
Zeit, als sich das Schisma zwischen Katholiken und Orthodoxen herausbildete,
unter der kirchlichen Zustdndigkeit des rémischen Stuhls und blieben also stets
,,auf unserer Seite des Grabens’’. Sie wurden zugleich mit dem gesamten Patriar-
chat von Rom, dem sie angehorten, d. h. mit allen uns Katholiken zusammen,
den Orthodoxen entfremdet, als es zum groffen Schisma kam.

Wiren alle unierten Kirchen entstanden wie die bisher benannten, gibe es um ih-
retwillen keine dkumenischen Probleme. Aber es sollte anders kommen, und
auch auf andere Weise sollten unierte Kirchen entstehen. Die Existenz dieser an-
deren Kirchen ist Ursache schwerwiegender Spannungen.

Teilunionen

Nach der Reformation, als sich in Europa das Staatskirchentum und mit ihm die
Devise ,,cuius regio, eius et religio’” ausbreitete, sorgten sich Europas Christen,
besonders Europas Fiirsten, mehr um die konfessionelle Einheit im eigenen Staat
als um die gesamtkirchliche Einheit aller Christen.

Man weif3, daf Martin Luther nicht den Gedanken hegte, eine gesonderte evan-
gelische Kirche zu begriinden, als er wegen seines Driangens auf Reform mit den
kirchlichen Obrigkeiten in Konflikt geriet. Er wollte die eine Kirche reformieren.
Darum betrachteten er und seine Anhéanger es nicht als Kirchentibertritt, wenn
einzelne Glaubige oder ganze Pfarreien die Reformation annahmen. Diese iiber-
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nahmen nur jene neue - in ihren Augen viel bessere — Auspragung, welche die
Reformatoren fiir das seit Jahrhunderten in ihrem Land {ibliche kirchliche Leben
geschaffen hatten. Nicht um einen Wechsel von einer Kirche zu einer anderen
ging es, sondern um den Ubergang von einer fiir verderbt gehaltenen zu einer ge-
reinigten Form ein und desselben kirchlichen Lebens. Obwohl man schon bald
nach dem Auftreten Luthers zwei verschiedene Konfessionen voneinander ab-
hob und diese recht frith schon mit sehr unfreundlichen Ausdriicken wie ,,Papi-
sten” oder ,,Neuerer” belegte, faBte man sie trotzdem anfangs noch als unter-
schiedliche Ausprigungen einer und derselben Kirche auf. Erst spdter begann man, sie
als verschiedene Kirchen zu verstehen. Dieser Wandel in der Beurteilung geschah
nicht {iberall und nicht bei allen zu gleicher Zeit; er war ein vielschichtig verlau-
fender Prozef.

Fiir Menschen, die der dlteren Auffassung anhingen, war ein Konfessionswech-
sel nur der Ubergang von einer Ausprdgung der Kirche in eine andere, vergleich-
bar etwa dem Ubertritt eines Ordensgeistlichen in einen anderen Orden; es war
kein Kirchentibertritt. Halt man sich dies vor Augen, kann man verstehen, daf8
christliche Fiirsten, denen die diktatorische Tyrannei der modernen totalitdiren
Staaten fernlag, vonihren Untertanen den Konfessionswechsel verlangten, ohne
Bedenken zu haben, zum Abfall von der angestammten Kirche, und das heifit zur
Siinde gegen Gott zu verfiihren. Die Kirchengeschichte sollte sehr griindlich prii-
fen, inwieweit und wie lange man an den europdischen Hofen so dachte. War
dies namlich iiber ldngere Zeit der Fall, dann diirften Europas Fiirsten von dem-
selben Denken geleitet worden sein, als sie auf die Vereinigung ihrer orthodoxen
Untertanen mit der Mehrheitskonfession ihres Landes drangten. Bringen wir dies
in Anschlag, wird manches an den Unionen des 17. und des beginnenden 18. Jh.s
in einem anderen Licht erscheinen als in dem, das die landldufigen Lehrbiicher
der Kirchengeschichte darauf fallen lassen und uns um der Union willen viel kon-
fessionelle Polemik bescheren. Wir schicken dies unseren Darlegungen iiber jene
Unionen voraus, die tkumenische Probleme aufwerfen, weil wir meinen, von
Anfang an darauf hinweisen zu sollen, daf die Beachtung des historischen Kon-
texts ihres Entstehens unseres Erachtens eine gewisse Handhabe und Hoffnung
fiir das Entschérfen der Gegensitze zu bieten vermag.

Nun aber zu den Ereignissen selbst, die in der Zeit des europdischen Staats-
kirchentums unierte Kirchen entstehen lieflen. An der Wende vom 16. zum
17. Jh. tratin Polen und an der Wende vom 17. zum 18. Jh. auch in Usterreich der
Fall ein, dafd innerhalb desselben Staates lateinische Katholiken und 6stliche Or-
thodoxe nebeneinander lebten. In beiden Léandern waren damals zwei Strémun-
gen wirksam, die aus unterschiedlichen Motiven die Christen beider Traditionen
vereint sehen wollten. Zum einen waren der Reformkatholizismus und seine Or-
densleute, allen voran die Jesuiten, in grofiem spirituellen Aufbruch begriffen
und wollten den geistlichen Eifer auf mdglichst viele Christen iibertragen. Das
seelsorgliche Verantwortungsbewufltsein machte an den Konfessionsgrenzen
nicht halt, sondern bezog die Orthodoxen mit ein. Zum andern sahen Vertreter
der Staatsmacht und manche von staatskirchlichen Ideen beeinflufste Hierarchen
auf die in Siiditalien lebenden &stlichen Christen, die unter Beibehaltung ihres
ostlichen Brauchtums ins romische Patriarchat eingegliedert waren, als auf ein
Modell, wie auch in ihrem Staat Kirchengemeinschaft zwischen den orthodoxen
und den katholischen Untertanen erlangt werden kénnte. So wurde die Idee ge-
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boren, da man den 6stlichen Christen Polens bzw. Usterreichs zwar das Beibe-
halten ihres gesamten Ostlichen Brauchtums zubilligen, sie aber aus der jurisdik-
tionellen Zugehorigkeit zum Patriarchat von Konstantinopel herausnehmen und
in die dem rémischen Stuhl zugeordnete katholische Landeskirche einbinden
konnte. Die staatskirchlich orientierten Politiker und Hierarchen dachten natiir-
lich mehr an die politischen als an die kirchlichen Aspekte ihres Plans. Wenn die
Untertanen ihres Staates kirchlich vereinigt wurden, waren ihre Wiinsche erfiillt.
Dabei iibersahen sie, daf die 6stlichen Christen in den von Polen bzw. von Uster-
reich hinzugewonnenen Gebieten in ihrer Gemeinschaft mit den Christen jen-
seits der polnischen oder dsterreichischen Grenzen mehr als nur eine rechtliche
Bindung sahen; daf8 diese Gemeinschaft fiir sie eine echte kirchliche Bindung dar-
stellte, die um der vorgeschlagenen Einheit mit den Katholiken willen aufzuge-
ben war. Fiir orthodoxe Christen Polens und Usterreichs war der Beginn der Kir-
chengemeinschaft mit den Katholiken, von denen sie bislang getrennt waren, zu-
gleich der Beginn einer Spaltung von jenen Christen jenseits der Grenzen, mit
denen sie bisher geeint waren. Den Gstlichen Christen, um die es ging, wurde
dies sofort bewuft, aber den Befiirwortern der Union war es nicht aufgegangen.
Nach einigen Jahren des Hin und Her ergab sich schliellich in Polen wie in Uster-
reich, daf3 ein Teil der &stlichen Christen die Gemeinschaft mit der katholischen
Landeskirche aufnahm, der andere Teil aber das Verbleiben in der Gemeinschaft
mit den Christen gleicher kirchlicher Tradition jenseits der Landesgrenzen vor-
z0g.

So ldBt sich zusammenfassend sagen, dafl man in Polen und in Usterreich zwar
die Verhandlungen aufnahm, um eine Union zu schlieffen, daf aber fiir die Or-
thodoxen daraus eine doppelte Spaltung erwuchs: die Orthodoxen in Polen bzw.
Osterreich sollten abgetrennt werden von der Orthodoxie im Ausland, und sogar
zu Hause zerfielen die dstlichen Christen in zwei einander feindlich gegeniiber-
stehende Kirchen, von denen die eine uniert war mit den Katholiken, die andere
in Gemeinschaft verblieb mit den Orthodoxen. Daf} die Existenz unierter Kirchen,
die unter solchen Umstinden zustande kamen, bei den orthodoxen Christen un-
gut empfunden wird, ist verstindlich. Jene unierten Kirchen, die nach dem
2. Weltkrieg in der Ukraine, in der CSSR und in Ruménien vernichtet wurden,
gehoren hierher, ebenso die Wiener Zentralpfarrei St. Barbara.

Einzelkonversionen

Im 18. Jh. verhérteten sich die Fronten weiter. Mehr und mehr kam man auf ka-
tholischer Seite zu der Uberzeugung, daf ein Christ nur dann der von Christus
gestifteten Kirche angehoren konne, wenn er unter der Hirtensorge des romi-
schen Papstes steht. Von allen Christen auffierhalb der kanonischen Grenzen der
katholischen Kirche nahm man daher an, dafi sie auf einem irrigen Weg seien und
der Gefahr ausgesetzt wiren, ihr ewiges Heil leicht zu verlieren.

Das II. Vat. Konzil lehrt im Kirchendekret, dafs die wahre Kirche Christi ,,ver-
wirklichtist in der katholischen Kirche, die vom Nachfolger Petri und von den Bi-
schofen in Gemeinschaft mit ihnen geleitet wird”, fahrt dann aber sofort weiter
mit einer ausdriicklichen Anerkennung der Heilstaten Gottes fiir die nicht zur ka-
tholischen Kirche gehérenden Christen und sagt ausdriicklich, daff aufierhalb der
vom Papst und den mit ihm in Gemeinschaft stehenden Bischofen geleiteten Kir-
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che ,,vielfdltige Elemente der Heiligung und der Wahrheit zu finden sind, die als
der Kirche Christi eigene Gaben auf die katholische Einheit hindrdngen”. Im
Okumenismusdekret wird die Orthodoxie schlieBlich im vollen und wahren Sinn
als Kirche Jesu Christi anerkannt. Diese Auffassung erscheint uns heute, 20 Jahre
nach dem Konzil, selbstverstindlich. Wir halten es kaum fiir moglich, dafs man
um die Mitte des 18. Jh.s auf den Gedanken verfiel, man miisse die orthodoxen
Christen zur katholischen Kirche bekehren, um ihnen den Weg zum Heil zu eb-
nen. Es war damals aber in der Tat so, daR man glaubte, Gott erweise seine volle
Liebe nur den Katholiken, und man hielt sich darum fiir verpflichtet, alle getrenn-
ten Christen zur Konversion zur katholischen Kirche einzuladen. Deswegen
suchte man in allen Landern, in denen es orientalische Christen gab, unierte Kir-
chen einzurichten, in denen die Glaubigen mit ihrem Herkommen weiterleben,
aber unter der Hirtensorge des Papstes stehen konnten, damit sie sicher den Weg
zum ewigen Heil gehen kénnen. Im 19. Jahrhundert und in der ersten Hélfte des
20. Jahrhunderts hielt man unveridndert an dieser Denk- und Vorgehensweise
fest. Die meisten von den heute existierenden unierten Kirchen entstanden auf
diese Art, und es ist heute so, daf es neben jeder einzelnen orthodoxen und alto-
rientalischen Kirche zumindest eine kleine Kirche gleicher kirchlicher und natio-
naler Tradition gibt, die mit uns Katholiken uniert ist.

Es verdient Achtung, daf die katholischen Missionare, die von dem Ungentigen
der orthodoxen Kirche iiberzeugt waren, mit Feuereifer taten, was nach ihrer
Meinung fiir das Heil der Seelen notwendig war. Aber esist traurig, dal die Theo-
logie auf dieses Niveau absinken und die Missionare zu solchen Auffassungen
verleiten konnte. Denn gemif der vertieften Sicht des II. Vat. Konzils von der
Kirche miissen wir von den Missionaren bei allem Respekt fiir ihre seelsorgliche
Begeisterung sagen, daf sie die Kirche Christi in den verschiedenen 8stlichen
Landern spalteten, als sie aus der orthodoxen Kirche Glaubige abwarben, um aus
ihnen eine eigene unierte Kirche zu bilden. Wir Katholiken miissen einsehen ler-
nen, daf} die Existenz dieser Kirchen der Lehre des II. Vat. Konzils widerspricht,
und wir miissen verstehen, da die unierten Kirchen, die von der Mitte des 18. bis
zum Beginn des 20. Jahrhunderts begriindet wurden, Gemeinschaften sind, de-
ren Existenz fiir unsere orthodoxen Briider ebenso emporend ist, wie es uns ver-
letzt, wenn wir horen, daf in Griechenland auch heutigentags noch zur Orthodo-
xie konvertierende Katholiken und Protestanten getauft werden.

Die Fehler einfach beseitigen?

War es also vielleicht sogar ein Segen, dafl nach dem 2. Weltkrieg in drei europé-
ischen Staaten die Existenz der unierten Kirchen beendet wurde? Ausgeschlos-
sen, denn die stalinistischen Gewaltmethoden, die dabei angewandt wurden,
sind fiir das L&sen kirchlicher Fragen ungeeignet.

Man kann iiberhaupt — auch abgesehen von der politischen Konstellation nach
dem Krieg - diese Kirchen deswegen nicht einfach ausléschen wollen, weil sie aus
zu wenig gekldrten Motiven ins Leben gerufen wurden. Auch aus den Fehlern in
unserer Vergangenheit erwéchst Geschichte, und die unierten Kirchen, die seit
Generationen bestehen, sind zu Ortskirchen herangewachsen, die einfach zu
zerstdren Unrecht wire: Unrecht gegen Gottes Gnade, die in diesen Kirchen
wirksam wurde, und Unrecht gegen die Glaubigen, die ihrer Kirche die Treue
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halten, weil sie im Gewissen iiberzeugt sind, Gott als Glieder dieser Kirche die-
nen zu sollen.

Als Gemeinschaften, die in der Mitte stehen zwischen den Katholiken westlicher
Tradition und den Orthodoxen, werden die unierten Kirchen ihre gesonderte
Existenz sicher verlieren, sobald die katholische und die orthodoxe Kirche die
Eucharistiegemeinschaft wieder aufnehmen. Vor diesem Zeitpunkt aber miiten
sie, um zu bestehen aufzuhoren, von der einen oder von der anderen Seite absor-
biert werden. Beides kann nicht ohne Vergewaltigung geschehen. Da die Unier-
ten in der Glaubenslehre ndmlich voll mit uns abendldndischen Christen iiberein-
stimmen, kénnen sie solange nicht ohne Verleugnung ihres Glaubens der ortho-
doxen Kirche zugefiihrt werden, als eine Glaubensspaltung besteht zwischen Or-
thodoxen und Katholiken. Und sie diirfen wegen ihrer Glaubenseinheit mit uns
abendldndischen Katholiken auch nicht zum Verzicht auf ihr kirchliches und na-
tionales Herkommen verpflichtet werden, indem man ihnen befiehlt, lateinische
Katholiken zu werden, wie manchmal von orthodoxer Seite empfohlen wird;
denn um der Einheit im Glauben willen darf niemand gezwungen werden, das
abendldndische Brauchtum zu iibernehmen.

Was tun in der augenblicklichen Lage?

Wir sind also verpflichtet, den unierten orientalischen Kirchen, die infolge von
Fehlern der Vergangenheit ins Dasein traten, in 6kumenischer Aufgeschlossen-
heit einen angemessenen Platz unter den bestehenden Kirchen zuzubilligen.
Damit wollen wir nicht die Spaltungen, die zu ihrer Griindung fiihrten, guthei-
Sen. Alle Spaltungen zwischen uns Christen sind Fehler, und der Okumenismus
verurteilt sie nachdriicklich. Aber trotzdem muf es unsere skumenische Sorge
sein, in einem ersten Schritt die aus den Spaltungen hervorgegangenen Kirchen
aus dem ehemaligen Gegeneinander zu einem friedlichen Nebeneinander zu
fithren, in der Hoffnung, daf daraus bald ein Miteinander und zum friihest mog-
lichen Zeitpunkt die vom Herrn uns aufgetragene volle Einheit zwischen allen
Christen werde.

Aus dem Zustand des emotionalen Gegeneinanders zum Miteinander zu finden,
erfordert grofie Bereitschaft zum Nachgeben bei allen Beteiligten. Auf orthodoxer
bzw. altorientalischer Seite fillt eine Konzession gegeniiber den Unierten beson-
ders schwer. Denn verstindlicherweise schmerzt die Wunde, die entstand, als
ein Teil der Glaubigen abgespalten wurde, die orthodoxen und die altorientali-
schen Kirchen sehr; und es ist fiir sie ein bleibender Stachel, dafi die abgespalte-
nen Gldubigen eine gesonderte Kirche bilden, welche das ganze Uberlieferungs-
gut der Mutterkirche weiter pflegt, aber sich ihr gegeniiber fremd, ja sogar feind-
lich gebédrdet. Haben die unierten Kirchen doch in der Vergangenheit alle Mog-
lichkeiten geniitzt und tun sie es leider mitunter auch noch in der Gegenwart, um
auf Kosten jener Kirche grofier zu werden, von der sie herstammen.

Es wird noch viel Miihe kosten, den Orientalen deutlich zu machen, daf niemand
von ihnen erwartet, sie sollten die Existenz der unierten Kirchen gutheifien, daf3
wir sie vielmehr nur bitten, einen Zustand, der als ein Ergebnis von Spaltungen
nicht in Ordnung ist, mit Geduld einer Losung zufiihren zu wollen, anstatt nach
dem eisernen Besen zu rufen, um das Falsche unverziiglich auszukehren.
Von den unierten Kirchen muf erwartet werden, daf sie bescheiden Zuriickhal-
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tung tiben. Einzelne Synoden unierter Kirchen haben zu fritheren Zeiten, als wir
noch weit entfernt waren vom Dialog, 6ffentlich erkldrt, daf ihre Bischofe ge-
schlossen zum Riicktritt bereit seien, falls es zu einer Gesamtunion kdme, damit
die unierte Kirche der grofien Ausséhnung nicht im Wege stehe. Je deutlicher in
Hinkunft die unjerten Kirchen beweisen, daf sie von der Haltung gepragt sind,
die jene Bischéfe bekunden wollten, desto niher werden wir einem friedlichen
Nebeneinander kommen.

Soweit abendldndische Katholiken noch der Vorstellung anhédngen, die bis in die
Tage Pius XI. und Pius XII. geldufig war, dal die unierten Kirchen ein Modell ab-
giben fiir die Wiederaufnahme der Kirchengemeinschaft zwischen Ost und
West, miissen sie lernen, sich endgiiltig und eindeutig davon zu distanzieren.
Auch jene abendlidndischen Katholiken, die aus kirchendiplomatischen Uberle-
gungen die unierten Kirchen am liebsten ignorieren, miissen ihre Haltung tiber-
priifen. Sie miissen die unierten Briider und Schwestern um der Gnadengaben
willen ernst nehmen lernen, die ihnen wie uns vom Herrn der Kirche geschenkt
sind. In Offenheit fiir alles, wo Gottes Gnade in der menschlichen Geschichte zu-
tage tritt, gilt es, die unierten Kirchen als Schwesterkirchen anzunehmen, ob-
gleich wir uns dariiber einig sind, daf ihre Sonderexistenz aufhért, wenn die
Spaltung zwischen Ost und West iiberwunden werden kann.

landauf- Ober-
landab ostermreichische

Wechselseitige Versicherungsanstait

Linz, Gruberstrafe 32
A-4010 Linz, Postfach 97
Telefon (0 73 2) 27 65 11-0
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NORBERT RODT

Ostern in Gersthof

Ein Praxisbericht iiber die Osterfeier 1983

Die St.-Leopold-Gemeinde in Gersthof im 18. Wiener Gemeindebezirk feierte 1983 ihr 200-
Jahr-Jubildum. Das war mit ein Grund, daB eine regelrechte ,,Osterbewegung’ entstand.
Ostern, das Fest iiber allen Festen, sollte entsprechend gefeiert werden, auch wenn der Kreis,
der erfast wurde, zunéchst noch klein blieb. Die gemachten Erfahrungen sollen hier als Anre-
gung fiir andere mitgeteilt werden.

Der Fachbereich der Pfarre fiir Liturgie (in Gersthof mehr als ein Fachausschuf)
begann schon im Herbst 1982 damit, das Osterfest gedanklich aufzubereiten.
Das Ziel war dabei nicht unbedingt das Ideal, d. h. die vollstindige Feier der
Ostervigil, auch nicht das Bessere, d. h. die Feier in der Morgenfriihe, auf keinen
Fall aber das weniger Gute, die Beschrankung auf die Feier am Vorabend, sondern
das, was uns gut erschien, eine 24stiindige Osterfeier vom Karsamstag, 18 Uhr, bis
Ostersonntag, 18 Uhr. Nach vielen Uberlegungen in einer Studiengruppe, im
Vorstand und in Fachausschiissen, im Fachbereich Liturgie und im Leitungsteam
wie im Plenum des Pfarrgemeinderates hatten wir uns ein Modell erarbeitet, das
hier vorgestellt werden soll.

Karsamstag, 18 Uhr — Katechetische Feier fiir Kinder und Eltern
(Verantwortlich: Fachausschuf fiir Kinder, Fachausschug fiir Familien, Pastoral-
assistent)

Da sich die Vorabendzeit (noch dazu zur ,,Sommerzeit’) tatsdchlich nicht fiir die
OsterNACHTfeier eignet, haben wir aus der Not eine Tugend gemacht. Wer nicht
wachen konnte (infolge kindlichen oder betagten Alters), war zu dieser Feier ge-
laden. Auf kindgeméfe Form gelang allen Mitwirkenden (inkl. Pfarrer), auf die
Nacht, den kommenden Héhepunkt und seine Elemente, hinzuweisen. Wir sind
vom Kreuz ausgegangen, haben die zeichenhaften Wirklichkeiten von Licht,
Wasser, Wort und Brot erschlossen, und jedes Kind erhielt dabei einen Korb mit
einer kleinen Osterkerze, einen Becher (zum Holen des Osterwassers am nich-
sten Tag), eine ,,Schriftrolle” (Osterevangelium) und ein Brot zum Teilen zu Hau-
se.

Karsamstag, 19 Uhr — Feier der Hauskirche

Zu Hause sollten die Eltern nun den Tisch bereiten, die mitgebrachten Elemente
erkldren und in einer hauskirchlichen Feier (ein eigener Text wurde erarbeitet)
ihre eigenen Ostererfahrungen machen und besprechen. Wesentlich dabei er-
schien uns die Frage des (jiingsten) Kindes: Warum ist diese Nacht so besonders?
Was feiern wir heute?

Ob es da allen Erwachsenen, die sich um eine Antwort bemiiht haben, gelungen
ist, auf Grund ihres Glaubens den Sinn dieses Festes ihrem eigenen Kind zu er-
schlieffen? (Diese von vornherein vermutete ,,Schwachstelle” mochten wir bei
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der Vorbereitung des nidchsten Osterfestes durch eine griindliche Elternkate-
chese verbessern helfen.)

Karsamstag, 21 Uhr — Entziindung des Wachfeuers
(Verantwortlich: Fachausschuf fiir Jugend, Kaplan)

Bei gutem Wetter wurde im Schatten der Kirche ein Wachfeuer entziindet. Es
sollte anzeigen, daf die Nachtwache der Gemeinde beginnt. Erfreulicherweise
hat sich ein guter Altersquerschnitt der Gemeinde versammelt. Das Singen mo-
derner Lieder hat Begeisterung hervorgerufen und Freude ausgelst. Wie im Mis-
sale vorgesehen, erhielt das Feuer die kirchliche Segnung und von ihm wurde
dann eine Stunde spiter die Osterkerze entziindet.

Hochfest der Auferstehung des Herrn — Feier der Osternacht, 22 Uhr
(Verantwortlich: Fachbereich fiir Liturgie, Pfarrer und Diakon)

In die tatsichlich dunkle Kirche trug der Diakon das Licht der Osterkerze. Die
Glaubigen der bis auf den letzten Platz gefiillten Kirche (ca. 350) waren darauf ge-
fafit, wachen und beten und warten zu wollen. Sie hielten brennende Kerzen in
den Hinden, so dafl der Raum warm wirkte. Alle vorgesehenen Handlungen
wurden gemif der Rollenverteilung von denjenigen ausgefithrt und gelassen
vollzogen, denen dies nach den liturgischen Vorschriften zukommt.

Den Lesungen (Genesis, Exodus, diesmal Baruch) ging stets eine kurze Einfiih-
rung voran (zu Genesis und Baruch vom Kaplan, der wihrend der gesamten
Osternachtfeier als Mystagoge diente; zur Lesung aus dem Buch Exodus hatte die
Jugend einen Text erarbeitet). Im Anschlufl an diese Lesung folgte ein abermals
von der Jugend erarbeiteter Kommentar, der zur Meditation iiber die eben ge-
horte Lesung anregte. Ohne Hast und Eile (wenn auch mit Pannen, was von vie-
len dankbar (!) aufgenommen wurde, da es sich trotz eines Gottesdienstes um ei-
nen ,,menschlichen” Vollzug handelte) erwarteten wir die Verkiindigung der
Frohbotschaft: der Lebendige Herr spricht in der Osterbotschaft zu uns!

Von einer Tauffeier haben wir infolge der Nachtstunde abgesehen. Nach unse-
rem Ermessen sollten in der Nacht nur Erwachsene getauft werden.

Feierlich wurden die Gaben bereitet. Auf dem Altar befanden sich dargebrachte
Gaben, rundum zahlreiche mitgebrachte Speisen.

Ergriffen waren alle, als sie nach der Wandlungals Antwort sagten:,, Deinen Tod, o
Herr, verkiinden wir und deine Auferstehung preisen wir . . ." Denn nun war und
blieb ER ganz in unserer Mitte.

Als der Diakon die Gemeinde aus der Feier entlief, waren 2 Stunden und 20 Mi-
nuten vergangen, so daf sehr viele noch die Einladung zur anschliefenden
Agape (mit Brot und Wein) zum Bleiben veranlaite. Gliickwiinsche wurden aus-
getauscht, Ostereier einander geschenkt und personliche, bewuflt verfafite
Oster-Botschaften tibergeben.

Nach diesem Hauptgottesdienst gab es am Ostermorgen um 10 Uhr noch einen
fiir Kinder und Familien (aber kein polyphones Hochamt). Als Einbegleitung ver-
suchten wir mit halbwegs gutem Erfolg ein Ostereier-Suchen fiir die Kinder. (Der
Hinweis, daR zu Ostern so viele Kinder weggefahren seien und gar nicht da wa-
ren, scheint sich wenigstens bei uns nicht zu bewahrheiten!)
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Ostersonntag, 10 Uhr — Festmesse
(Verantwortlich: Fachausschuf fiir Kinder, Fachausschuf fiir Familien, Pastoral-
assistent)

Abermals war die Kirche iibervoll. Viele Familien brachten ihre ,, Festtagsfreude
vom Tisch zu Hause zum Tisch des Herrn". Die Kinder spielten und musizierten,
die Beteiligung aller war gut, mit zunehmender Entfernung vom Altar jedoch ab-
nehmend. Jeder konnte spiiren: Jesus lebt — Halleluja! Alle Teilnehmer der Got-
tesdienste erhielten (wie auch schon nach der Osternacht) ein Meditationsbild mit
Text.

lauffeier, 15 Uhr
(Verantwortlich: Projektgruppe mit Eltern der Taufbewerber)

Auch bei diesem Gottesdienst war durch gute Vorbereitung der Familien und ih-
rer Angehorigen Osterfreude erfahrbar und die Wirklichkeit des auferstandenen
Herrn erlebbar. Die Litanei wurde - statt in der Osternacht —jetzt gebetet und ein-
zelne Gruppen iibernahmen aktiv die Gestaltung dieser Feier der Gemeinde.

Feierliche Ostervesper, 18 Uhr
(Verantwortlich: Theologiestudent, Organist, Pfarrer)

Eine bereits bestehende Gebetsgemeinschaft (sie trifft sich tdglich frith und
abends in unserer ,,Osterkapelle) bildete die besondere Trigergruppe dieses
Gottesdienstes. Gutrezitiertbegannen sie die Psalmen zu sprechen. Gelassen ge-
feiert wurde auch dieser Gottesdienst zum Erlebnis: ,,In unserer Mitte ist der
Herr”. Wéhrend des Magnificat wurden in einer Art Prozession die beiden Ti-
sche, der des Wortes und der des Brotes (und dazugehorend der Tabernakel),
sowie die fiir die Tage des Festes und seiner Vorbereitung so bedeutsamen Orte,
der Taufstein und der Beichtstuhl, mit Weihrauch berduchert, denn in dieser viel-
fachen Gestalt, aber auch in der des Priesters wie der Gemeinde, war, ist und
bleibt unser Herr Jesus Christus in unserer Mitte als Lebendiger erlebbar.

Kritische Bemerkungen und Anregungen fiir die Zukunft

1. Ohne die Eucharistiefeier unterbewerten zu sollen, scheint es mir ein wichtiges
Ziel zu sein, unsere Gldaubigen auch zur Mitfeier anderer Gottesdienste hinzufiih-
ren. Denn in jeder Form eines Gottesdienstes kann man dem Herrn begegnen
(freilich zeichenhaft verdichtet und uniiberbietbar in der Feier der Eucharistie).
Die Reduzierung auf zwei eucharistische Gottesdienste (einer in der Nacht, einer
am Morgen) wurde freilich von vielen als schmerzlich empfunden. Hier wurde
bewuflt (wenn auch vielleicht nicht zum richtigen Zeitpunkt) auf eine in Hinkunft
mogliche Entwicklung hingearbeitet.

2. Jeder zeitliche Ansatz (ausgenommen am Vorabend!) hat etwas fiir sich: die
Nacht und die Morgenstunde. Um das Ideal zu erreichen, das wache Erleben des
Weges von der Nacht zum Tag, vom Dunkel zum Licht, scheinen noch viele An-
derungen der Einstellungen und Verhaltensweisen unserer Gliubigen nétig zu
sein.

3. Jedenfalls sollte durch unser Modell der Osterfeier niemand — weder alt noch
jung —ausgeschlossen werden, sondern es erging die herzliche Einladung an alle:
Inihrer Feier, zu ihrer Zeit unserem Herrn in unserem Gottesdienst zu begegnen,
was doch der Botschaft des Evangeliums entspricht.
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4. Uberdies gab es einen von Mitarbeitern eingerichteten Abholdienst (personal
und automobil), damit auch &ltere und gebrechliche Menschen den néchtlichen
Gottesdienst mitfeiern konnten. An einen weiteren Ausbau dieser Einrichtungist
gedacht.

5. Wir planen — aufgrund der Erfahrung mit der so erfolgreichen ,,Jugendle-
sung’’ —bei der ndchsten Osterfeier eine ,,Kinderlesung’ (Fachausschuf fiir Kin-
derpastoral), ,,Jugendlesung” (s. 0.), ,,Familienlesung" (Fachausschuf fiir Fami-
lien) und eine ,, offene Lesung’’ (z. B. nach Noten und Anliegen), deren Vorberei-
tung der Pfarrer einer besonders initiativen Gruppe iibertragen kann.

6. Heuer konnte noch nicht die Verwirklichung einer Chaburah (&sterliche Ge-
meinschaft, wie sie Jesus mit den Jiingern gebildet hat) gelingen. Wir denken fiir
die Zukunft - in Ergdnzung des Familientisches — an einen Gemeindetisch fiir
Alleinstehende (mit Pfarrer) und an ein Zusammensein der Jugendlichen (mit
Kaplan).

Es ist unser Wunsch, daf wir von Jahr zu Jahr noch besser vorbereitet Ostern fei-
ern. So wird kein Osterfest dem anderen in Liturgie und Leben gleichen! Denn
unser Herr geht doch nicht an uns voriiber, sondern er ist mit uns erneuernd un-
terwegs.

Kéaserei und Glasmalerei Ges. m. b. H.

I“ Werkstatte fur Echt-Antik- und Betonglasfenster
und Mosaiken im Kloster Schlierbach, OO.

I“ A-4553 Schlierbach, 00., Tel. (0 75 82) 82 82

glasmalerei
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FRANZ GANSRIGLER

Kirche in der Welt von heute

Diese Berichte iiber wichtige Ereignisse in der Weltkirche wurden bisher von P. Paulus Gordan

(Salzburg) verfaft.

Wir danken Herrn Dr. Franz Gansrigler von der Kathpress in Wien, daf er in Hinkunft diese

Rubrik betreuen wird. Sie wird halbjahrlich (im April und Oktober jeden Jahres) erscheinen.

(Redaktion)
Die Linien des Lebens der katholischen Kirche im Jahre 1983 — besonders in der
zweiten Jahreshélfte — waren mit ,,Dialog’ und ,,Verséhnung” vorgezeichnet.
Damit wurden aber nicht nur innerkirchliche Probleme angeschnitten, damit
wurden entscheidende Fragen fiir das friedliche Zusammenleben der Vélker an-
gerissen. Gleich zu Beginn des Jahres 1983 hat der Papst in seiner Botschaft zum
Weltfriedenstag der katholischen Kirche die Wichtigkeit des ,,Dialogs fiir den Frie-
den” hervorgehoben und damit das Gespréch auf allen Ebenen gemeint. Daf8
schon viel gewonnen ist, wenn Menschen miteinander zu reden beginnen, ist
eine Erkenntnis, die sich besonders 1983 — dem Jahr unzdhliger bewaffneter Kon-
flikte, anhaltenden Terrors, dem Jahr weltweiter Aufriistung und dem Jahr politi-
scher wie militdrischer Drohung — bewahrheitet hat. Abgebrochene Gespréche —
sei es auf dem Gebiet der Riistung, sei es in anderen Bereichen internationaler Be-
ziehungen — haben noch nie zu Problemlésungen beigetragen, sondern nur Vor-
urteilen und damit neuen Spannungen Tiir und Tor gedffnet. 1983 sollte —den In-
tentionen des Papstes entsprechend — unter Katholiken weltweit einen umfas-
senden Prozefs des Umdenkens, der Erneuerung und der Verséhnung einleiten.
Die Ausrufung eines ,,Heiligen Jahres der Erlgsung’’ wollte den Verséhnungsge-
danken wieder in Erinnerung rufen. Daf8 ein echtes Umdenken nur aus einem
mneuen Herzen” entspringt, gewissermafien der Wurzel allen menschlichen
Tuns, stellt der Papst in seiner neuen Friedensbotschaft fiir das Jahr 1984 vor Au-
gen: wieder schwebt dem Pontifex maximus ein aus dem innersten Wollen des
Menschen entstandener Friede vor. Hand in Hand geht damit allerdings ein an
Ost und West gerichteter dringender Appell zur Abriistung; desgleichen eine
neuerliche Mahnung zum Dialog. Westliche Nachrichtenagenturen haben in ih-
ren Meldungen zur Friedensbotschaft des Papstes fiir 1984 den Inhalt dieser ein-
seitig entstellt: Willkiirlich hat man zwei Aussagen aus dem Zusammenhang ge-
rissen und sie als wesentliche Meinung des Papstes dargestellt. So konnte man in
vielen Zeitungen lesen, dafd der Papst das ,,Prinzip der legitimen Verteidigung’
hochschiétze und dem ,,Pazifismus eine Absage erteile’”’. Diese Aussagen sind
zwar in der Papstbotschaft enthalten, erscheinen jedoch im Gesamtkontext des
Herzens-, Personlichkeits- und Gerechtigkeitsbegriffes des Papstes in einem vol-
lig anderen Licht als in der propagandistisch anmutenden Agenturenberichter-
stattung. Der Dialogbegriff wird damit ad absurdum gefiihrt: der andere und
seine Meinung wird nur mehr im eigenen Verstehenshorizont gesehen; dem an-
deren wird auf diese Weise die Moglichkeit genommen, sich verstindlich zu ma-
chen. Der pépstliche Aufruf zu einer Umkehr der Herzen hat somit bereits am Tag
seiner Verdffentlichung die Dringlichkeit dieses Anliegens bewufitgemacht.
Dialog und Verséhnung haben nicht nur eine individuell-religiose Komponente,
sondern eine wichtige gesellschaftliche Funktion. Diese ist besonders beim Frie-
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densengagement des Papstes, der Bischofskonferenzen der USA, der Bundesrepu-
blik Deutschland, der &sterreichischen, ungarischen, irischen, belgischen und
franzosischen Bischofe und der vielen in den Friedensbewegungen in aller Welt —
in Ostund West—mitarbeitenden Christen zum Tragen gekommen. Dabei ging es
nicht um Demonstration von ,,Naivlingen” oder ,,gesteuerten niitzlichen Idio-
ten”, sondern um die Manifestation des Friedenswillens einer immer groffer wer-
denden Gruppe von Menschen, die Entscheidungen iiber Leben und Tod iiber
ihre Képfe hinweg nicht mehr schweigend von den Politikern hinnehmen will. So
waren auch die in Westeuropa am 22. Oktober 1983 veranstalteten Friedensbe-
kundungen vor allem von Dialog und Verséhnung gekennzeichnet. Dabei wurde
in erster Linie jenen Werten eine Absage erteilt, die nach Meinung der Friedens-
demonstranten zu der gegenwirtig immer bedrohlicher werdenden internationa-
len Entwicklung gefiihrt haben: Macht, Stirke, Konkurrenz, Gewinn, Sieg wur-
den zuriickgewiesen, ein Leben in Menschenwiirde, in Friede und Freiheit, in
Gerechtigkeit ohne Hunger, Not, Unterdriickung und Krieg — weit weg vom
Glauben an das Recht des Stiarkeren — gefordert. Im Hintergrund stand eine Ab-
lehnung des Prinzips der gegenseitigen Drohung und der aufgrund dieser Ge-
sinnungsgrundlage auf- und weiter ausgebauten Waffenarsenale in aller Welt.
Dialog und Verséhnung waren lebendige Begriffe in den Bemiihungen des Pap-
stes und anderer Kirchenvertreter, im Libanon zwischen den kimpfenden Par-
teien zu vermitteln. Dialog und Versohnung war die Sprache des Papstes auf sei-
nen Reisen nach Mittelamerika (Anfang Mirz), Polen (Mitte Juni), Lourdes
(15. August) und Osterreich (10. bis 13. September). Nur nebenbei bemerkt: Wie
schwierig der Dialog ist und welche Hindernisse auf seinem Weg auszurdumen
sind, hat Johannes Paul II. auf seinen Reisen immer wieder erfahren; besonders
deutlich, fiir viele Christen auch schmerzlich, in Nicaragua, wo einem mégli-
cherweise schlecht beratenen Papst Worte und Gesten der Verséhnung nur
schlecht gelangen. Mit Schwierigkeiten des Dialogs war der Papst auch auf seiner
zweiten Polenreise konfrontiert. Als Pilgerfahrt—wie jede Papstreise — konzipiert,
konnte sie politischen Problemen nicht ausweichen. Wesentliche Erkenntnis fiir
alle, die auf Drohungen, harte Worte, Gewaltund Macht setzen: der Papst spricht
mit jedem; auch dann, wenn im Augenblick nicht viel fiir die Menschen ,, heraus-
schaut”.

Daf Menschen diese Dialogbereitschaft, die ein Hinhoren bedingt, brauchen,
zeigte ganz deutlich der Usterreichische Katholikentag im September. Hier wurde —
mit dem Papstan der Spitze —ein Kirchenbild présentiert, wie es demII. Vatikani-
schen Konzil entspricht. Kirche sind alle — diese Erkenntnis dringt immer mehr
ins BewufBtsein der Katholiken. Johannes Paul II. — gewissermafien ,, Ehrengast”
beim Osterreichischen Katholikentag — hat den ,,8sterreichischen Weg”, in Kir-
che und Politik, gewiirdigt und als modellhaft fiir andere Lander dargestellt. Die-
ser Weg ist einer des Dialogs, der zdhen Verhandlungen — mit deutlich sichtbaren
Erfolgen. Wahrend des Katholikentages préasentierte sich die Osterreichische ka-
tholische Kirche als eine zwar unvollkommene, schuldbewufite, aber auch als
eine selbstbewufte, junge, bunte, verséhnliche und fréhliche Kirche. Als ermuti-
gend wurde — auch von anderen christlichen Kirchen in Osterreich — die Bestéti-
gung dessen durch den Papst angesehen, was in der katholischen Kirche Oster-
reichs zukunftsweisend geschieht bzw. die papstliche Aufforderung, neue Wege
mutig zu beschreiten. Im nachhinein wurde des 6fteren die Frage nach den Ursa-
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chen fiir die duflerst positive Resonanz auf Katholikentag und Papstbesuch in
Osterreich gestellt. Man hat dabei auf die Personlichkeit des Papstes verwiesen,
die Inhalte der Feiern und Reden als mafigeblich genannt, das neue religiose In-
teresse vieler Menschen zur Erklarung herangezogen und den totalen Einsatz der
Massenmedien bedacht. Letztlich wird es aber die Vermittlung eines neuen Kir-
chenbildes, die Erfahrung einer erneuerten Kirche, einer Kirche des Gesprichs
und des Ringens, gewesen sein, die die Menschen stark beeindruckte. Kiinftig
sollte jedoch weniger auf diese positive Erfahrung wéhrend einiger Tage im Sep-
tember 1983 verwiesen, sondern deren Konkretisierung im Alltag, nach dem gro-
fsen Fest, angestrebt werden.

Gespréchs- und Verséhnungsbereitschaft machen — wie es der Osterreichische
Katholikentag zeigte — Kirche wieder ,,attraktiv’’. Auf politischer Ebene bedingen
Gespriche und Vershnung unweigerlich demokratische Strukturen. Dies zeigte
sich 1983 vor allem in Lateinamerika, wo die Kirche in vielen Landern Mittrdger
der Demokratisierungstendenzen ist. In besonderer Weise gilt das fiir die Lander
Argentinien, Brasilien, Bolivien und Chile. Der in Europa von manchen Medien
oft hochgespielte Rif in der Kirche Lateinamerikas, ist — nach Berichten aus den
betroffenen Lindern — an der Basis kaum zu spiiren. In Lateinamerika lebt die
Kirche nicht nur mit den Armen, hier ist die Kirche arm; sie agiert praktisch mit
leeren Handen und ist doch imstande, unendlich viel zu leisten.

Auchin der dstlichen Welthemisphiire beginnt so etwas wie ein Gesprich der gesell-
schaftlichen Kréfte. Deutliche Signale waren 1983 in diesem Zusammenhang vor
allem aus Ungarn, aber auch aus der DDR und aus Polen zu vernehmen. In Un-
garn ist mit der Errichtung eines Exerzitienhauses die Frage der Zulassung der Je-
suiten wieder virulent geworden. Der Staat erwartet von der Kirche Hilfe auf so-
zialem Gebiet; die Kirche wiederum ist bereit, dieses Angebot anzunehmen. Die
sogenannten Basisgemeinden —in manchen ihrer Forderungen (wie z. B. beziig-
lich des Rechtes auf Wehrdienstverweigerung) dem Staat und der Kirchenleitung
in gleicher Weise ein Dorn im Auge — versuchen ihr Leben im Geiste des Evange-
liums auszurichten. Eine selbstbewufte Kirche ist in Ungarn im Entstehen. Das
gleiche kann auch von den jungen evangelischen Christen in der DDR gesagt
werden, die die staatliche ,, Friedenspolitik” mit der Friedensforderung der Berg-
predigt konfrontieren und deswegen stindigen Drohungen seitens der Behorden
ausgesetzt sind. Die Tschechoslowakei und die Sowjetunion verweigern offiziell
christlichen und Menschenrechtsgruppen zwar noch immer den Dialog, sind je-
doch in immer stirkerem Ausmafl mit selbstbewuften religiosen oder auch hu-
manistisch gesinnten Biirgern konfrontiert, die auf ihre Rechte pochen und ei-
genstdndige Beitrdge zum Funktionieren ihrer Gesellschaft anbieten.

Auch im dkumenischen Bereich hat sich 1983 einiges getan, wenngleich fiir viele das
offizielle theologische Gespréch der katholischen Kirche mit der Orthodoxie, den
Anglikanern und den evangelischen Kirchen allzu langsam voranzugehen
scheint. Fast tiberall ist der Wortgottesdienst des Papstes am 3. Adventsonntagin
der evangelischen Christuskirche in Rom positiv bewertet worden. Mit grofem
Interesse hat die katholische Kirche auch die Versammlung des Weltkirchenrates
in Vancouver im Juli 1983 mitverfolgt. Von den evangelischen Kirchen wird zwar
immer wieder bedauert, dal die katholische Schwesterkirche nicht Vollmitglied
im Okumenischen Rat der Kirchen ist, gleichzeitig aber auch auf die starke Mitar-
beit der katholischen Kirche in diesem Gremium hingewiesen. Von Vancouver
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aus wurde der Vorschlag eines allgemeinen ,,Friedenskonzils’ an alle christli-
chen Kirchen herangetragen.

Das Lutherjahr —1983 wurde der 500. Geburtstag des Reformators gefeiert — hat in
den evangelischen wie in der katholischen Kirche ein Neu-Uberdenken der Stel-
lung Luthers in der jeweiligen Kirche gebracht. Das Lutherjahr war auch Anlafl
fiir manche Staaten — insbesondere fiir die Deutsche Demokratische Republik
und die Bundesrepublik Deutschland - iiber ihr Verhiltnis zur Religion nachzu-
denken. In der katholischen Kirche hat sich zweifellos eine neue Beurteilung Lu-
thers durchgesetzt. Das geht sogar so weit, dafl manchmal davor gewarnt werden
muf, die Katholiken konnten Luther als ,,ihren Heiligen” vereinnahmen. Ahnli-
ches, wenn auch unter anderen Vorzeichen, ist auch in der DDR passiert, wo es
neben dem kirchlichen Lutherkomitee aus Anlal des Lutherjubiliums auch ein
staatliches Lutherkomitee gegeben hat, an dessen Spitze Staatsratsvorsitzender
Erich Honecker stand. Papst Johannes Paul I. hat in einem Schreiben aus Anlaf3
der 500. Wiederkehr des Geburtstages Martin Luthers am 10. November 1983 zur
Bemiihung um ein gerechtes Bild Luthers und der Reformation und zugleich zum
,,Dialog des Glaubens” mit den evangelischen Christen aufgerufen. Johannes
Paul II. wiirdigt in dem Schreiben die ,, tiefe Religiositdt Luthers”. Der Bruch der
Kircheneinheit konne — wie der Papst schreibt — weder allein auf das Unverstdnd-
nis seitens der katholischen Kirchenfiihrung noch auf mangelndes Verstehen des
wahren katholischen Glaubens auf seiten Luthers zuriickgefiithrt werden. Wo
Schuld sei, miisse sie anerkannt werden, gleich, welche Seite sie betreffe. Wo Po-
lemik die Sicht verstellt habe, miisse sie richtiggestellt werden, ebenfalls unab-
héngig, um welche Seite es sich handle.

Auch manches innerkirchliche Ereignis der katholischen Kirche war von Dialog
und Versdhnung bestimmt. Die im Herbst in Rom abgehaltene 6. Welthischofssy-
node zum Thema ,,Beichte und Bufle’ hat nicht nur auf ein individualpsychologi-
sches Problem der Schuldverdringung in der heutigen Zeit aufmerksam ge-
macht, sondern auch soziale Aspekte der Siinde erértert. Ubereinstimmung
herrschte bei den in Rom versammelten Bischofen dariiber, daf} es heute nicht nur
eine Krise des Bufisakramentes, sondern auch einen Fortschritt in Richtung eines
menschlicheren, reiferen, ehrlicheren und tieferen Vollzugs gebe. Die Voll- und
Zielform des Sakramentes wird nach wie vor die Einzelbeichte bleiben, allerdings
sollte auch die jeweilige Situation der Teilkirchen beriicksichtigt werden; in man-
chen Lindern wird die Form der Generalabsolution unabdingbar bleiben.
Starke Beachtung fand in der Weltoffentlichkeit auch die Generalkongregation der
Jesuiten im September in Rom, auf der mit Peter Hans Kolvenbach der Nachfolger
des bisherigen ,,Schwarzen Papstes”, Pedro Arrupe, gewéhlt wurde. Mit der Je-
suiten-Generalkongregation wurden auch die Weichen fiir die kiinftige Arbeit
des grofiten Ordens der katholischen Kirche gestellt. Das bisherige starke soziale
Engagement wurde als groBtenteils gut bestatigt; kiinftig soll die priesterliche
Funktion der Jesuiten stédrker in den Vordergrund treten.

Neben den starken Dialogtendenzen innerhalb der und zwischen den Kirchen
war 1983 auch ein deutlicher Zug von Vereinheitlichungsversuchen zu bemer-
ken. In diesem Zusammenhang sei das neue Kirchenrecht erwiahnt, das am 1. Ad-
ventsonntag 1983 in Kraft trat. Der neue Codex Iuris Canonici — nach zwanzigjih-
riger Arbeit nun fertiggestellt — wird von den meisten Kanonisten (auch von
evangelischer Seite) positiv gewertet, verwirklicht jedoch in bestimmten Berei-
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chen nicht génzlich den Geist des Konzils, sagen manche Kritiker, wenngleich
zugegeben wird, dafl er die Dezentralisierung und Regionalisierung der Kirche
vielfach foérdert. Gut aufgenommen wurde die am 24. November verdffentlichte
,,Charta der Familienrechte” (hervorgegangen aus den Beratungen der Welt-
bischofssynode 1980 iiber die Rolle der christlichen Familie in der modernen
Welt), in der der Heilige Stuhl die Gesellschaft aufruft, die darin genannten Fami-
lienrechte gegen alle Verletzungen zu verteidigen und sie in ihrem ganzen Um-
fang zu achten und zu férdern. Unterschiedliche Reaktionen Iste hingegen die
am 1. Dezember von der vatikanischen Bildungskongregation verdsffentlichte Er-
klarung ,,Orientierung zur Erziehung in der menschlichen Liebe” aus. Darin
werden die Grundsitze der Glaubens- und Sittenlehre der katholischen Kirche
zur Sexualerziehung dargelegt. Verschiedentlich wurde die Erkldarungals inihren
Postulaten ,, weltfremd’ und den heutigen Problemstellungen ,,inaddquat kriti-
siert. Der Vorwurf, nicht im Geist des Dialogs gehandelt zu haben, wurde auch
bei manchen Bischofsernennungen im Jahre 1983 an die Adresse Roms gerichtet.
Insbesondere gab es heftige Reaktionen in den Niederlanden, wo—wie es z. T. aus
héchsten kirchlichen Kreisen hiefd — unter Umgehung der Meinung der Glaubi-
gen in Haarlem und in Utrecht Bischofe eingesetzt wurden, die sich — zumindest
bis jetzt — nicht auf das Vertrauen der Mehrheit ihrer Priester und Laien stiitzen
kénnen.

Dialog, Versshnung, Friedensforderung, Menschenrechtsverletzungen, atomare
Héchstriistung, Drohung, Kriegsbereitschaft und Krieg kennzeichneten das Jahr
1983. Ein widerspriichliches Jahr, widerspruchsvoll manchmal sogar in ein und
derselben Person. Unterschiedlichste Meinungen zu den vielfiltigen Problemen
der heutigen Welt bestimmten auch die innerkirchliche Situation. Trotz allem ist
besonders in diesem Jahr 1983 etwas in Bewegung gekommen: man denke nur
etwa an die neue Sicht der Problematik eines ,,gerechten Krieges”. Im Grund-
satzlichen herrscht bei vielen Fragen Einheit, im einzuschlagenden Weg gibt es in
Kirche wie Politik starke Auffassungsunterschiede; vielleicht sind diese nur
Aspekte der einen Wahrheit, die es im Dialog erst zu ergriinden gilt. Vielfach
zeigte sich jedenfalls 1983 im kirchlichen wie im politischen Bereich neues Leben,
eine neue Dynamik, die von der Basis ausgeht. Im kirchlichen Bereich steht diese
Dynamik im Zeichen einer Hinwendung zu einem autonomen, nicht mehr ver-
ordneten, aber authentischen Christentum. Ein Zeichen der Hoffnung auch fiir
das Jahr 19847

(D) Biicher in Oberssterreich

OO. Landesverlag
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LITERATUR
Das aktuelle theologische Buch

Zwei wichtige Biicher zum neuen Kirchenrecht

Hugo Schwendenwein, der selbst in begutachtender Funktion an der Revision des kirchli-
chen Gesetzbuches aktiv beteiligt war, legte die erste Gesamtdarstellung des neuen CIC im
deutschen Sprachraum vor.! Der Intention des Verf. nach ist es angelegt als ,,Handbuch,
das den in der kirchlichen Arbeit Stehenden, den in den Pfarren hauptamtlich Tatigen und
den Studierenden eine rasche Information bietet und zugleich auch wissenschaftlicher Be-
trachtung gerecht wird” (S. 23).

Dem Charakter eines Lehrbuches durchaus entsprechend fithren zunichst die ,, Vorbe-
merkungen” (S. 25-59) in die Grundfragen des Kirchenrechts, namentlich nach dem Ver-
hiltnis von Kirche und Recht, nach den Grundlagen des Kirchenrechts und nach den
Strukturelementen der Kirche ein. Einem Abriff der kirchlichen Rechtsgeschichte schlie3t
sich u. a. eine Ubersicht iiber die Geschichte der kirchlichen Rechtsquellen an.

Die Ausfithrungen iiber den neuen Codex (Werdegang, Systematik), zusammen mit dem
Hinweis auf die projektierte Lex Ecclesiae Fundamentalis, hitten wohl Gelegenheit gebo-
ten, auch die Tendenzen und Grundgedanken, die den CIC/1983 prigen, aufzuweisen —
gewissermafen als Pendant zu den vom Autor in den Anmerkungen ohnedies zitierten
zehn ,,Principia quae Codicis Iuris Canonici recognitionem dirigant’ (S. 531 FN 76).
Abgeschlossen werden die Vorbemerkungen mit einem ,,Uberblick iiber das Staatskir-
chenrecht”’, in dem zuerst allgemein die Problematik des Verhaltnisses von Staat und Kir-
che zur Sprache gebracht und darauf konkret das Staatskirchenrecht der BRD, der DDR,
Osterreichs und der Schweiz abrifartig zusammengefafit wird (S. 49-59).

Dem Abdruck der Promulgationskonstitution ,,Sacrae disciplinae leges” in lateinischer
Originalfassung und deutscher Ubersetzung (S. 62-70) folgt die Darstellung des gesamten
Rechtsstoffes des neuen CIC in der Reihenfolge seiner sieben Biicher und innerhalb der
einzelnen Biicher nach der Stoffanordnung des Gesetzes selbst. Der Verf. bedient sich
durchwegs einer klar verstidndlichen Sprache, obwohl das Bemiihen deutlich spiirbar ist,
den Gesetzestext moglichst wortgetreu wiederzugeben. Etwas erschwert wird die Beniit-
zung des Werkes dadurch, daf§ sich alle Anmerkungen erst am Ende des Buches befinden.
Sehr verdienstvoll erweisen sich die iiberaus zahlreichen in den Fuinoten gemachten
Quellen- und Literaturhinweise. Dort ist auch der Platz, wo Schwendenwein oft erheblich
iiber eine blofle Ubersetzung der canones hinaus zusétzliche Erklarungen, Prizisierungen,
Lehrmeinungen, Vergleiche mit dem fritheren Recht u. . bringt.

Ohne Zweifel kommt dem vorliegenden Werk der Charakter einer Pionierleistung zu, die
umso mehr Anerkennung verdient, je mehr man die Kiirze der dem Verf. zur Verfiigung
stehenden Zeit in Rechnung stellt, innerhalb deren er seine Gesamtdarstellung bereits
vorzulegenin der Lage war. Dies macht es verstandlich, daf nicht tiber jedes entlegene De-
tailprogramm Aufschlufl erwartet werden kann, und dafl es dem Autor auch nicht so sehr
auf eine kritische Wiirdigung der einzelnen neuen Regelungen ankommt, sondern viel-
mehr auf eine umfassende Darstellung des positiven Kirchenrechts. Das Eherecht
(S. 354411 und 588-611) nimmt hier insofern eine Sonderstellung ein, als es angesichts
der groflen praktischen Bedeutung eine relativ ausfiihrliche Behandlung erfihrt.

Es darf daher nicht Wunder nehmen, daf in Einzelpunkten Unebenheiten unterlaufen
konnten, die teils nur formale Versehen darstellen und teils mehr ins Inhaltliche gehen.
Auf einige solcher Punkte sei kurz hingewiesen:

Der noch im Schema 1982 vorgesehene § 2 des can. 11 wird als solcher zitiert, obwohl er in

! SCHWENDENWEIN HUGO, Das neue Kirchenrecht. Gesamtdarstellung. (638.) Styria-Verlag,
Graz—Wien-Kaln. 1983. Hid. S 1000.-.
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der Endfassung eliminiert wurde; freilich steht die damit getroffene Aussage inhaltlich mit
dem geltenden Recht in Einklang (S. 75).

Daf das Ehehindernis des Keuschheitsgeliibdes auf 6ffentliche ewige Geliibde ,,in einem
Orden pipstlichen Rechts” beschrinkt sei, entspricht nicht dem Wortlaut des can. 1088
(5. 372).

Die Voraussetzungen fiir die Suppletion kirchlicher Leitungsvollmacht, die can. 144 (u. a.)
als allgemeinen Irrtum ,,de facto aut de iure”” umschreibt, werden unzutreffenderweise mit
,.Rechts- oder Tatsachenirrtum” wiedergegeben (S. 107). Den Fachausdriicken ,,Rechts-
irrtum’ (error iuris) und ,, Tatsachenirrtum* (error facti) liegt der Gegenstand des Irrtums als
Kriterium der Unterscheidung zugrunde; dem in can. 144 verwendeten Begriff hingegen
kommt es nur darauf an, ob es sich um einen tatséchlich bestehenden (error de facto) oder
einen rechtlich anzunehmenden (error de iure) allgemeinen Irrtum handelt, dessen Objekt
allemal das Vorhandensein der Leitungsvollmacht (Tatsachenirrtum) ist.

Der Leser wire gewif auch dankbar gewesen, wenn er zur Problematik der Zivilehe
Formpflichtiger mehr finde als einen blof beildufigen Hinweis (S. 539 Anm. 56) und das
ausgerechnet im Zusammenhang mit dem ,,Nichtakt” (S. 98). So umstritten die rechtliche
Qualifizierung der Zivilehe Formpflichtiger ist, namentlich ob sie als eine wegen Form-
mangels ungiiltige Ehe oder als Nichtehe einzustufen ist, so eindeutig scheint doch wenig-
stens die eine Tatsache zu sein, daf der neue CIC die Zivilehe Formpflichtiger gerade nicht
als rechtliches Nichts behandelt, da er — unter den sonstigen hiefiir vorgesehenen Voraus-
setzungen — die Heilbarkeit dieser Ehe in der Wurzel vorsieht (can. 1163 § 1).

Unklar bleibt bei Schwendenwein auch, wie er bei der Formpflicht der Ehe Personen behan-
delt, die den staatlichen Kirchenaustritt vollzogen haben. Der Verf. spricht dem Austritt
offenbar grundsitzlich nur staatliche Rechtswirkungen zu (S. 544 Anm. 11), fiir den kirch-
lichen Bereich sieht er den Austritt scheinbar nur unter dem Gesichtspunkt der Glaubens-
delikte der Apostasie und des Schismas als relevant an. Man vermifit einen Hinweis dar-
auf, was mit dem schwierig auszulegenden Begriff des formellen Abfalls im neuen Recht
gemeint ist (vgl. S. 396f.).

In der Tatbestandserfassung des metus gravis bei Eheabschluf (S. 388) will Schwendenwein
die Auslassung des Tatbestandsmerkmals der iniustitia in can. 1103 so verstanden wissen,
daf} die Ungerechtigkeit der Furchteinfl6fung zur Verwirklichung des Tatbestandes nicht
mehr erforderlich sei, mit anderen Worten: Da8 ,,auch ein gerechter Zwang die Ungiiltig-
keit der Ehe bewirken kann’ (S. 601 FN 179). Wer diese Auffassung teilt, setzt voraus, da@3
es schweren, von auflen kommenden Zwang in Richtung auf die EheschlieBung geben
konne, welcher gerechterweise eingefloit wiirde. Dies ist jedoch aus Griinden der vom
Recht so eindeutig geschiitzten Eheschliefungsfreiheit und auch aufgrund der stindigen
Auffassung der Sacra Romana Rota eindeutig zu verneinen. Der Grund fiir die Weglas-
sung des Tatbestandsmerkmals der iniustitia ist deshalb darin zu erblicken, da8 das Erfor-
dernis des ,,iniuste’” ohnedies jedenfalls erfiillt ist, wenn die anderen Tatbestandsmomente
vorliegen, und es daher iiberfliissig wire. Dazu kommt, daff auch der indirekte Zwang
(,,haud consulto incussum”), bei dem eine gerechte Furchteinflofung noch am ehesten
denkbar widre, gem. can. 1103 die Nichtigkeit der Ehe bewirkt.

Diese eher willkiirlich herausgegriffenen Details aus dem umfassenden Werk betreffen
gewifl nur Einzelfragen. Sie vermégen daher die tiberaus wertvolle Leistung und die anzu-
erkennende Pionierarbeit fiir die Erschliefung des neuen Kirchenrechts in ihrer Substanz
und Bedeutung keineswegs zu mindern.

Ein Sachregister am Ende des Werkes erleichtert die Orientierung erheblich.

Unter dem Gesichtspunkt einer Gesamtdarstellung, nicht aber hinsichtlich des Umfanges,
ist Schwendenweins Werk dem wenige Monate spater erschienenen Buch von Norbert Ruf?
zu vergleichen.

2 RUF NORBERT, Das Recht der katholischen Kirche nach dem neuen Codex Juris Canonici, fiir die Praxis er-
lautert. (448.) Herder, Freiburg 1983. Geb. DM 38,-.
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Ruf beabsichtigt mit diesem ganz auf die Praxis ausgerichteten Werk die bewéhrte Tradi-
tion des in Umfang und Aufbau gleichgearteten Buches von Anton Retzbach (Das Recht der
katholischen Kirche; zuerst 1934, spéter in sieben Auflagen erschienen) fortzusetzen
(S. 5f.). Dieser Zielsetzung entsprechend ist der Band denkbar knapp gehalten, verzichtet
auf Anmerkungen, Literatur- und Quellenhinweise und folgt im Aufbau streng dem CIC.
In Materien von besonderer Aktualitét werden auch tiber den Text des CIC hinausfiih-
rende Fragen angegangen, wie dies etwa fiir die Probleme um den Pfarrpastoralrat und
Pfarrwirtschaftsrat gem. can. 536f. (5. 146f.) oder beim Tatbestand des formellen Abfalls
von der katholischen Kirche (S. 258f.) der Fall ist. Gewifs kann man in der Beurteilung von
Einzelfragen mitunter geteilter Auffassung sein: So stellt Ruf etwa den Mehr-Gemein-
den-Pfarrer gem. can. 526 § 1, 2. Satz, so vor: ,,Der Pfarrer kann der eigentliche Hirt nur
einer einzigen Pfarrei sein. Mitverwaltung mehrerer Pfarreien ist méglich.” (S. 142). Wenn
es in dieser Bestimmung nur um eine bisher ohnedies schon mégliche Hilfskonstruktion
der Mitverwaltung einer Pfarre ginge, so wére diese Regelung wohl iiberfliissig gewesen.
Das neue an ihr ist indes, daf nunmehr ein Mehr-Gemeinden-Pfarrer als parochus proprius
fiir alle betreffenden Pfarrgemeinden eingesetzt werden kann.

Die Ubersichtlichkeit auch der dufleren Gestaltung, die Biindigkeit des Inhalts, das Sach-
register am Ende neben dem Abdruck wichtiger kirchlicher Anschriften (S. 432f.), z. B.
der rémischen Kongregationen und Gerichtshofe oder der Sekretariate gewisser Bischofs-
konferenzen, wird derjenige zu schitzen wissen, der rasch eine pragnante und verlagliche
Information iiber das geltende Kirchenrecht zur Hand haben méchte, aber auf dahinter-
stehende oder weiterfithrende Fragen bzw. auf die Diskussion von Lehrstreitigkeiten ver-
zichten kann.

Linz Helmuth Pree

Christus in der Kunst des 20. Jahrhunderts*

Um es vorweg zu sagen: Selten liest und betrachtet man ein Buch mit soviel Staunen und
Betroffenheit.

Staunen iiber soviel reichhaltiges und disparates Material, Betroffenheit tiber die Aus-
druckskraft der Bilder und Plastiken, all der Motive und Themen, die sich - trotz behutsa-
mer Kommentierung durch die Herausgeber — einer abschliefenden theologischen Ver-
sprachlichung radikal entziehen. Man kann sich nicht satt genug sehen und steht doch auf
wohltuende Weise hilflos da, wenn die Bilder ins Wort dréangen.

Das Buch ist das Endprodukt einer langjahrigen Forschungs- und Publikationsarbeit der
beiden Herausgeber (ev. und kath.). Giinter Rombold hat unschdtzbare Verdienste als An-
reger und Mitgestalter des Dialogfeldes Kunst und Religion durch die Redaktion der Zeit-
schrift,,Kunst und Kirche”, die er mutig fiir die Kunst des 20. Jahrhunderts getffnet hat.
Das entsprechende Themenheft dieser Zeitschrift ist ebenso eine Vorstufe dieses Buches
wie die von ihm mitgestaltete Ausstellung iiber das ,,Christusbild im 20. Jahrhundert”
1981 in Linz. Horst Schwebel hat durch sein Buch ,,Das Christusbild in der bildenden Kunst
der Gegenwart” (1980) die nétige wissenschaftlich-systematische Vorarbeit fiir diesen
Band geliefert, der nun auch einer breiteren Offentlichkeit Zugang zu der notorisch
schwierigen modernen Malerei und Plastik tiber das Christusmotiv verschafft. Das Buch
eignet sich in der vorliegenden Form bestens fiir die Arbeit in Schule und kirchlicher Er-
wachsenenbildung,.

* GUNTER ROMBOLD / HORST SCHWEBEL, Christus in der Kunst des 20. Jahrhunderts. Eine Doku-
mentation mit 32 Farbbildern und 70 Schwarzweiffabbildungen. (160.) Herder, Freiburg 1983. Geb.
S 388.50/ DM 49,80.
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Dieses Buch arbeitet nun auch fiir den Bereich der Bildenden Kunst das auf, was im Raum
der Literatur ebenso versucht wurde: die Wirkungsgeschichte der Christusgestalt in Wer-
ken von Kiinstlern, die sich nicht notwendigerweise als Christen verstehen. Religitse Spu-
rensuche im Raum des Nichtreligiosen, Nichtkirchlichen: das ist das Konzept, und Er-
staunliches wird zutage gefordert: daf ndmlich kaum ein Kiinstler, der zu den bahnbre-
chenden Gestaltern der Kunstim 20. Jahrhundert gehdrt (von Beckmann bis zu Bacon und
Beuys, von Corinth bis Newman, von Chagall bis Hrdlicka) am Christusmotiv vorbeigehen
konnte oder wollte. Die Entfremdung von Gegenwartskunst und Religion scheint partiell
aufgehoben in diesen Arbeiten (christliche Motivik erhélt — dhnlich wie im Raum der Lite-
ratur — eine unumgéngliche, beinahe archetypische Sinn-Bild-Gestalt), und doch wird
dem theologischen Betrachter eine neue Entfremdungserfahrung zugespielt: der zwischen
Kunst und Kirche.

Damit ist der Punkt benannt, der letztlich zwischen Wohl und Wehe dieses Buches ent-
scheiden wird: wird solch kiithner kiinstlerischer Umgang mit vertrauter christlicher Moti-
vik innerkirchlich rezipiert werden? Werden solche Bilder kirchliches oder theologisches
Selbstverstandnis verdandern? Werden sie die Weise des Umgangs mit christlicher Tradi-
tion und den Gegenwartserfahrungen von Menschen beeinflussen?
Theologiegeschichtlich gesehen trifft das Buch in eine Phase, wo die Diskussion um eine
..Christologie von unten’” abgeschlossen zu sein scheint und systematisch-theologische
Entwiirfe sich in den Vordergrund dringen. Die beispiellose Renaissance der Trinitits-
theologie im Raum deutschsprachiger systematischer Theologie heutzutage ist uniiber-
sehbares Signal einer Wende hin zu einer ,, theologischeren Theologie”’. Dagegen stehen
die Kreuzigungsbilder und Passionsplastiken zahlreicher Kiinstler der Gegenwart und die
Frage dridngt sich auf, wie dies alles zusammengeht: Glauben und Erfahrung, Lehre und
Leben, Dogma und Realitit. Hier liegt das Widerstandige der modernen Kunst. Wie ange-
sichts von Ensor und Corinth, Nolde und Dix, Knaupp und Rainer vom Kreuz als Zeichen
der Liebe Gottes reden? Wenn man aber angesichts dieser Bilder weiterhin theologisch re-
den will, welchen Gott hat christliche Theologie hier zur Sprache zu bringen?

Und doch gibt es noch eine zweite Grundlinie in der Auseinandersetzung mit der Chri-
stusmotivik, die beachtet sein will: Es stehen nicht nur Kreuz und Abendmahl als drasti-
sche Realsymbole im Zentrum, es gibt auch den Versuch vom Christusmotiv her, die Ge-
samtwirklichkeit von Leben und Sein zu gestalten und in der Gestaltung zu deuten. Von
Klee, Schmidt-Rottluff, Jawlenski und Malewitsch bis hin zu Newmans abstrakten Kreu-
zigungsmeditationen der Versuch, vom Christuskopf her die Grundstruktur von Wirk-
lichkeit zu erfassen. Er als alles bestimmende Wirklichkeit und die Wirklichkeit bestimmt
durch Ihn. Die Grundstruktur des Seins als personales Antlitz und das Antlitz als Grund-
muster des Seins. Das, was die Christushymnen des Neuen Testamentes auf ihre literari-
sche Weise zur Sprache bringen, findet sich als erregender Versuch in der bildenden (zwi-
schen Abstraktion und Konkretion oszillierenden) Kunst des 20. Jahrhunderts.

Die Desiderata an dieses Buch sind vor allem technischer Natur. Auferordentlich stérend
ist, daf fiir die schonen Zitate in den Werk- und Kiinstlerportriits keine Belege angegeben
sind. Uberhaupt sind die biographischen Hinfithrungen zu sehr auf die ausgewiihlten reli-
gitsen Objekte konzentriert. Die Einordnung in den weitgehend nichtreligitsen Werk-
kontext hitte vieles noch plastischer gemacht. Auch ein Hinweis auf die Katalog- und
Werkausgaben wiirde fiir den Benutzer einiges erleichtern. Erstaunlich ist vor allem, da8
eine so wichtige Stilrichtung wie der Surrealismus fast ganz ausfillt (Max Ernst ist vertre-
ten), da sowohl Salvadore Dali sowie Paul Delveaux eindrucksvolle Kreuzigungsbilder
gemacht haben. Die Stimmigkeit und Adédquatheit der einzelnen Werkanalyse muf der
Fachdiskussion iiberlassen bleiben.

Es bleibt dabei: Selten liest man ein Buch mit soviel Staunen und Betroffenheit.

Tiibingen Karl-Josef Kuschel
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Besprechungen

KIRCHENRECHT

NEUMANN JOHANNES, Grundriff des katholi-
schen Kirchenrechts (XVII und 375.) Wissenschaft-
liche Buchgesellschaft, Darmstadt 1981. Kart.
DM 97, (fiir Mitglieder DM 57,-).

Wer sich angesichts der Neukodifizierung des
kanonischen Rechts mit einem Kommentar zu
einem obsolet gewordenen Recht beschéftigt,
wird zundchst Verwunderung bzw. Bedenken
erregen. Gefiihle dieser Art werden aber sehr
rasch zerstreut, wenn man das vorliegende Buch
des ehemaligen Tiibinger Ordinarius fiir Kir-
chenrecht im theologischen Fachbereich zur
Hand nimmt. Das Unternehmen ist als durchaus
gegliickt zu bezeichnen. Denn zunichst wird auf
relativ breitem Raum (3-127) den Grundlagen und
Grundfragen des kanonischen Rechts nachgegan-
gen, und die diesbeziiglich vorgelegten Ergeb-
nisse stellen eine auf weite Strecken originelle,
bisweilen auch eigenwillige Durchdringung der
anstehenden Problembereiche dar und behalten
unabhiingig von einer konkreten Kodifizierung
kirchlichen Rechts ihre bleibende Giiltigkeit. Der
Verfasser versteht es, in seltener Griindlichkeit
und mit sicherem Griff fiir das Wesentliche, hi-
storisch Gewachsenes von Vorgegebenem am
kanonischen Recht zu unterscheiden. Es wird
dabei u. a. deutlich, wie sehr einerseits das
kirchliche Recht von konkreten gesellschaftli-
chen und politischen Faktoren bedingt wird, wie
aber auch andererseits von der Kirche vorgetra-
gene Grundsitze und Richtlinien als Gestal-
tungsfaktoren auf das weltliche Recht Einflufi
nehmen. Beachtlich erscheint mir u. a. die kriti-
sche Auseinandersetzung mit einer in jiingster
Zeit wiederholt vorgetragenen Auffassung, das
kanonische Recht sei als ,,Recht eigener Art”
nicht mit den Ideen und Mafistiben allgemeiner
(weltlicher) Rechtsgrundsitze mefibar. Wenn-
gleich, so fiithrt N. richtig aus, die kirchliche
Rechtsordnung auch nach anderen materialen
Crundsitzen strukturiert sei als eine vergleich-
bare weltliche Rechtsordnung, so schliefie das
doch nicht aus, daf} sie in bezug auf die formalen
Grundsitze den Forderungen der allgemeinen
Rechtsidee unterliege (14). — Damit scheint sich
N. der gesunden Mitte jenes mittelalterlichen
Kanonisten zu nahern, der den Standort der Kir-
chenrechtswissenschaft mit den Worten be-
schrieben hat: ,,Est autem haec nostra scientia
nec pure theologica, nec pure civilis, sed utrique
participans”’.

Auch bei der Darlegung des Rechts auf der
Grundlage des Codex von 1917 (133-319) wie
auch beim dritten Abschnitt ,,Staat und Kirche”
(323-352) ist es N. gelungen, die einzelnen Teil-
fragen dieser Rechtsordnung mit einer tiefschiir-
fenden Analyse zu begleiten, in der die Verfloch-
tenheit dieser Normen mit jiidischen, rémischen
und germanischen Rechtsmodellen ebenso auf-
gewiesen werden wie die theologischen und
ideologischen Vorgegebenheiten des kirchlichen

Gesetzgebers. Hierbei schldgt stellenweise auch
eine ressentimentgeladene Beurteilung durch
bzw. werden Pauschalierungen vorgenommen,
die einer kritischen Priifung nicht standhalten.
So kann ich N. beispielsweise in der Behauptung
nicht folgen, es gebe im Bereich der katholischen
Kirche , keine nennenswerte theoretische Erwa-
gung iiber die theologische Legitimation des
Rechts in der Kirche (51). - Und mag an der von
N. vorgenommenen Beurteilung der ,, hierarchi-
schen Biirokratie” der romischen Kurie (157)
auch manches richtig sein, so scheinen mir die
diesbeziiglichen Ausfithrungen stellenweise zu
emotionsgeladen. Auch wird die Bedeutung der
Zweiten Sektion der Signatura apostolica als
kirchlicher Verwaltungsgerichtshof offensicht-
lich unterschatzt (142).

Die tiefgriindige Analyse und Genese des gel-
tenden kanonischen Rechts ist vom Verfasser
auch und nicht zuletzt als eine groflangelegte
Hinterfragung der Grundpositionen dieser
Rechtsordnung gedacht. Angesichts brillant
vorgetragener und nicht selten ins Zentrum tref-
fender Sondierungen mag es umso bedauerli-
cher erscheinen, daff N. nicht im Lehramt jener
Kirche geblieben ist, zu deren ,,Reformation”
von innen heraus er Wertvolles hitte beitragen
konnen. Vielleicht miifite auf das Beispiel des
grofen John H. Newman verwiesen werden,
der, obwohl gerade auch in seiner Kirchlichkeit
vielfaltigen Belastungen ausgesetzt, auf eine
Grundhaltung verwiesen hat, die in und mit die-
ser Kirche notwendig sei: Geduld.

Wien Bruna Primetshofer

PRADER JOSEF, Das kirchliche Eherecht in der seel-
sorglichen Praxis. (192.) Athesia — Echter — Tyrolia,
Bozen — Wiirzburg — Innsbruck — Wien 1983.
Kart. S 140.-.

Seit der Promulgierung des neuen Codex luris
Canonici wendet sich das Interesse neben den
Gesamtdarstellungen verstidndlicherweise auch
gewissen Teilgebieten zu; unter diesen nimmt
das Eherecht eine bevorzugte Stellung ein. Die-
ses Buch ist, wie der Titel und der Untertitel be-
tonen, fiir die seelsorgliche Praxis gedacht, als
,,Orientierungshilfe fiir die Ehevorbereitung
und Beratung in Krisenfillen”. Dieser Zielset-
zung entspricht es in vollem Mafle. Fiir die Ehe-
vorbereitung werden die ,,Grundaussagen iiber
die Ehe” auf den Grundlagen des Glaubens dar-
geboten, gestiitzt besonders auf die Dokumente
des II. Vaticanums, vor allem auf die Pastoral-
konstitution ,,Gaudium et spes” {iber die Kirche
in der Welt von heute und auf das Apostolische
Schreiben , Familiaris consortio”. Der Vf., der
viel in Ehegerichten zu tun hat, weist ebenso klar
auf die Entwicklung in der Spruchpraxis bei Nul-
lititserklirungen und hinsichtlich der Auflésung
nichtsakramentaler Ehen in den letzten Jahr-
zehnten hin; als Fachmann und Kenner des
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Eherechtes in aller Welt - er hat das Werk ,,1l ma-
trimonio nel mondo’ herausgebracht - ist er in
der Lage, Vergleiche und Berithrungspunkte des
kanonischen Eherechtes mit den diesbeziigli-
chen Verhiltnissen in vielen Staaten der Erde
aufzuzeigen. So ist es trotz des bescheidenen
Umfangs ein hilfreiches Buch fiir Seelsorger,
Eherichter und an diesen Problemen Interessier-

te.
Linz Peter Gradauer
LUDICKE  KLAUS,  Eherecht. Canones

1055-1165. (Codex luris Canonici, Kommentar
fiir Studium und Praxis; erster erschienener Bd.).
(190.) Ludgerus-V., Essen 1983. Polyleinen.
DM 24,—,

Der Vf. bezweckt, anhand des lateinischen Ge-
setzestextes ,, mit dem Wortlaut und der Bedeu-
tung der neuen Kanones bekanntzumachen”
(S. 6). Liidicke analysiert Kanon fiir Kanon des
neuen Eherechts. Der Kommentar wird absatz-
weise in Sinneinheiten zusammengefat, welche
jeweils mit einer Randnummer gekennzeichnet
sind. Ein Stichwortverzeichnis befindet sich am
Ende des Buches.

Breit angelegte theologische bzw. theoretische
Ausfiihrungen werden dem Leser nicht zugemu-
tet. Vielmehr konzentriert sich der Kommentar
primédr auf solche Angaben vorwiegend juristi-
scher Art, welche zum Verstiindnis des Inhalts,
des Sinnes und Zweckes des betreffenden Ka-
nons sowie zum Erfassen der sachlichen Zu-
sammenhinge erforderlich sind. Es finden sich
auch Hinweise zu einschlagigen Bestimmungen
des Zivilrechts der BRD und Usterreichs. Man-
che Informationen sind knapp gehalten, wie
etwa, wenn beim Trauungsvergot gem. can. 1071
§ 1, 4° der schwer faRbare Tatbestand des ,,noto-
rie catholicam fidem abiecerit” keiner weiteren
Erlduterung unterzogen wird (S. 40 Rdn. 6) —
z. B. in seinem Verhiltnis zum staatlichen Kir-
chenaustritt.

In diffizilen Fragen bietet der Vf. zumeist wohl-
begriindete Lésungen an. Dazu sei etwa auf die
Beantwortung der Frage nach der Riickwirkung
des neu geschaffenen dolus-Tatbestandes gem.
can. 1098 (S. 93f. Rdn. 3 und 4) hingewiesen.
Unterschiedlicher Auffassung kénnte man frei-
lich tiber Liidickes Verstindnis des formlichen
Abfalls von der katholischen Kirche nach can.
1086 und 1117 sein: Der Vf. meint, dieser kbnne
nicht mit bestimmten Rechtsakten, etwa der Kir-
chenaustrittserklarung vor der staatlichen Auto-
ritit gleichgesetzt werden. Vielmehr bestiinde
der Kernpunkt des Abfalles darin, daf auf seiten
des katholischen Teils kein Glaube mehr vor-
handen ist, der durch das Hindernis (disparitas
cultus) geschiitzt werden miiite; ein férmlicher
Abfall sei immer dann gegeben, ,, wenn der Wil-
le, der katholischen Kirche nicht mehr anzuge-
héren, vor der kirchlichen Offentlichkeit in be-
weisbarer Form zum Ausdruck gebracht worden
ist” (5. 66). Allerdings anerkennt Liidicke hier
auch den Ubertritt in eine andere Kirche oder Re-
ligionsgemeinschaft als formellen Abfall an. Ge-
rade diese letztgenannte Variante deutet jedoch
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schon an, dag es sich beim férmlichen Abfall kei-
neswegs um eine Erklarung vor der katholischen
Kirche handeln muB. Auch der Wortsinn zwingt
nicht zu dieser Annahme. Der Gesetzgeber will
vielmehr im Interesse der eindeutigen Feststell-
barkeit des Hindernisses sichergestellt wissen,
da@ der Abfall iiberhaupt durch einen rechtlich f-
fentlichen Akt erkldrt wird — und dies im Unter-
schied etwa zu einer blofen Nichtteilnahme am
kirchlichen Leben oder zu einer blo8 tatsichli-
chen, aber nicht im rechtlichen Sinn 6ffentlichen
Erklirung (etwa vor Freunden). Dazu kommt,
daB das Gesetz selbst ganz deutlich unterschei-
det zwischen Abfall vom katholischen Glauben (z. B.
can. 1071 § 1, 4°) und Abfall von der katholischen
Kirche durch formellen Akt. Aus diesen Griinden
kann die Berufung auf die ratio des Hindernisses
(Schutz des Glaubens des katholischen Partners)
bzw. darauf, daf seitens des Katholiken ein
schiitzenswerter Glaube nicht mehr vorhanden
sei, kein stichhaltiges Argument dafiir liefern,
daB der staatliche Kirchenaustritt nicht unter den
Begriff des formellen Abfalls subsumierbar sein
sollte.

Nicht ersichtlich ist auch, warum Liidicke dem
Personaloberhirten oder -pfarrer die Befugnis
zur Delegation der Trauungsvollmacht abspricht
(S. 118 Rdn. 4). Es gibt keinen Anhaltspunkt da-
fiir, daB die allgemeinen Regeln der Delegation
(can. 137f.) hier nicht anwendbar sein sollten.
Auch scheint die Eheschliefungsform bei der
Konvalidation gem. can. 1159 § 3 nicht in der
Weise teilbar zu sein, dal nur der Partner, dessen
Wille mangelhaft war, vor dem Trauungsorgan
und den Zeugen den Konsens zu erkliren hitte
(S. 177 Rdn. 2).

Das vollstindige Fehlen von Quellenangaben
und weiterfithrenden Literaturhinweisen konnte
mancherorts auf Kritik stofen. Der Kommentar
ist gut lesbar und ist allen am Eherecht Interes-
sierten, den Praktikern, die eine rasche Informa-
tion bendtigen, aber auch, von Inhalt und Auf-
bau her, besonders den Studierenden zu emp-
fehlen.
Linz Helmuth Pree
LUDICKE KLAUS, Familienplanung und Ehewille.
Der Ausschluff der Nachkommenschaftim nach-
konziliaren kanonischen Eherecht. (Miinsteri-
sche Beitrige zur Theologie, Heft 50). (385.) Ver-
lag Aschendorff, Miinster 1983. Kart. DM 53,—.

Es handelt sich um eine Spezialstudie zum Pro-
blem, das im Titel und Untertitel genannt ist. In
ausfiihrlicher und wiberaus griindlicher Weise
untersucht Vf. im Hinblick auf die gestellte Frage
die kirchliche Rechtsgeschichte, die Auflerungen
des kirchlichen Lehramtes nach dem Erlaf des
Codex luris Canonici, die Debatten und Ent-
wiirfe der Codex-Reform-Kommission sowie die
jiingste Rota-Rechtsprechung. Im Vorwort fin-
det sich der Hinweis, daR Redaktionsschluf etwa
Mitte 1981 war, daf? sich aber durch ,,Familiaris
consortio” und Anderungen am Entwurf fiir den
neuen CIC keine Verinderungen im Text als
notwendig erwiesen haben. Beriicksichtigung
in den Anmerkungen erschien ausreichend.



Ein wichtiges Ergebnis der Studie stellt die Neu-
bewertung der Vereinbarung zwischen den
Partnern tber einen Kinderausschluf dar. ,,Die
Vereinbarung der Partner, keine Kinder zu ha-
ben . . ., stellte sich als eine Willenshaltung her-
aus, die sich unschidlich in den Konsens der
Brautleute zur Ehe einfiigt.” (314) ,,Eine einver-
nehmliche Verabredung der Partner, nicht zu
zeugen, ist — nicht: bedeutet — nichts anderes als
der Plan, die durch die Heirat erworbene Befug-
nis nicht auszunutzen.” (300) Davon unterschie-
den wird der Ausschlu der Elternschaft durch
einen Ehepartner gegen den Willen des anderen
Teils. In diesem Fall gilt: ,, An die Stelle des Kon-
senses liber das Spezifikum der Ehe tritt ein Dis-
sens. Von Willenseinigung der Partner bei der
EheschlieBung kann dann nicht mehr gespro-
chen werden.” (315) Dahinter steht die Uberle-
gung, daf die Rechte, die bei einem Ausschlufs
der Nachkommenschaft betroffen sein kénnen,
Rechte der Partner sind, die ihnen gemeinsam
und nur gemeinsam zustehen. Daher ist die Ehe
dann giiltig, wenn die Partner — jeder fiir sich -
Einigkeit iiber Geschlechtsverkehr und Eltern-
schaft anstreben. Die Ehe ist ungiiltig, wenn ei-
ner gegen den Willen des anderen entscheiden
und handeln will und die Ehe unter dem Vorzei-
chen eines Dissenses mit seinem Partner eingeht.
Dabei kommt es auf die Intention jedes Partners
fiir sich an, den Konsens des Wollens und Han-
delns zu erstreben oder den Dissens.

Das Buch ist leicht lesbar. Trotzdem sollten die
Ergebnisse in einfacherer Form einer breiteren
Schichte von Interessenten zugénglich gemacht
werden. Wer sich in das Problem griindlich ver-
tiefen will, wird bei der Lektiire dieses Buches
nicht enttduscht werden.

Linz Bernhard Liss

PAARHAMMER HANS, Das Kollegiatstift Seekir-
chen. Eine Institution bischoflichen Rechts im
Dienste der Gemeindeseelsorge. (245.) Usterrei-
chischer Kulturverlag, Thaur/Tirol 1982. Geb.

Die Erzdibzese Salzburg besitzt als einziges der
neun Osterreichischen Bistiimer noch zwei mit
Kanonikern besetzte und statutengemif funk-
tionierende Kollegiatstifte: Seekirchen und Matt-
see. Beide Stifte kommen sich in ihrer Zielset-
zung sehr nahe: es handelt sich bei ihnen in er-
ster Linie um Institutionen im Dienst der Seel-
sorge; nach ihrer rechtlichen Verfassung weisen
sie jedoch erhebliche Unterschiede auf: Mattsee
fithrt seinen Ursprung auf das Jahr 777 zuriick
und ist pdpstlichen Rechtes, Seekirchen ist rela-
tiv jung und eine Einrichtung bischoflichen
Rechtes. Es gedachte 1979 seines 300jahrigen Be-
standes: eine Frucht des Jubildums ist diese Habi-
litationsschrift.

In der Einleitung legt der V. die derzeit geltende
Doktrin iiber die Dom- und Stiftskapitel dar, und
zwar nach dem CIC unter Einbeziehung der
nachkonziliaren Gesetzgebung. Der I. Abschnitt
ist der Rechtsgeschichte der Kollegiatstifte ge-
widmet; Salzburg nahm eine Sonderstellung
durch eine verhidltnisméBig grofe Zahl solcher

Kirchen ein. DerIl. Abschnittlegtdie Geschichte
des Stiftes Seekirchen dar: 1679 erhob EB Max
Gandolpph die dortige Pfarrkirche zu einer ,,Ec-
clesia collegiata’”” und errichtete dabei ein Kolle-
giatstift mit sieben Weltpriestern. Als Stiftungs-
zweck wird die Seelsorge im Zeitalter der katho-
lischen Erneuerung betont. Die Kanoniker bilde-
ten kein Kapitel im Sinne des kanonischen Rech-
tes, die Priestergemeinschaft besal daher auch
nicht die anderen Kapiteln zukommende Auto-
nomie, eine papstliche Approbation wurde von
den Erzbischdfen nie angestrebt. Das Stift er-
fallte seine Aufgabe mit Erfolg, es teilte immer
die Geschicke des Fiirsterzbistums Salzburg,
auch die Aufhebung, erlebte freilich 1832 die
Wiederherstellung und daraufhin neuen Auf-
schwung. Papst Leo XIII. gewéhrte 1879 zur
200-Jahr-Feier der Stiftskirche den Titel ,,Colle-
giata insignis”’ mit allen Ehren und Vorrechten,
so auch dem Stiftsdekan den Gebrauch der Pon-
tifikalien. Die Bezeichnungen ,, Capitulum colle-
giale” oder ,,Collegium canonicorum veranlaf-
ten die Kanoniker, eine ausdriickliche papstliche
Approbation als Stiftskapitel anzustreben. Die
Entscheidung der Konzilskongregation von 1905
stellte jedoch fest und bestimmte: die Auszeich-
nung zum ,insignen Kollegiatstift” bedeutet
keine pépstliche Approbation als Stiftskapitel im
Sinne des kanonischen Rechts; das Stift ist und
bleibt eine Institution bischéflichen Rechtes im
Dienste der Seelsorge. Zur 300-Jahr-Feier 1979
wurden diese Verfassung und Zweckbestim-
mung erneut in die revidierten Statuten des Ka-
Eitels aufgenommen unter Anpassung an die
eutigen Verhiltnisse.

Bei dieser Habilitationsschrift handelt es sich um
die erste Darstellung der Geschichte von Seekir-
chen auf wissenschaftlicher Grundlage; die
kirchliche Rechtsgeschichte des Erzbistums und
des Landes Salzburg wurde um eine wertvolle
Studie vermehrt, die Didzesangeschichte wird
besonders durch die Namenstafel der Stiftsvor-
stinde, Kanoniker und Ehrenkanoniker berei-
chert, den Historikern und Freunden der Hei-
matkunde sind ohne Zweifel der Urkunden-An-
hang, das Personen-, Orts- und Sachregister
sehr willkommen. Dem Vf. gebiihrt fiir dieses
mit grofem Fleif und profunder Sachkenntnis
verfafite Opus und dem Verlag fiir die gute Aus-
stattung Dank und Anerkennung.

Linz Peter Gradauer

PHILOSOPHIE UND ETHIK

HERTZ A. / KORFF W. / RENDTORFF T. / RIN-
GELING H., Handbuch der christlichen Ethik,
Bd. 3. Wege ethischer Praxis. (600.) Herder, Frei-
burg/Mohn, Giitersloh 1982. Ln. DM 98,- (Vor-
zugspreis fiir Bezieher der ersten beiden Bde.
DM 92,-).

In seinem Nachwort zum vorliegenden III. Bd.
des Handbuches sagt W. Korff, der Band nehme
die gegenwiirtig andrangenden Entscheidungs-
probleme auf (563), die in den beiden vorherge-
henden Binden nicht aufgenommen werden
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konnten. Neben den vier Herausgebern sind
noch weiter 21 Mitarbeiter an dem Unternehmen
beteiligt. Ihre Aufteilung auf den deutschspra-
chigen Kulturraum ist nicht ohne Aufschluf:
15 Bundesdeutsche, 9 Schweizer, 1 Usterrei-
cher. In seinem besagten Nachwort, das eine in-
teressante kritische Bestandsaufnahme der Dis-
kussion um die grundsitzlichen Fragen der bei-
den ersten Bde. abhandelt, geht es Korff um die
zentrale Frage, ob Ethik rational vermittelt wer-
den kann und wie diese Rationalitiit, in konkreter
Geschichte eingetaucht, zu sehen ist. Hier kann
Korff wohl recht gegeben werden: zur Begriin-
dung der Normen einer christlichen Ethik bleibt
nur die im Glauben situierte kritische Rationali-
tat.

Der Band gliedert sich in einen fundamental-
und einen spezialethischen Teil. Der fundamen-
talethische Teil bringt die Kapitel: ,,Gewissen
und Verantwortung”* (19-129) und ,,Schuld und
Bekehrung'” (130-194). L. Honnefelders Abhand-
lung iiber das Verhilinis von praktischer Ver-
nunft und Gewissen verzichtet auf eine trans-
zendentale Reduktion des Phinomens Gewis-
sen, so dafs kein Weg aufgewiesen wird, wie man
dieses Phinomen rein philosophisch etwa doch
als ,,Echo der Stimme Gottes” (J. H. Newman)
orten kénnte. Erst A. Hertz erdffnet vom Glau-
ben her den Gottesaspekt des Urgewissens. In
,Norm und Gewissensfreiheit” leitet Korff die
Gewissensfreiheit von der Epikie der Alten her,
vielleicht ein umstrittener Weg. Hohen prakti-
schen Wert haben die ausfiihrliche Abhandlung
des Problems der Giiterabwiigung und die kon-
krete Formulierung diverser Vorzugsregeln. Al-
lerdings vermif3t man ein ausfiihrliches Eingehen
auf das Probabilismusproblem.

+,Schuld und Bekehrung” sind zuniichst theolo-
gisch breit abgehandelt und erinnern an einen
Auszug aus einem dogmatischen Kompendium.
Vielleicht fehlt manchmal die ontologische Ver-
tiefung. Auffallend ist, wie sehr heute um einen
Begriff von Siinde etwa innertheologisch gerun-
gen werden muf}. Warum der Mensch durch eine
amoralische Tatsetzung gerade vor Gott schuldig
werden mufl, kommt eigentlich nie so richtig zur
Artikulation. Immerhin: Das Busakrament wird
auch behandelt (190-194).

Im spezialethischen Teil werden die ,,Entschei-
dungsfelder christlicher Verantwortung heute’
diskutiert. Sechs solcher Entscheidungsfelder
sind in eigenen Kapiteln abgehandelt. Das erste
Kapitel handelt von ,,Menschenwiirde und
Menschenrechte” (197-279). P. Saladin sieht in
den Menschenrechten das heute klassische Bei-
spiel fiir die Rechtserheblichkeit ethischer Krite-
rien. Menschenrechte und Ethik stehen in einem
dialektischen Bezug. Die ethische Rechtfertigung
der sozialen Grundrechte durch F. Horner (Salz-
burg) gelingt recht tiberzeugend und bringt dies-
beziiglich sicher auch die kath. Soziallehre wei-
ter. Uber die Menschenrechte in der Kirche han-
deltO. Hoffe. U. E. miiite die theol. Begriindung
der Menschenrechte durch eine ,,Freiheitsge-
schichte” geschehen, die einen spezifischen
Aspekt des Heilshandelns Gottes an der
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Menschheit darstellt. Das wird vom Autor nur
angedeutet (244). Seine Summierung der Chri-
stenrechte in der Kirche ist mutig und wegwei-
send. Fiir die pastorale Praxis besonders bedeu-
tend ist die Abhandlung des Suizidproblems in
psychologischer, soziologischer und ethischer
Sicht durch A. Holderegger. Die traditionellen
theol. Argumente des Suizidverbots werden von
ihm einer theologischen Normfindung, ja
Normkritik unterworfen; entsprechend werden
sie keine allgemeine Zustimmung erhoffen diir-
fen (274ff.).
Im zweiten Kapitel geht es um die ethischen
Strukturprobleme der Geschlechter (280-336).
Dieses Kapitel deckt in einer betont sozial-
ethischen Perspektive das ab, was alte Kompen-
dien unter dem ,,Vierten Gebot” abgehandelt
haben. Wertvoll dabei das Aufgreifen eines rela-
tiv neuen Bereiches: des Problems der nichteheli-
chen Lebensgemeinschaften, auch wenn man
hier H. Ringelings Argumenten nicht {iberall fol-
gen wird.
Das dritte Kapitel gilt einem eminent wichtigen
Problem, dem einer Neuen Weltwirtschaftsord-
nung (337-424). Es ist den Herausgebern zu dan-
ken, daB sie dieses Kapitel aufgegriffen und nicht
der christlichen Gesellschaftslehre und ihrem
Aschenbrideldasein im christlichen Bewuftsein
tiberlassen haben. H. Zwiefelhofer und Th. Leuen-
berger vermitteln einem zunéchst einmal die 6ko-
nomischen Kategorien, in denen man da zu den-
ken gendtigt ist (Pareto-Kriterium, Prinzip der
Meistbegiinstigung, Prinzip der Reziprozitit,
Lehre von der Interdependenz der Ordnungen
u. d.). Eine Okologie- und Energieethik so brei-
ten Ausmafes, wie sie W. Kluxen vorlegt, ist
wohl ein Novum in einem ethischen Kompen-
dium. Hier ist viel zu lernen. Ein narrativ zu-
sammenfassendes Teilkapitel, das als Basis fiir
ethische Entscheidungen dienen kann. Die Frage
nach der Legitimitit gegenwirtiger Bevdlke-
rungsvermehrung bleibt offen (401), wihrend
die Nutzung der Kernkraft mit guten Argumen-
ten fiir moralisch erlaubt angesehen wird (422).
Das vierte Kapitel gilt der Friedensaufgabe der
Gegenwart (425-507). A. Heriz gibt eine umfas-
sende Darstellung der historischen Entwicklung
der katholischen Kriegslehre. Er fafit sie spekula-
tiv als einen genuinen ethischen Kompromif im
Konflikt konkurrierender Werte. Wenn auch die
pdpstliche Kriegslehre nach dem 2. Weltkrieg
praktisch nicht mehr behandelt wird, so kénnte
die Lektiire der Gibrigen Entwicklung dem unbe-
dachten Reden von einer diesbeziiglichen Defi-
zienz der ,,nachkonstantinischen Kirche” seine
Berechtigung nehmen. Die ethischen Kriterien
fiir Riistung und Abriistung (H. Ruh /]. L. Blon-
del) konnen schon eine ,, Wirkungsgeschichte’
vorweisen, standen sie doch bereits im Blick-
unkt der Friedensdiskussion dieses Jahres
{;iehe »Orientierung’ Nr. 3 und 4). Sie befiir-
worten auch erste einseitige Vorleistungs-
Schritte (462), machen aber aus solchen Maximen
keine Glaubensfrage. Die Maximen konkreter
Abriistung (462f.) werden hier besonders inter-
essieren. Korff bleibt Befiirworter der Gleichge-



wichtsthese. Etwas fehlt die ausfiihrlichere Dia-
lektik der Abschreckung. Aber hier springen die
Hirtenbriefe des Jahres 1983 in die Bresche.
Das fiinfte Kapitel (508-530) behandelt die ethi-
sche Relevanz des Sports. Die phdnomenologi-
sche Analyse des Sports erscheint uns brauchbar
und wertvoll, die ethische Normierung eher
diirftig. Uber eine mehr kasuistische Abhand-
lung etwa des Risikos des Motorsports und des
Bergsteigens oder der Grenzen des Dopings
wire der Praktiker dankbar gewesen. Dem Spit-
zensportler ein nicht weiter definiertes ,,Grenz-
gingerethos’ (530) zuzuerkennen, ist doch et-
was wenig.

Im sechsten Kapitel schlie@lich geht es um die
Ethik der Informationsmedien (531-556). Als Ziel
der medialen Kommunikation figurieren Kriti-
sche Solidaritit, Partnerschaft, ,,animation cul-
turelle”. Die ethische Normierung gibt substan-
tielle Hinweise. Gut brauchbar schlieflich die in-
teressanten,, 10 Gebote fiir Journalisten” (551f.).
Das Handbuch der christlichen Ethik erspart
dem Akteur nicht die ethische Reflexion, planiert
und ffnet ihm aber eine anthropologische und
ethische Basis, die ihm hilft, sich in reflektierter
Verantwortung heutiger Realitit zu stellen und
seinen christlichen Weltauftrag zu erfiillen.
Linz Georg Wildmann

MERTENS GERHARD, Ethik und Geschichte. Der
Systemansatz der theologischen Ethik Werner
Schollgens. (Tibinger Theologische Studien,
Band 20). (248.) Griinewald, Mainz 1982. Ppb.
DM 36,-.

Die Dissertation Gerhard Mertens setzt sich zum
Ziel, die Strukturbestimmungen des Sittlichen in
Werner Schéllgens theologisch-ethischem Sy-
stemansatz herauszuarbeiten. Er vollzieht dies in
vier voluminésen Kapiteln: Biographische Prili-
minarien (13-41), Anthropologische Grundle-
gungen (42-129), Ethik und Ethos (130-179) und
Ethik und Empirie (180-224). Dem Autor gelingt
eine fundamentalethische Arbeit ersten Ranges.
Nicht nur die Dokumentation ist, wie es eine Dis-
sertation iiber einen wissenschaftlich produkti-
ven Autor verlangt, umfassend und minutids,
auch die Grundlagendiskussion der deutsch-
sprachigen Ethik der letzten fiinfzig Jahre wird
verhandelt und informativ ausgeleuchtet.

Werner Schollgen, schon 1932 Privatdozent an
der Universitit Bonn, ist, wenn man die Ent-
wicklung der ethischen Diskussion zuriickver-
folgt, der entscheidende Gegenspieler der vor al-
lem in Rom ansissigen und stark deduktionisti-
schen neuscholastischen Moraltheologie. Um die
Jahrhundertwende beginnt mit Josef Mausbach
die Einbindung der Moral in die Glaubenswis-
senschaft. Fritz Tillmann unterstellt die Moral
der Idee der Nachfolge Christi, gibt ihr also
Ethoscharakter. Werner Schéllgen 6ffnet die Mo-
ral der radikalen Geschichtlichkeit des Men-
schen, indem er stets die These verficht, da das
Gesamtethos offen sein muB fiir Soziologie, Kul-
turanthropologie und konkrete Geschichte.
Schéllgen ist Schiiler Max Schelers, der in den

spiten zwanziger Jahren die stérkste philosophi-
sche Kraft in Deutschland verkorpert. Von Sche-
ler empfangt Schollgens Ethik ihre phénomeno-
logische und personalistische Ausrichtung, vom
unvergessenen Goetz Briefs ihre soziologische
und sozialethische Dimension. Studien in Rom
bringen ihn in fruchtbare Begegnung mit dem
urspriinglichen Thomas von Aquin. Mit dem
1953 erschienenen Werk: ,,Die soziologischen
Grundlagen der katholischen Sittenlehre” arti-
kuliert Schéllgen den ersten Versuch, die Sozio-
logie als Wissenschaft von den Strukturen und
Gesetzlichkeiten des gesellschaftlichen Prozes-
ses fiir die Moraltheologie fruchtbar zu machen.
In seinem 1961 verdffentlichten Aufsatzband
,.Konkrete Ethik’ stellt er in ausgereifterer Form
fest, daf die Konstituierung konkreter Hand-
lungsimperative sich mit Hilfe eines im Bereich
des Prinzipiell-Giiltigen verbleibenden, analy-
tisch-deduzierenden Normfindungsverfahren
nicht zu leisten ist. Es bedarf hier zusatzlicher Be-
stimmungen von seiten der die Sachstrukturen
der menschlichen Lebenswelt geschichtlich ver-
ifizierenden empirischen Wissenschaften. In
diesem Sinne versteht Schéllgen die theol. Ethik
als eine ,,integrierende Wissenschaft”. Sie
wurde weiterentwickelt von so namhaften Fach-
vertretern wie A. Auer, F. Bockle, J. Griindel,
W. Korff und D. Mieth und fiithrte zum Begriff
der ,,Konvergenzargumentation”. Das will sa-
gen: Bei der Suche nach einer ethischen Norm
konvergieren humanwissenschaftliche, philoso-
phische, anthropologische, ethische und theolo-
gische Probabilititen zur moralischen Gewif3-
heit. Es ist ein Verdienst der vorliegenden Arbeit,
gerade diese enorme Wirkungsgeschichte des
Schollgenschen fundamentalethischen Ansatzes
straff herausgestellt zu haben. Schéllgen stand
besonders in seiner durch die beiden zitierten
Werke begrenzten Schaffensperiode stets in ei-
nem gewissen Spannungsgegensatz zu den spa-
ten Neuscholastikern der fiinfziger Jahre in Rom,
zu deren deutschen Vertretern die Jesuiten
F. Hiirth, W. Bertrams und G. Gundlach gehor-
ten. Diese hatten ihn stets in Verdacht, seine
Ethik miinde in einen historischen Relativismus.
Das Gespenst einer historischen Verfdlschung
der Ethik durch Schéllgen diirfte sich mit dieser
Arbeit als wesenlos erwiesen haben. Eine Kurz-
biographie W. Schéllgens, zumindest in Form
einer Zeittafel, hitte dem Buch zusédtzlichen Wert
verliehen. Auf S. 102 fehlt ein Textstiick.
Theologen, Philosophen, Soziologen und Péd-
agogen werden die Arbeit mit grofem Gewinn
studieren.

Linz Georg Wildmann

REHRL STEFAN (Hg.), Christliche Verantwortung
in der Welt der Gegenwart. (215.) Anton Pustet,
Salzburg-Miinchen 1983. Ln. S 330.-/DM 47,-.

In diesem Buch stellt Stefan Rehrl die einzelnen
Beitrdge einer durch seine Initiative veranstalte-
ten interdisziplinidren und interfakultiren Ring-
vorlesung einer breiteren Offentlichkeit vor. Er
selbst setzt im Einleitungsreferat deutliche Ak-

219



zente. Katholische Moraltheologie versteht sich
als Glaubenswissenschaft. Als solche geht sie
von der biblischen Offenbarung aus, nach der
der Mensch als Geschopf in eine konkrete Mit-
und Umwelt hineingeboren wird und als dialog-
fihiges Wesen iiber sein Tun und Lassen Gott
Antwort schuldet. In den dann folgenden neun
Beitriigen gehen namhafte Vertreter aus Philoso-
phie, Jurisprudenz, Soziologie, Psychologie,
Physik, Pddagogik und Theologie jeweils von ih-
rem Fachaspekt aus die gestellte Thematik an.
Dabei gliederte sich die Themenreihe wie folgt
auf: Die Verantwortung um Person und Gesell-
schaft (F. H. Tenbruck, Th. Mayer-Maly,
M. Heitger) — Die Verantwortung um die Welt
(H. Pietschmann, H. Adam)- Ethik der
menschlichen Begegnung (N. Leser, ]. Griin-
del) — Die Verantwortung um das menschliche
Leben (F. Bockle, E. Ringel). Im Grunde ge-
nommen ergibt sich daraus eine Art Kompen-
dium der Moraltheologie unter dem Moralprin-
zip ,,Verantwortung'’. Es ist Hans Jonas zu dan-
ken, daf er diesen Zentralbegriff als Grundlage
einer Ethik fiir die technologische Zivilisation
vorgeschlagen hat (Das Prinzip der Verantwor-
tung, Frankfurt 1979). Alle Autoren des vorlie-
genden Sammelbandes bestitigen, dafi der
Mensch als solcher sittlich verantwortliches We-
senist. Ob es um das Recht auf Leben (F. Béckle)
oder um das Recht auf Sterben (E. Ringel) geht,
immer wird der jeweils Handelnde von einer un-
ausweichlichen Instanz zur Rechenschaft dafiir
gezogen, warum er so und nicht anders handelt
und wieso er es tun zu kénnen glaubt. Riicksicht
und Voraussicht sind von jedermann gefordert.
Die Frage nach Orientierungsdaten taucht auf,
wird aber nicht eingehend behandelt.
F. H. Tenbruck spricht vom Zwang zur morali-
schen Orientierung, ,,die Kehrseite des Orientie-
rungsmangels, der den Menschen als Naturwe-
sen auszeichnet und zum Kulturwesen be-
stimmt”. Intensives Gesprich und engere Zu-
sammenarbeit werden als dringend notwendig
erachtet (H. Adam). Das ist nicht unbedingt neu.
Der blofe Hinweis auf Humanitit reicht offenbar
nicht aus. Die Theologen sollten mehr Farbe be-
kennen und ihre prophetische” Aufgabe wahr-
nehmen, ohne gleich gingeln zu wollen. Sie
werden gefragt, haben also Antwort zu geben;
sie tragen Verantwortung.

Bedingt durch die Begrenztheit der Zeit und des
Raumes muflten sich die Referenten kurz fassen.
Zudem war der Bogen durch die Themenstellung
weit gespannt. Darum bleiben notgedrungen
Desiderata. Das braucht kein Mangel sein. Viel-
mehr kénnen sich die Leser umso mehr ange-
sprochen fiihlen, das angefangene Gesprich
weiterzufithren. Mit Recht wird somit Stefan
Rehrl fiir seine Arbeit mit diesem Buch anliflich
seines 70. Geburtstages geehrt.

Passau Karl-Heinz Kleber
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NAGEL ERNST-JOSEF / OBERHEM HARALD,
Dem Frieden verpflichtef. Konzeptionen und Ent-
wicklungen der katholischen Friedensethik seit
dem Zweiten Weltkrieg. (Entwicklung und Frie-
den: Dokumente, Berichte, Meinungen; 14).
(144.) Kaiser, Miinchen/Griinewald, Mainz 1982,
Kart. DM 14,50.

Der 14. Band der Reihe Entwicklung und Frie-
den, der im Auftrag des gleichnamigen Arbeits-
kreises der bundesdeutschen Kommission Justi-
tia et Pax erscheint, widmet sich der Frage, was
die katholische Kirche der Bundesrepublik
Deutschland hier und heute fiir die Forderung
des Friedens tut und versucht eine diesbeziigli-
che Bestandsaufnahme. Im Vollzug dieses An-
liegens werden die Programmschriften der bun-
desdeutschen katholischen Verbinde einer un-
gemein genauen Analyse und einer kritisch-wer-
tenden Darstellung unterzogen und mit der
Entwicklung der Friedenslehre der Pipste ab
1945 konfrontiert. Ein Kapitel ist der Entwick-
lung der Friedenslehre in der Kirche der Bundes-
republik gewidmet.

Fir den nicht-bundesdeutschen Leser kénnte
allein schon das Kapitel ,,Die Entwicklung der
romischen Friedenslehre ab 1963" (35-62) den
Ankauf des Buches voll rechtfertigen, weil eine
dhnlich griindliche Gesamtschau der Friedens-
ethik und der Friedensforderung der letzten
Pépste inklusive Johannes Pauls II. und eine Of-
fenlegung der hoheren friedensstrategischen
Hintergriinde pépstlicher Diplomatie kaum wo-
anders zu finden sein wird. Den Autoren muf
fiir die Akribie und den gedanklichen Duktus ih-
rer Arbeit sowie fiir ihre globale ethische Sicht-
weise ein Kompliment gemacht werden. Fiir den
Ethiker, den Historiker und den kirchlichen
Praktiker, der in der Friedensfrage engagiert ist,
eine unentbehrliche Schrift. Die ethische Kon-
troverse, die mit den Hirtenbriefen der deut-
schen und der amerikanischen Bischéfe im Friih-
jahr 1983 einen gewissen Hohepunkt und Ab-
schluB erfahren hat, wird mit dieser Arbeit erst
voll verstehbar.

Linz Georg Wildmann

HARING BERNHARD, Umriisten zum Frieden.
Was Christen heute tun miissen. (96.) Herder,
Freiburg 1983. Ppb. DM 9,80.

Auf vielfaches Dringen legt B. Hiring mit die-
sem Biichlein das Schluikapitel seines Werkes
,,Frei in Christus” nochmals vor. Es handelt sich
dabei mehr um eine parénetische Rede mit klarer
Zielsetzung (Die Christen sollen in allen Frie-
densfragen und -aktivititen die ersten sein) als
um eine ethische Abhandlung mit dem An-
spruch strenger Wissenschaftlichkeit. Es liegt in
der Natur einer solchen Tendenzschrift, daf sie
alle ihre Argumente so ausrichtet, daf beim Le-
ser die erwiinschte Uberzeugung eintritt. Auch
hobelt sie gerne mifliebige Elemente zurecht
oder laft sie aus. Sehr deutlich wird dies bei der
Darlegung der Friedensbotschaft Jesu. Die Rede
von den ,,Zwei Schwertern” (Lk 22) deutet der



Autor rein metaphorisch (26), ohne darauf zu
verweisen, daB es Exegeten gibt, die eine realisti-
sche Deutung bevorzugen (so etwa neuerdings
Josef Blank). Die Vertreibung der Handler aus
dem Tempel ist eine ,,drastische prophetische
Geste’ (25). Die Frage, ob damit der historische
Jesus eigentlich nicht véllig ,,gewaltlos” gedacht
und gehandelt hat, wird in diesem naheliegen-
den Zusammenhang nicht gestellt. Bezeichnend
ist es auch, daf die Begriffe wie Menschenrechte,
Gemeinwohl, Natur und Zweck des Staates im
gesamten Argumentationszusammenhang
tiberhaupt nicht auftauchen. So wird die
schlichte Frage, ob es moralisch richtig sein kann,
seine Menschenrechte im dufSersten Fall auch mit
Gewaltmitteln zu verteidigen, nicht gestellt und
auch nicht beantwortet, es sei denn in obliquo
(64). Dafl eine differenzierte Abhandlung der
Frage nach der moralischen Berechtigung ato-
marer Abschreckung fehlt, ist angesichts der ei-
nige Jahre zuriickliegenden Abfassung dieses
Kapitels verstindlich. C. F. von Weizsiickers Ar-
gumentation, die in dieser Frage allein angezo-
gen wird (87), kann da nicht befriedigen. Ir-
gendwie hat man das Gefiihl, Haring bedauere
es, daB sich der frithchristliche Pazifismus
(32-34) nicht durchgesetzt und daf§ das II. Vatik.
Konzil auf die Theorie vom ,,gerechten Krieg”
zuriickgegriffen hat (34f.). Seine Vorliebe gilt
dem Satyagraha Gandhis und der gewaltlosen,
der ,,sozialen” Verteidigung. Seine allzu
schlichte Bejahung des tschechoslowakischen
Exempels von 1968 (61) wirkt etwas befremdlich.
Der gesamten Tendenz nach scheint Hiring doch
den Gradualismus zu befiirworten, d. h. die
Auffassung, man miisse stufenweise und bei-
derseitig abriisten; der Westen solle aber mit
hochherzigen Vorleistungen vorangehen (66).

Die Schrift hat sehr eingdngige und plausible
Passagen, wie sie tiberhaupt ungemein lesbar ist.
Thr Wert ist im Grunde ein appellativer: sie will
Bewuftseinswandel schaffen und Animation zur
Friedensarbeit sein.

Daf das Buch nach einer einmaligen griindlichen
Lektiire in seine materiellen Bestandteile zu zer-
fallen droht, ist ein bedauerliches verlagstechni-
sches Manko.

Linz Georg Wildmann

FAUSER WINFRIED SJ, Die Werke des Albertus
Magnus in ihrer handschriftlichen Uberlieferung.
Teil I: Die echten Werke (Alberti Magni Opera
omnia, Tom. subsid. I). (XXVI, 483.) Aschen-
dorff, Miinster 1982. Kart. DM 132,—.

Als Ergiinzung zur Kélner Ausgabe der Werke
des Albertus Magnus wird hier ein nach dem
derzeitigen Stand der Wissenschaftumfassendes
Repertorium der Handschriften der echten
Werke des ,,Doctor universalis” vorgelegt. In
sehr iibersichtlicher Weise werden Zuschrei-
bung, Titel, Zeit der Handschriften, Incipit und
Explicit gegeben. Dem folgt die Liste der Hand-
schriften mit Fundort, Signatur, Datierung, Titel,
Kolophon und Explicit. Die Handschriften sind
unterschieden in Vollhandschriften (ganzer

Textbestand oder kleine Einbufen), Fragmente
und Exzerpte. Hinweise auf die kritische Aus-
gabe des Albertus-Magnus-Institutes bzw. bei
den noch nicht edierten Werken auf die Ausga-
ben von Jammy (Lyon 1651) und Bourgnet (Paris
1890-99) vervollstindigen den jeweiligen Kata-
log. Mafigebend in der Echtheitsfrage ist der in
jedem Band der Kolner Ausgabe enthaltene
.,Conspectus” der echten Werke.

Ausfiihrliche Register der Titel, Initien, Schrei-
ber, der Zeiten und Bibliotheken kénnen gerade
die zeitliche und raumliche Verbreitung der Al-
bertus-Handschriften aufzeigen, wobei Uster-
reich mit 83 Handschriften vertreten ist, die
grofiteils in Stiftsbibliotheken zu finden sind. Li-
teraturangaben, die iiber Bibliothekskataloge
hinausgehen, sind im Bibliotheksregister einge-
arbeitet. Bis zur Drucklegung nicht erfaite
Handschriften werden mit einem entsprechen-
den Registerteil im Anhang gegeben.

Das Repertorium ist ein auch statistisch vorbild-
lich aufbereitetes Standardwerk der Albertus-
Magnus-Forschung, das auch fiir die Biblio-
theksgeschichte von grofiem Interesse ist.

Linz Ulrich G. Leinsle

DEUSER HERMANN / STEINACKER PETER
(Hg.), Emst Blochs Vermittlungen zur Theologie.
(Fundamentaltheologische ~ Studien, Nr. 6).
(224.) Kaiser-Verlag, Miinchen/Griinewald-Ver-
lag, Mainz 1983. Kst. DM 42,-.

Ernst Bloch gilt als einer der Grofen der deut-
schen Philosophie; 1977 verstummte seine
Stimme; nur eingefleischte Bloch-Leser vergru-
ben sich auch noch in seine letzten Arbeiten (bes.
in den Erginzungsband der Gesamtausgabe:
,,Tendenz-Latenz-Utopie”, Frankfurt 1978); da
und dort erschienen noch Sammelbidnde mit
Wiirdigungen, vereinzelt mehr oder weniger be-
deutende Einzeluntersuchungen, hie und da ein
,Materialband” (z. B. zum ,,Prinzip Hoff-
nung’).

Es ist auffillig, da8 von den Nachlaverwaltern
(etwa der Witwe Karola Bloch) grofles Augen-
merk darauf gelegt wird, daf8 Ernst Bloch nicht
allzusehr von Theologen in Beschlag genommen
wird. Trotzdem ist es immer noch erkenntlich,
dal einige der recht bedeutenden deutschen
Theologen, allen voran Jiirgen Moltmann und
Johann B. Metz, vielfdltig von Blochs Denken
angeregt sind und daB diese sich fiir die Anre-
gungen dankbar zeigen.

Wenn man nun den vorliegenden Sammelband
zur Hand nimmt, der den Titel ,,Ernst Blochs
Vermittlungen zur Theologie trigt, wiirde man
zuerst vermuten, dafl darin diesen Anregungen
auf die Theologen nachgegangen wird; dies ge-
schieht freilich hier nicht.

Man erliegt also der Irrefithrung durch den infla-
tionidren Gebrauch des Begriffs ,,Vermittlung".
Denn in einem zweiten Gedanken wiirde man
wohl fragen: Was hat Bloch zur Theologie hin
vermittelt (z. B. bestimmte Inhalte jldischen
Denkens)? Aber auch davon ist hier nur indirekt
die Rede.

Worum geht es also in diesem Buch? Es geht
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letztlich um Blochs theologische Ansichten, die
sich — offen oder versteckt - in seiner (sogenann-
ten) Philosophie Ausdruck verschafften. War
also Bloch dann doch eher Theologe als Philo-
soph? Die Antwort auf diese Frage diirfte so viel-
faltig sein wie die Antwort auf die Frage ,,Was ist
Theologie?””. Mit seiner religionsphilosophi-
schen Schrift ,,Atheismus im Christentum’’
(Frankfurt, 1968, GA 14) hat Bloch jedenfalls so
kritisch wie kaum sonst jemand den Bestand des
jiidisch-christlichen Fundaments befragt.
.~Atheismus im Christentum” ist gerade nicht
Blochs priziseste Denkleistung; aber die Ten-
denz dieses Buches ist bei jeglicher Atheismus-
Diskussion der Gegenwart gegenwirtig zu hal-
ten.

Schaut man diesen Sammelband genauer an, so
findet man in den acht Beitrigen (und auch in der
angefiigten ,, Auswahlbibliographie iiber Ernst
Bloch und die Theologie”, S. 211-220) Untersu-
chungen, die sehr komprimiert einzelnen Fragen
nachgehen (die Verfasser der Aufsitze haben
sich frither schon mit gréferen Arbeiten iiber
Bloch ins Gespriich gebracht).

Michael Eckert packt ein Blochsches Hauptthema
an: Es geht um die Frage nach ,,Zukunft als
Transzendenz” (128-143); dabei wird deutlich,
daB Zukunftsdenken alles statisch-immanenti-
stische Denken mit seinen Kategorien zu iiber-
winden trachtet, daf3 also die Wirklichkeitserfas-
sung und -deutung selbst schon ,,auf Zukunft
hin” anders ausschaut als das Substanzdenken
(Blochs Leit-Begriffe sind nicht zufillig: Potenz,
Latenz, Utopie, Hoffnung u. a.).

Grofes Interesse vermag der (auch in einer be-
geisternden Sprache formulierte) Beitrag von
Gerhard Marcel Martin zu erwecken; hier geht es
um das ,,Erbe der Mystik im Werk von Ernst
Bloch” (114-127); in dhnlicher Weise packend ist
der Aufsatz des Rotterdamer Professors Heinz
Kimmerle mit seiner Sicht der ,,Religion in der
Philosophie Ernst Blochs” (mit dem zunichst
wenig sagenden Titel ,,Spuren der Hoffnung”,
15-29).

Einen grofen Teil des Bandes fiillt der Beitrag
von Ekkehard Starke iiber ,, Ernst Blochs Miintzer-
Interpretation und ihre Bedeutung fiir die Theo-
logie der Gegenwart” (61-113). Will man (und
man muf wohl) mehr iiber Miintzer nachden-
ken, wird man an diesem Beitrag nicht vorbeige-
hen kénnen.

Der theologisch interessanteste Aufsatz ist u. E.
der von Peter Steinacker: Er bringt Uberlegungen
zur Wirkung Blochs auf die Soteriologie unter
dem Titel ,, Der verkleinerte Held - Gott in hich-
ster Menschennidhe’ (186-210); hier wird nun
auch der Wirk-Geschichte Blochs nachgegangen
(ausdriicklich bei W. Pannenberg, C. H. Rat-
schow und Jiirgen Moltmann). Abschliefend
versucht der Autor dieses Aufsatzes auch eine
eigene Christus-Deutung ,,nach Bloch”, die ih-
ren Weg in die dsthetische Christologie sucht; ob
damit die anderen Theologen einverstanden
sind, bleibt freilich zu fragen. Aber hier wird
noch einmal deutlich, wie anregend Bloch fiir die
Theologen sein kann!
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Es bleibt also am Schluf noch einmal die Frage:
Was will dieses Buch? Was verstanden die Her-
ausgeber unter diesem Titel?

Es geht offensichtlich um eine Vermittlung des
Blochschen Erbes, und solche Vermittlungen
sind immer noch im Prozef. Blochs (Euvre ist so
voll und reich (mit allen méglichen Traditionen!),
daf sich bei ihm vieles — wie bei einem reichen
Umschlagplatz — als wieder aktuell und neu dar-
bietet. An dieser Quelle werden auch Theologen
sich (zum eigenen Nutzen!) ausgiebig bedienen
konnen — ob es nun Blochs Erben angenehm ist
oder nicht . . .

Im vorliegenden Band spiegelt sich, da Bloch
fir Theologen noch lang interessant bleiben
wird!

Linz Ferdinand Reisinger

SCHAEFFLER RICHARD, Glaubensreflexion und
Wissenschaftslehre. Thesen zur Wissenschafts-
theorie und Wissenschaftsgeschichte der Theo-
logie. (Qu. disp. 82). (200.) Herder, Freiburg
1980. Kart. DM 34,-.

,.Kopernikanische Wenden”, Umbriiche in der
Denkgeschichte, oder, mit einem Ausdruck aus
der neueren wissenschaftstheoretischen Diskus-
sion, ,,Paradigmenwechsel” sind seltene Ereig-
nisse in der Geistesgeschichte. Mit aller Vorsicht
mdchte der Rez. diese Begriffe, die eine revolu-
tionéire Verdnderung herkémmlicher Denkmu-
ster signalisieren, auf das schon seit 1980 vorlie-
gende Werk des Bochumer Professors fiir philo-
sophisch-theologische Grenzfragen R. Schaeff-
ler anwenden. Der Autor hat das Verdienst, in
der herkommlichen Betrachtungsweise des Ver-
hiltnisses von Glauben und Wissen, das in der
Neuzeit — zumindest im okzidentalen Bereich —
fiir den Glauben zu einem rein defensiven wur-
de, eine grundsitzliche Neuorientierung einzu-
fithren.

Herkémmliche Versuche der Theologie, die zei-
gen wollten, da@ die als endgiiltig und unver-
riickbar hingestellten Standards wissenschaftli-
cher Rationalitit in irgendeiner Form auch auf sie
iibertragen werden konnen (Versuche, die zu-
meist damit endeten, daff weder die minimalsten
Anspriiche des Glaubens noch die der Wissen-
schaft erfiillt wurden), kreisten in sich selbst.
Schaeffler weist nun an Hand der Geschichte des
Verhiltnisses von Glaube und Wissen nach, daR
es nie diesen einseitigen ,,Wissenschaftszen-
trismus”’, mit seinem Anspruch, ein normatives
Ideal von Wissen und Vernunft zu bieten, gege-
ben hat, sondern, daf sich die Theologie als
Glaubensreflexion und die Wissenschaft von der
Wissenschaft (Wissenschaftstheorie) in einem
stindigen, spannungsreichen, aber auch inspi-
rierenden Wechselverhiltnis befanden. Der All-
einherrschaftsanspruch des naturwissenschaft-
lich gepréagten Wissenschaftsverstindnisses, der
die neuere Geschichte so belastet hat, entspricht
nicht den Gegebenheiten. Weder Theologie noch
Wissenschaft sind fixierte Groflen, vielmehr be-
einflussen sich die regulativen Begriffe von Wis-
senschaft und Theologie und treiben sich gegen-



seitig voran. In Belichtungen der Geschichte
kann Schaeffler zeigen, daf8 gerade die Theologie
in vielen Fragen einen exemplarischen Vor-
sprung besafl und so die Entwicklung der Wis-
senschaftstheorie positiv beeinflufit und geleitet
hat.

Dieser von Schaeffler eingebrachte , Paradig-
menwechsel” im Denken des Verhiltnisses von
Glaube und Wissen hat vor allem den Vorteil,
gegenwirtig besser nach jenem kritischen Poten-
tial fragen zu konnen, das einen Impuls geben
konnte fiir die Entwicklung der regulativen Idee
einer Wissenschaft, die die Erde wieder zur
Wohnung des Menschen macht. Schaeffler ver-
weist hier etwa auf die grundlegende Bedeutung
des Begriffes oikodomé (Auferbauung) fiir die
Theologie, der fiir die heute angestrengte Dis-
kussion um die Gesellschaftsrelevanz der Wis-
senschaft
kénnte.
Das Buch umfaBt neun Kapitel, die, nach einer
ersten systematischen Reflexion, die geschichtli-
che Genetik bis in die Gegenwart nachzeichnen,
wobei der Autor vorteilhafterweise die Ergeb-
nisse der einzelnen Kapitel jeweils in kompakten
Thesen zusammenfaft. Im iibrigen hat
R. Schaeffler diesen seinen Ansatz im 20. Band
der Enzyklopddie ,,Christlicher Glaube in mo-
derner Gesellschaft”, in iiberarbeiteter Form und
gekiirzt, erneut dargestellt (5. 5-83).

Alles in allem ist dieses Werk kein Lehrbuch und
auch kein einfaches Lesebuch, es ist ein Theorie-
Arbeitsbuch von grofer heuristischer Brisanz,
dessen Erklirungsfihigkeit der Autor an den
ausgewidhlten Beispielen der Geschichte zu de-
monstrieren sucht.

Es ist eine Aufforderung, das Verhiltnis von
Theologie und Wissenschaftstheorie neu und
gegen den Strich zu lesen. Der Rez. bedauert,
daB dieser Ansatz noch nicht ausreichend in der
gegenwartigen theologischen Diskussion be-
riicksichtigt worden ist und ist auch der Zuver-
sicht, daf3 seine zukiinftige Wirkungsgeschichte
die schuldhafte Verspiatung der Besprechung
marginalisieren wird.
Graz

orientierenden Charakter besitzen

Otto Kinig

CASPER BERNHARD (Hg.), Die Angewiesenheit
der Theologie auf das philosophische Fragen. (71.)
Schriftenreihe der Katholischen Akademie der
Erzdidzese Freiburg 1982.

Dieser Band enthilt die Festvortrdge anldglich
der Vollendung des 75. Lebensjahres des Reli-
gionsphilosophen Bernhard Welte (inzwischen
verstorben) von Bernhard Casper, Klaus Hem-
merle und Peter Hiinermann.

Im ersten Beitrag befaBt sich Klaus Hemmerle mit
einer kurzen Schrift des Philosophen: ,,Die
Grenze als gottliches Geheimnis”, in: Auf der
Spur des Ewigen, Freiburg 1965.
Ausgangspunkt darin ist die Verwiesenheit aller
Wissenschaft auf ,,Grenzen”. Allerdings wird
dabei nicht das vor oder nach einer Grenze Lie-
gende betrachtet, sondern diese selbst. Die
Grenze setzt die Urbegriffe ,,Dieses”, ,,Nichts"

und ,,Und”. Mit diesen Begriffen wird festge-
legt, was etwasist, was etwas nichtist und was es
verbindet. Konkret auf das Denken bezogen ist
dieses immer ,,grenzendes” Denken. Daraus
entspringt fiir Hemmerle die Charakteristik der
Welteschen Phdanomenologie und seiner geisti-
gen Bemiihungen, speziell auch in Fragen des
gottlichen Geheimnisses.

Bernhard Casper bringt Uberlegungen zum sieb-
ten Buch der Confessiones Augustins unter dem
Thema ,,Das Problem der theologischen Diffe-
renz”. Er zeigt die theologische Differenz nach
Augustinus, welche im eigentlichen Sinn zwi-
schen dem blofen Sehen und der aufbauenden
Liebe besteht. Daraus erwichst die Notwendig-
keit von Philosophie fiir die Theologie. Die den-
kerische Reflexion widerspricht nicht der Bewe-
gung der Liebe Gottes, sondern gibt den Men-
schen einen Selbstand. Der Mensch konnte nicht
den Weg Gottes beschreiten, wenn er nicht die
Erfahrung der Differenz auf das Gottliche hin
begreifen konnte.

P. Hiinermann zeigt in einem ersten Schritt, den
er Anweg zur Theologie und zur Philosophie be-
zeichnet, wie der Mensch in der Geschichte auf
die Reflexion der Theologie sowie der Philoso-
phie verwiesen wird. Dies ist einmal fiir die
Theologie das Kreuz Jesu und fiir die Philosophie
die Frage nach dem Grund von allem. ,,Wiirde
der Glaube die Einsicht, den Intellektus, nicht
suchen, verbliebe er in der Sphére der Aufler-
lichkeit” (54). Hiinermann zeigt die Entwicklung
dieses Axioms in der mittelalterlichen Theologie,
die vom aristotelischen Distanzbegriff ausge-
hend das Wesen Gottes und seine Verduflerung
als Communicatio gedacht hat. In diese Bezie-
hung Gottes einzutreten, ist auch fiir den Men-
schen moglich als ,,Communicatio cum deo”,
welche gleichzeitig die Basis fiir den Intellektus
fidei ergibt.

Selbst durch den deutschen Idealismus wird
diese Basis weitergefiihrt, jedoch Theologie als
ein inneres Moment der Philosophie verstanden,
bedingt durch den Versuch, nicht nur Philoso-
phie, sondern auch Theologie auf den Begriff zu
bringen. Die Problematik zeigt sich allerdings,
wo Theologie und Glaube die Dimension der
Hoffnung beinhalten. Darauf ist es der Philoso-
phie nicht moglich einzugehen. Eine neue
Sichtweise wird durch den Theorieansatz ertff-
net, daf die Selbstmitteilung Gottes in Offenba-
rung und Gnade ein ,,Konstitutivum menschli-
cher Transzendentalitit’”” (61) sei und so mit
transzendentaler Reflexion, als philosophischer
Methode, ergriindet werden kann. Hierbei wird
auf Karl Rahner verwiesen. So ist sowohl der
Philosophie als auch der Theologie ein eigen-
stindiges Verhiltnis erdffnet.

Als offene Frage — nicht nur bei diesem Artikel,
sondern auch den vorhergehenden - bleibt aller-
dings immer noch, ob es fiir die Theologie ausrei-
chend ist, sie mit philosophischer Erkenntnis-
theorie reflektieren zu konnen. Die philosophi-
sche Reflexion, selbst wenn sie eine transzen-
dentallogische ist, erschépft sich im Denken des
Gegenstandes und sucht deren Wahrheit. Sie ist
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an die Logik der menschlichen Rationalitiit ge-
bunden. Ist mit dieser Logik auch ein Reflektie-
ren von Gott méglich oder iibersteigt es nicht
diese Dimensionalitdt? Die Suche einer addqua-
ten Erkenntnistheorie und Logik fiir die systema-
tische Theologie, fiir den intellectus fidei, zum
Unterschied zur Philosophie scheint noch nicht
ihr Ziel erreicht zu haben. Dies zeigt auch das
SchluBwort von B. Welte, wenn er die Philoso-
phie wohl als ,,ancilla’ definiert, sie als solche
aber auf einen Ehrenplatz im Wissenschaftsfest
vorbittet. Hiinermanns Ausfithrungen sind ein
weiterer Schritt im Erkldren des addquaten Ver-
hiltnisses von Theologie und Philosophie, um
nicht die Theologie als Teildisziplin erachten zu
miissen, was dezitiert und gefiihlsmégig als Ein-
schrankung erachtet wird.

Steyr Enrico Savio

RACEK ALFRED, Philosophie der Grenze. Ein Ent-
wurf. (172.) Herder, Wien 1983. Ppb. S 198.—/
DM 28,80.

Die Frage des Club of Rom nach den ,,Grenzen
des Wachstums” ist fiir den Verfasser Indikator
eines steigenden Krisenbewuftseins und fun-
giert als Einstieg zu einer philosophischen Refle-
xion tiber Begriff und Wesen der Grenze. Die Un-
tersuchung zielt darauf ab, zu bestimmen, was
eine Grenze als Grenze konstituiert und welche
grundsitzliche Grenzen in den vielfiltigen
Grenzerfahrungen und -problemen feststellbar
sind.

Hier geht der Verfasser von einer Trias grund-
sitzlich verschiedener Typen aus: 1. Natiirliche
Grenze (Beschriankung des quantitativ Vorhan-
denen); 2. Gnoseologische Grenze (Grenze des
Bewufitseins und seiner Leistungen); 3. Grenze
der Praxis (Kontingenz des menschlichen Da-
seins).

Diese je verschiedenen Grenzarten provozieren
schliefillich die solche Bestimmungen noch ein-
mal iibersteigende Frage nach einer Grenze aller
Grenzen, nach einer absoluten Grenze.

Wer sich philosophisch mit dem Phanomen der
Grenze beschiftigt, kommt an Kant nicht vorbei.
Racek wihlt daher zu Recht den hohen Problem-
stand von Kants Transzendentalphilosophie,
wie erin der ,,Kritik der reinen Vernunft”, insbe-
sondere im Kapitel i{iber , Phinomena und
Noumena” vorliegt, zum Kern seiner Ausein-
andersetzung. Die transzendentale Differenz,
die in der Erfahrung mit ihrer Gegenstandsbezo-
genheit und Subjektbedingtheit aufbricht,
uberwindet den Begriff der ,,Schranke” als
Grenze im Felde des Gleichartigen (z. B. Wald
und Wiese als zwei RaumgréBen). Die Selbstprii-
fung des menschlichen Denkens stiit dabei in
ihrem Fortgang an jene grundsitzliche Grenze,
an der sich die Vernunft als Negation des Ver-
standes erweist. Insofern in diesem Nichtwissen
noch das Wissen um dieses Nichtwissens mit-
enthalten ist, kann diese Negation rein negativ
bestimmt sein. Die Vorrangstellung gnoseologi-
scher Grenzbestimmungen wird bei Hegel noch
erweitert, um schliefflich dialektisch im absolu-
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ten BewuBtsein aufgehoben zu werden. Die in
der Ichphilosophie tiber das erkennende Subjekt
geleistete Grenzbestimmung wird von Racek als
unzureichend aufgewiesen und im Riickgriff auf
den Substanzbegriff (Aristoteles, Leibniz) auf
den ontologischen und praxeologischen Bereich
erweitert. Der reflexionsindifferente Leib vermit-
telt den Zugang zu einer neuen Qualitdt des
Seins und spannt zugleich jenes grundsétzliche
Grenzverhilinis auf, das sich in der Praxis als
unaufhebbare Verschrinkung von Freiheit und
Notwendigkeit, von Selbstbestimmung und
Vorgegebenheit, von Intentionalitdt und Realitét
in der menschlichen Daseinsfithrung erweist. Ob
die absolute Grenze, die dabei als Unabgeschlos-
senheit und Abgriindigkeit erfahren wird, noch
einheit- und sinnstiftende Transzendenz zu
werden vermag, kann die Philosophie nicht
mehr feststellen, hochstens postulatorisch ver-
langen.

Die eingehenden, mit hohem Abstraktionsgrad
durchgefiihrten Analysen der vorliegenden Ar-
beit lassen sich einerseits als theoretische Zu-
riickweisung aller ideologischen Totalitdtsan-
spriiche verstehen. Andererseits wird damit ein
Stiick Fundamentalanthropologie geboten, inso-
fern sich im Menschen mikrokosmisch — durch
seinen Leib offen auf das System der Natur,
durch seine Vernunft offen zur absoluten Grenze
hin - ein geschichtetes Weltverhiltnis repris-
entiert, das er aufgrund eines reflexionstheore-
tisch schlie@lich nicht mehr einholbaren Vermé-
gens zu einer Einheit zusammentfiigt.

Graz Josef Schmuck

ECCLES JOHN C., Das Ritsel Mensch. Die Gif-
ford Lectures an der Universitit von Edinburgh
1977-1978. (240.) Ernst Reinhardt, Miinchen
1982. Ln. DM 32,-.

Der erste Teil des Buches bringt das géngige evo-
lutionistische Weltmodell, wobei sich der Autor
in der Darstellung der kosmisch-physikalischen,
der chemischen und der biologischen Evolution
auf andere Autorititen beruft, die in Zitaten
reichlich zu Wort kommen. Dabei wird die Evo-
lution des Menschen, im besonderen die Ent-
wicklung des Gehirns, und ein Modell der kultu-
rellen Evolution mit Sprache und Werten zu ei-
nem Schliisselpunkt. In der siebten, achten und
neunten Vorlesung schopft der Autor aus der
Fiille seines eigenen Wissens und Kénnens als
Gehirnspezialist. Die zehnte Vorlesung fiihrt ein
in seinen dualistischen Interaktionalismus zwi-
schen dem Gehirn und dem Geist, die er als un-
abhéngige Wesenheiten des Menschen identifi-
ziert. Eccles, ein engagierter Naturwissenschaf-
ter und Nobelpreistrager, greift den materialisti-
schen Monismus an und versucht ihn von der
Naturwissenschaft her mit Hilfe von Schluffol-
gerungen aus der Hirnanatomie und Hirnphy-
siologie zu widerlegen. Dazu postuliert er das
Vorhandensein des sogenannten Liaison-Hirns,
das er in der Grofhirnrinde des Schlifen- und
Stirnlappens lokalisiert und als das Interaktions-
zentrum zwischen dem Hirn und dem Geist
identifiziert. Er zerbricht damit die monistisch-



materialistische Kruste und stéft durch zum
Kern des Ritsels Mensch, zum Geist. Besonders
eindrucksvoll ist der Epilog, ein personliches
Glaubensbekenntnis des Autors, das, obwohl
anthropozentrisch, sich zu einer géttlichen Vor-
sehung, also zur Existenz Gottes, bekennt und
die Relativitit wissenschaftlicher Ergebnisse und
Modelle, insbesondere des evolutionistischen
Modells, betont. Ein anspruchsvolles und befrei-
end ehrliches Buch.

Puchenau Karl Rohregger

GORDAN PAULUS (Hg.), Menschwerden -
Menschsein.  (Salzburger Hochschulwochen
1982). (456.) Styria, Graz—Wien-Kéln u. V. But-
zon & Bercker, Kevelaer 1983. Kart. S 120.—.

Es ist eine gute Tradition, daf die Vorlesungen
der Salzburger Hochschulwochen in Buchform
erscheinen und so einem gréferen Kreis von In-
teressierten zuginglich gemacht werden. Das
Buch ist gedacht als ,Nachlese zum Nachlesen’
(11); es enthilt im Wesentlichen die Hauptvorle-
sungen; der Inhalt der Nachmittagsveranstal-
tungen ist in einem Anhang kurz zusammenge-
faft.

Das Thema der S. Hochschulwochen von 1982,
das zugleich auch der Titel des Buches ist, ist weit
gespannt. Es kann nicht erschépfend eingefan-
gen und dargestellt werden. So sind die einzel-
nen Beitrige wie Mosaiksteine zu einem Bild, das
unermefliche Ausmage hat. Die einzelnen Vor-
lesungen befaiten sich — jeweils dem Gesamt-
thema zugeordnet — mit dem Menschen und der
Politik (N. Lobkowicz), mit philosophischen
Grundfragen (E. Coreth), mit Mensch-Werdung
(R. Riedl), mit dem biblischen Menschenbild
(A. Deissler), mit pddagogischen Fragen
(M. Heitger), mit dem gefihrdeten Humanum
(F. H. Tenbruck), mit den Werten (O. Hoffe),
mit der Kulturbedingtheit des Menschen
E. E. Boesch) und schlieflich mit Jesus, dem
vollkommenen Menschen (W. Beinert).

Es liegt in der Absicht einer derartigen Veranstal-
tung, bedeutsame Themen in einer aktuellen
Pointierung aufzugreifen. Darin liegt auch die
Stirke dieser Verdffentlichung. Umfassende
Fragestellungen werden relativ knapp und iiber-
sichtlich dargestellt, wodurch die wesentlichen
Gesichtspunkte oft besser erkennbar werden als
bei umfangreicheren Darstellungen. Auch in Be-
reichen, die dem Leser vertraut sind, ergeben
sich — bedingt durch die Wahl spezifischer Ge-
sichtspunkte und der Zuordnung zum Gesamt-
thema - bedenkenswerte Einblicke in beste-
hende Zusammenhinge.
Linz Josef Janda
JONAS HANS / MIETH DIETMAR, Was fiir nor-
gen lebenswichtig ist. Unentdeckte Zukunftswer-
te. (80.) Herder, Freiburg 1983. Brosch. DM 9,80.

Der erste Beitrag des schmalen Bindchens
stammt von dem 80jahrigen Philosophen H. Jo-
nas, der zuletzt durch sein Buch ,,Das Prinzip
Verantwortung” bekannt geworden ist. Er be-
schiftigt sich mit der Frage ,,Werte von gestern

fiir die Welt von morgen”. Seine Uberlegungen
beziehen sich auf alte und bleibende Werte, wie
sie in Sitte, Sittlichkeit und Recht zum Ausdruck
kommen. Da Tugenden aufgrund veridnderter
Zeitsituationen ,,veralten” konnen, darf nicht
mit der diblichen Relativierung der Werte ver-
wechselt werden. Neue Verhiltnisse brauchen
auch neue Werte, bzw. bewirken, dag alte Werte
eine verdnderte Bedeutung bekommen. So be-
kommt z. B. die alte Tugend des Mafhaltens un-
ter verdnderten technischen Voraussetzungen
und bei einer neuen Umweltsituation neue und
frither nie erahnte Dimensionen.

Im zweiten Beitrag iiberdenkt D. Mieth ,,ethi-
sche Perspektiven fiir eine menschliche Zu-
kunft”. Eine Sinnkrise ist zu iiberstehen; Sinn
aber steht in Zusammenhang mit Wert. Es ist
nicht einfach, Modelle méglicher Moralen fiir die
Zukunft zu erstellen. Sie kénnen prophetisch
,.erinnert”, aber nicht vorausgesagt werden (75),
sie sind nicht evident und bleiben immer strittig
(44), aber sie kénnen anregen. So regen auch die
Ausfiihrungen Mieths zum Weiterdenken an,
wenn auch aufgrund der Fiille der implizierten
Fragestellungen manches ansatzhaft bleibt und
etwas unsystematisch wirkt. Immer wieder aber
liest man bedenkenswerte Sitze, wie etwa:
,,Nicht alles, wofiir Jugend sensibel ist, ist eine
ethische Moglichkeit” (44) oder: ,,Je irreversibler
das Handeln, umso griofer die Beweislast” (74);
gedacht ist dabei an neue Technologien, deren
Unschadlichkeit nicht nur anzunehmen, son-
dern zu beweisen ist.

Andere Auflerungen reizen — bei aller Zustim-
mung - auch etwas zum Widerspruch: der Satz,
daf die Praxis gelebter Uberzeugungen die ein-
zige Vermittlung sittlich relevanter Einsichten
ist, wihrend sie erstarren, wenn sie durch Auto-
rititen und Regeln tradiert werden (62), birgt
zweifellos viel Wahrheit, wenn auch unange-
nehme; dennoch bleibt offen, warum auch ge-
lebte Uberzeugung oft genug in der Lage ist,
Nachahmung bzw. Nachfolge zu provozieren.
Linz Josef Janda

MORALTHEOLOGIE

SCHMITZ PHILIPP, Menschsein und sittliches
Handeln. Vernachldssigte Begriffe in der Moral-
theologie. (Reihe Engagement). (148.) Echter,
Wiirzburg 1980. DM 15,80.

Der Haupttitel dieser Verdffentlichung deutet
deren (durchaus unpolemisches, aber mehr als
berechtigtes) Anliegen an, in Uberschreitung der
vieldiskutierten Frage der Normbegriindung
(und damit des sittlich Richtigen) den Menschen
selbst, Subjekt des sittlichen Handelns, mit sei-
ner Entwicklung und seinem Streben nach exi-
stentieller Verwirklichung in den Blick zu neh-
men: ,,Der Moral . . . tut eine Erérterung des
sittlich Guten not”” (7). In der Tat deckt das Pro-
blem der Handlungslegitimation (unbeschadet
seiner Aktualitit und Relevanz) nicht die Thema-
tik der menschlichen Sittlichkeit ab. Diesen gro-
Beren Zusammenhang markiert Sch. mit fiinf
Begriffen, die die Fundamentalmoral auf keinen
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Fall vernachlissigen darf: sittliches Tun (9-28),
Gewissen (29-49), sittlich Boses (86-106), Autori-
tit (50-85), Tugend (107-132). Der zeitgenméfien
und zugleich an die ethische Tradition ankniip-
fenden Rehabilitierung der beiden letztgenann-
ten mag man besonders gerne zustimmen. Auch
die fundamental-ethischen Begriffe ,, Gewissen’!
und ,,sittlich Bgses” sucht Sch. dem heutigen
Verstindnis neu zu erschliefen. Von grundle-
gender Bedeutung sind die Ausfiihrungen iiber
das ,,sittliche Tun”, nidherhin iiber den ,,sittli-
chen Entwurf” (12-23) ,,als ein von Rationalitit
getragenes Hinhoren und Hinsehen auf ein Ziel,
als Einstellung auf das Menschsein und als dy-
namische Erfahrung der Freiheit” (23). Das sich
durch konzise und sorgfiltige Diktion und klare
Untergliederungen auszeichnende Buch ver-
zichtet nicht auf erhellende Beispiele. Es konnte
anregen, sich auch in Gruppenarbeit damit wei-
ter zu beschiftigen.
Linz Alfons Riedl
KIRCHENGESCHICHTE

SONNTAG FRANZ PETER (Hg.), Das Glaubens-
zeugnis der frithen Kirche. (137.) St.-Benno-Verlag
Leipzig 1981. Ln.

In diesem geschmackvoll gebundenen kleinen
Buch bietet der Herausgeber in deutscher Uber-
setzung zehn gut ausgewdhlte Texte der frithen
Christenheit von der Didache oder Zwolfapostel-
lehre tiber die Briefe des Ignatius von Antiochien
bis zur Schilderung der diokletianischen Chri-
stenverfolgung. Jedem Abschnitt ist eine sehr
knappe Einleitung vorangestellt, die den Zugang
erleichtert. Diese Glaubenszeugnisse treffen uns
auch noch heute. Ihre Lektiire kann unseren ei-
genen Glauben stirken.
Linz Rudolf Zinnhobler
KEMLER HERBERT, Christentum — Alte Kirche
und Mittelalter. (Kohlhammer Tb, Bd. 1037).
(127.) Stuttgart, Kohlhammer 1981. Kart.
DM 14,-.

SCHNEEMELCHER WILHELM, Das Urchristen-
tum. (Urban-Taschenbiicher, Bd. 336). (220.)
Kohlhammer, Stuttgart 1981. Kart. DM 18,—.

Kemler versucht in sieben Kapiteln auf knappen
100 Seiten einen Uberblick iiber den Verlauf der
Kirchengeschichte in Altertum und Mittelalter zu
vermitteln. Zu den angeschnittenen Themen
kénnen naturgemif nur Andeutungen und Ver-
kiirzungen geboten werden. Die Aufbereitung
eines derart komprimierten Textes fiir den Un-
terricht — das Biichlein wird als Arbeitsbuch vor-
gestellt — setzt grofle Detailkenntnis des Lehrers
voraus. Jedes der sieben Kapitel ist in vier Stufen
aufgebaut: Eigene Erfahrung, Problematisie-
rung, Informationen, Unterrichtliche Konkretio-
nen. Alles zusammen soll es ein ,,sachlicheres
Verstandnis” (S. 9) fiir die Geschichte des
Christentums wecken und vertiefen: Wenn das
Werk in der vom Autor beabsichtigten Weise
eingesetzt wird, kann es dieses Ziel erreichen.

Schneemelcher behandelt auf 220 Seiten die Ge-
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schichte des Urchristentums. Er versteht darun-
ter den Zeitraum von der Wirksamkeit Jesu bis
zur Zerstdrung von Jerusalem im Jahre 70. Sein
Anliegen ist es, das Glaubenszeugnis der ersten
Christengeneration ,,in seiner unterschiedlichen
Ausprdgung herauszuarbeiten” (S. 204), d. h.
darzulegen, daf3,,urchristliche Kirche und Theo-
logie keine uniformen Grifen sind” (S. 7). Dabei
will er aber seine Sicht der Pluralitit nicht iiber-
bewerten. Fiir die Beurteilung der Details ist
wohl eher der Fachvertreter fiir NT zustindig.

Linz-St. Florian Karl Rehberger

AUGUSTINUS AURELIUS, Der Gottesstaat / De
Civitate Dei. 2 Bde. In deutscher Sprache von Carl
Johann Perl. (I: XLII u. 898, II: XIV u. 982.) Ferdi-
nand Schoningh, Paderborn 1979. Geb. in Kas-
sette. DM 198,—.

Werk und Ubersetzer braucht man nicht niher
vorzustellen. Uber Carl Perl, den am 30.Dezem-
ber 1981 verstorbenen verdienstvollen Augusti-
nus-Ubersetzer, ist schon viel Positives geschrie-
ben worden, das hier nicht wiederholt werden
soll. Perl kam iiber die Musik zur Beschiftigung
mit dem Werk Augustins. Dieser Hintergrund
wirkte sich immer wieder auf seine gut lesbaren
und einfithlsamen Ubersetzungen aus.

Die Binde sind in gewohnt vornehmer Ausstat-
tung gearbeitet. Dankbar greift man zur Zeittafel
zu Leben und Werk Augustins, ebenso zum um-
fangreichen Namen- und Sachregister. Die letz-
ten Druckfehler konnte Perl nicht mehr ausmer-
zen. Der Verlag hat 1982 ein Beiblatt mit einer
kleinen Anzahl von Druckfehlerberichtigungen
nachgereicht. Perl selbst hat sich bei Tatigkeit an
die Ubersetzung von 1928f. (Bernhart Dombart
und Alphons Kalb) angelehnt.

Die beiden michtigen Binde werden mit Recht
wieder fiir lange Zeit das Standardwerk des Pa-
trologen oder wer sich sonst damit beschiftigt,
sein.

Linz-St. Florian Karl Rehberger
SIEBEN HERMANN JOSEF, Die Konzilsidee der
Alten Kirche. (Konziliengeschichte Reihe B: Un-
tersuchungen). (XXV u. 540.) Schéningh, Pader-
born — Miinchen - Wien - Zirich 1979. Ln.
DM 122,-.

Vor mehr als einem Jahrhundert erschien das
Konzilienwerk von Hefele (1855, 1. Bd.). Trotz
Neuauflage, Fortsetzung und Ubersetzung war
eine neue Darstellung ein Desiderat. Die Anlage
des neuen Konzilswerkes besteht aus zwei Rei-
hen, A = Texte, B = Untersuchungen. Der Titel
, Konziliengeschichte” wurde bewuft beibehal-
ten.

Die Reihe B-Untersuchungen beginnt mit dem
Band von Hermann Josef Sieben in elf Abhand-
lungen, zuerst erschienen in der Zeitschrift,, Phi-
losophie und Theologie” (1970-1976, Jg.45-51).
Das vorliegende Werk fafit diese Beitrige zu-
sammen. GroBere Umarbeitungen waren nicht
notig, da die genannten Artikel ,,von Anfang an
als umfassende Studie konzipiert und . . . nach
gleicher Methode ausgearbeitet” worden waren



(S. XIII). Neben Einleitung und Schlu des Ban-
des kamen noch drei Abschnitte neu dazu: Die
Konzilsidee des Eusebius von Caesarea oder der
hellenistische Einfluf}; das zweite Nicaenum und
die Probleme der Rezeption; das Echo von
Apg 15 in der altkirchlichen Literatur.

Der Bogen der Darstellung in diesem Band
spannt sich vom urchristlichen Konzilsgesche-
hen in der Verfolgungszeit bis zu den konzils-
dhnlichen Veranstaltungen der Nachvolkerwan-
derungszeit; oder vom sog. Apostelkonzil bzw.
von Origenes und Cyprian von Karthago bis zu
dem einem Thing nachgebildeten Konzil im
Frankenreich. Der Verfasser hat die verschieden-
artigen Formen und Verstehensmuster von
Konzilien im behandelten Zeitraum sehr gut her-
ausgearbeitet. Er selbst nennt zwar als Grenz-
zahlen die Jahre 325 und 787, doch greift er, wie
schon erwihnt, dariiber hinaus.

Es stellten sich nicht nur die Fragen nach Ablauf
und Ergebnissen eines Konzils, sondern das
,,Phinomen Konzil” selbst sollte untersucht
werden, seine Strukturprobleme, Moglichkei-
ten, Chancen und Gefahren. ,,Wie dachte die
alte Kirche iiber das Konzil, die alte Kirche, die
selber diese Institution geschaffen und den nach-
folgenden Generationen {iiberliefert hatte?”
(S. 1) Es waren Fragen zu untersuchen wie: Wor-
auf stiitzen sich Autoritit und Verbindlichkeit
der Konzilsaussagen, etwa im Falle Nicaea? Wel-
che Terminologie driickte den Sachverhalt adi-
quat aus? Geht die Giiltigkeit der Aussagen al-
lein vom Rechtsstandpunkt aus? Das romische
Papsttum hat diese Richtung, ,,in der die konzi-
liare Theorie zukiinftig ihre Entfaltung finden
sollte” (S. 230), angedeutet.

Der Autor greift in der Erklarung der allgemein
als Konzil bezeichneten Kirchenversammlungen
verschiedenster Struktur auf das alttestamentli-
che ,,Synhedrin’* zuriick und zieht es zur Erkl&-
rung des lukanischen Berichtes iiber das sog.
Apostelkonzil (Apg 15) heran. Dann verfolgt er
das Echo von Apg 15in der altchristlichen Litera-
tur und stellt die Konzilsidee des Eusebius von
Caesarea niher vor. In dem (im Buch vorange-
stellten) zweiten Teil legt er die Konzilsidee der
Alten Kirche im Spannungsfeld der Konzilienge-
schichte dar, und in seinem ersten Teil unter-
sucht er diese Idee im Zeugnis einzelner Auto-
ren. Die chronologische Reihung ist im Buch
umgekehrt, doch aus sachlichen Griinden
scheint die vom Autor vorgenommene Reihung
zielfithrender. An Autoren der Alten Kirche be-
fragt Sieben Athanasius von Alexandrien, Augu-
stinus von Hippo, Leo d. Gr., Vinzenz von Lerin
und Theodor Abu Qurra (gest. 820/25).

Die Konzilsidee, also die , leitenden Gedanken
und Anschauungen, die die Alte Kirche in die-
sem Zeitraum vom Wesen, von Teilaspekten und
den niheren Bedingungen der Konzilsinstitution
ausgebildet hat* (S. 17), wird zuerst am Beispiel
des Athanasius verdeutlicht. Dabei wird wieder
einmal mehr dessen kdmpferische Haltung
sichtbar (S. 62). Augustinus hatte keine Gele-
genheit, an einem der grofen Konzilien teilzu-
nehmen. Die Priesterweihe hatte er erst zehn

Jahre nach dem Konzil von Konstantinopel er-
halten, und die Reise zum Konzil von Ephesus,
zu dem eine Einladung des Kaisers Theodo-
sius II. vorlag, hatte sein Tod verhindert. Doch in
seinem Wirkungsbereich hatte er historisches
Wissen um frithere Konzilien, und als Veranstal-
ter und Teilnehmer lokaler Kirchenversammlun-
gen hatte er reiche personliche Konzilserfahrung
sammeln konnen. Fiir Augustin boten die Konzi-
lien die Méglichkeit, Reformkonzepte zu ver-
wirklichen. Konzilien sind fiir ihn nicht ein ho-
mogener Kérper mit gleichrangigem Anspruch
auf Verbindlichkeit ihrer Einzelaussagen, doch
kommt ihnen wesenhaft auctoritas zu.

Es wiirde zu weit fithren, weitere Details vorzu-
stellen. Das Gesamtwerk wird sicher seinen
Standardplatz in der Fachliteratur einnehmen
und jedem, der sich mit der Geschichte der Kir-
che dieser Zeit als Historiker, Patrologe, Dog-
mengeschichtler etc. zu beschiftigen hat, unent-
behrlich werden.

Angenehm fiel bei der Lektiire der Ton vorsichti-
ger Formulierung auf, besonders auch, wo es um
anderslautende Ansichten von Fachkollegen
ging. Die Beniitzbarkeit des umfangreichen
Werkes wird durch die beigegebenen Verzeich-
nisse und Register (Quellen und Literatur, Per-
sonen und Sachen, Begriffsworter, Schriftstel-
len, moderne Autoren) sehr erleichtert.

Linz-St. Polten Karl Rehberger

PIFFL-PERCEVIC THEODOR / STIRNEMANN
ALFRED (Hg. im Auftrag des Stiftungsfonds Pro
Oriente, Wien), Das gemeinsame Credo: 1600 Jahre
seit dem Konzil von Konstantinopel. (Pro
Oriente Bd. 6). (264.) Tyrolia-V., Innsbruck -
Wien. Kart. lam. S 298.—- / DM 42,-,

Anlaglich des Jubildumsjahres des ersten Konzils
von Konstantinopel kam es 1981 zu mehreren
odkumenischen Veranstaltungen der christlichen
Konfessionen, deren Dokumente dieser Band
wiedergibt. Dazu kommen noch Referate der
Wiener Altorientalenkonsultationen 1971, 1973,
1976 und 1978, sowie des ersten ekklesiologi-
schen Kollogiums im April 1974 in Wien.

Die Stiftung Pro Oriente hatte fur den 2. April
1981 zu einem Festakt und fiir den 3. April zu ei-
ner wissenschaftlichen Akademie eingeladen,
bei der von der koptischen Kirche Amba Grego-
rius, Kairo, von den Orthodoxen loannis Anasta-
siou, Thessalonike, fiir die Lutheraner Adolf
Martin Ritter, Marburg, und aus katholischer
Sicht Aloys Grillmeier, St. Georgen — Frankfurt,
referierten. Am 7. Juni fand der Festakt des
Okumenischen Patriarchats in Istanbul statt.
Gleichzeitig am 6. und 7. Juni wurde des Konzils
in Rom zu St. Paul und St. Peter gedacht. Eine
okumenische Feier fand am 29. August im Kol-
ner Dom statt.

So sehr auch das Buch eine offizielle Note hat, ist
es keineswegs Hofberichterstattung, Am inter-
essantesten sind zweifellos die Referate der Wie-
ner Tagung. Wihrend sich die Orientalen und
Orthodoxen mit der Wiedergabe der geschichtli-
chen Abldufe begniigten und dabei auf das feh-
lende Filioque und auf Kanon 3 (Vorrang von
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Neurom) hinwiesen, versuchte vor allem Grill-
meier die aktuelle Bedeutung des Symbolums
nicht nur fiir die Okumene, sondern vor allem
fiir das christliche Leben zu erarbeiten. Aus den
Beitrdgen anliBlich der Feierlichkeiten geht auch
eindeutig hervor, daB das Filioque keineswegs
ausdiskutiert ist.

Dem Stiftungsfonds Pro Oriente ist zu danken,
daf er auch die Dokumente der fritheren Wiener
Altorientalenkonsultationen bringt. Aus dem
Charakter des Werkes ergibt es sich, daf es si-
cherlich keine bequeme Kost bringt. Doch nur
auf diese Art ist es mdglich, die Denkweise der
Ostchristen kennenzulernen.
St. Pilten Friedrich Schragl
KIEBELE ANTON / KIELBASA ANTONI /
MUNCK ANDREAS / VAN MEIJL PETER (Hg.),
Die Salvatorianer in Geschichte und Gegenwart
1881-1981. (440.) Generalat der Salvatorianer,
Rom 1981. Ppb.

Dieser Sammelband stellt nicht nur den Versuch
dar, Geschichte und Wirken der Salvatorianer zu
beschreiben, sondern bildet dariiber hinaus ei-
nen Beitrag fiir das Verstindnis der neuen Kon-
gregationen des 19. Jahrhunderts sowie einen
Baustein zu einer umfassenden Gesamtdarstel-
lung der Orden und Kongregationen der Kirche,
der seinerzeit von Heimbucher geleistet wurde,
aber einer auf den neuesten Stand gebrachten
Behandlung bediirfte.

In einem ersten Teil werden Ursprung und Quel-
len der Griindung ]. B. Jordans (1848-1918) so-
wie seine religiose Gestalt und das Werden und
Wachsen der Gesellschaft wihrend der ersten
30 Jahre innerhalb und auflerhalb Roms behan-
delt; auch wird auf die engsten Mitarbeiter Jor-
dans eingegangen.

Der zweite Teil befaflt sich damit, wie sich die
Provinzen und Missionen der Salvatorianer
weltweit entwickelt haben und welche Schwie-
rigkeiten und Probleme dabei aufgetreten sind.
Die Beitrdge des dritten Teiles verstehen sich als
Hinweise und Anregungen zu Studium und Ge-
sprich iiber wichtige salvatorianische Themen.
Es wird z. B. auf die Frage einer eigenen ,,Salva-
torianischen Spiritualitdt” und die Revision der
Statuten eingegangen, aber auch auf das grund-
sitzliche Problem der Erneuerung des Ordensle-
bens in unserer Zeit.

Linz Rudolf Zinnhobler

HOMILETIK

FUCHS OTTMAR, Sprechen in Gegensiitzen. Mei-
nung und Gegenmeinung in kirchlicher Rede.
(384.) Kosel, Miinchen 1978. Kart. DM 38,-.

O. Fuchs’ Dissertation widmet sich dem von
M. Josuttis geforderten Gespréch der Homiletik
mit der linguistischen Wissenschaft auf hohem
Niveau. Ausgehend von den vielfdltigen Versu-
chen, Semantik struktural zu verstehen und eine
,,strukturale Semantik” (5. 21) zu entwickeln,
verfolgt Vf. das sogenannte Aktandenmodell in
Anwendung auf biblische und homelitische
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Texte und bringt auf diese Weise die in den Tex-
ten verborgenen Antithesen ans Licht. Eine sol-
che Betrachtungsweise entspricht der christli-
chen Predigt vor allem deshalb, weil ihre Bot-
schaft die jeweilige gesellschaftliche Realitit dia-
lektisch tiberbietet und weil auf diese Weise an-
dererseits ideologische Schwarzweifimalerei
aufgedeckt werden kann. Den Kapiteln iiber
,.Semantik des Gegensatzes” und ,,Pragmatik
des Gegensatzes" folgt die Analyse einer Predigt
zu Lk 6,20-26, die Anwendung des Aktanden-
modells auf die Perikope selbst, dann eine Zu-
sammenfassung der Ergebnisse, ein Literatur-
und ein Stichwortverzeichnis.

Miinchen Winfried Blasig

RELIGIONSPADAGOGIK

GUTSCHERA HERBERT/THIERFELDER JORG,
Brennpunkte der Kirchengeschichte. Ein Arbeits-
buch (280.) Ppb. DM 26,60; Lehrerkommentar.
(208.) Kart. DM 23,40. Ferdinand Schoningh Pa-
derborn 1976 bzw. 1978.

Wer zuerst den ,,Lehrerkommentar” dieses
zweibdndigen Unterrichtswerkes zur Hand
nimmt, sieht rasch, mit welcher Behutsamkeit
hier die kirchlichen Traditionen behandelt wer-
den, wie viele Gedanken sich die Verfasser ge-
macht haben und wie sehr es ihnen darum geht,
Geschehnisse und deren Nachwirkungen zu er-
fassen und richtig einzuordnen. Das Ergebnis
dieser ,,6kumenisch verfaBten und ékumenisch
gestalteten Brennpunkte der Kirchengeschichte*
ist ein anregendes Lehrbuch, mit dessen Hilfe es
gelingen kann, den Schiiler an das Wesen der
Kirche, die ja ein geschichtliches Phdnomen ist,
heranzufiihren. DaB es heutzutage moglich ist,
daf Verfasser zweier Konfessionen kirchenge-
schichtliche Ereignisse so unpolemisch sehen
und darzustellen vermogen, ist selbst ein Ereig-
nis. Schade, daf der Druck des Lehrerkommen-
tars so wenig augenfreundlich ist und die Litera-
turangaben oft unvollstindig sind. Auch sind
nicht alle Kapitel gleich gut. So steht einem aus-
gezeichneten Reformationskapitel ein eher bla-
Bes Aufklirungskapitel gegeniiber. Insgesamt
aber kann man das Buch Religionslehrern an ho-
heren Schulen mit gutem Gewissen empfehlen,
auch wenn es ihnen die Miihe der Auseinander-
setzung mit dem Stoff nicht abnimmt.

Linz Rudolf Zinnhobler

SOZIALWISSENSCHAFT

HEININGER ERNSTPETER, Ideologie des Rassis-
mus. Problemsicht und ethische Verurteilung in
der kirchlichen Sozialverkiindigung. (XXXVII/
410.) Immensee, Schweiz 1980. Kart. sfr 57,40.

Vf., Mitglied der Missionsgesellschaft Bethle-
hem, Immensee, bereitete sich 1979 auf seinen
missionarischen Einsatz in Simbabwe (Rhodesi-
en) vor, das damals noch von einer weiffen Min-
derheit regiert wurde; die Diskriminierung der
afrikanischen Mehrheit war damit verbunden. Es
stellte sich dem Vf. anhand dieses konkreten



Rassenkonflikts generell die Frage nach den Ras-
senkonflikten {iberhaupt und Rassentheorien als
Erscheinungsformen des Rassismus und nach
den Ansitzen zur Uberwindung des Rassismus,
wie sie sich bei der UNO und in der pépstlichen
Soziallehre finden (157-253). Dieses Werk will
den ethischen Gehalt der Rassenfrage und des
Rassismus tiberpriifen, der aus vermeintlichen
unverdnderlichen Urtatsachen, aus unabanderli-
chen vererbbaren Merkmalen, die zu Verschie-
denartigkeiten in der Erscheinung und im Ver-
halten menschlicher Gruppen fiihren, die Ver-
schiedenwertigkeit einer oderer mehrerer Ras-
sen oder ethnischer Gruppen folgert, um so auch
die unterschiedliche Behandlung zu rechtferti-
gen. —Im 3. Teil der Arbeit (255-367) werden die
in der kirchlichen Sozialverkiindigung enthalte-
nen Grundsédtze und Magstébe fiir eine differen-
zierte sittliche Beurteilung der Rassenfrage dar-
gestellt und die wegweisenden Kriterien dazu
aus einem geschichtlichen Uberblick der amts-
kirchlichen Stellungnahmen zu Sklaverei und
zum Rassenproblem und aus den Rassentheo-
rien gewonnen.

Der Rassismus ist eine ,,zum System gewordene
Ungerechtigkeit” (373), er steht daher im Wider-
spruch zu Kirche, die alle Rassenschranken
transzendiert, zu Gerechtigkeit, Gleichheit und
personaler Wiirde des Menschen. Aus den Dar-
legungen wird auch ersichtlich, daf die kritische
Auseinandersetzung der Kirche mit der Rassen-
frage sich erst dann verscharft, als der Gleich-
heitsgedanke als zentrales Strukturprinzip der
Gesellschaft (im Sinne von Gal 3,28: ,,Es gibt
nicht mehr Juden und Griechen, nicht Sklaven
und Freie, nicht Mann und Frau; denn ihr alle
seid ,einer’ in Christus Jesus.’’) unter Johannes
XXIII. mehr an Bedeutung gewinnt. Soziale Ge-
rechtigkeit verlangt ,,eine Gleichheit der gesell-
schaftlichen Lebenschancen und zielt auf Uber-
windung von ungerechtfertigten Privilegien und
Diskriminierungen” (372).

Da die Rassenfrage als ein besonderes Problem
der neueren Geschichte eng verbunden ist mit
der europiischen Expansion in Ubersee, wird
zur Kldrung der sittlichen Gehalte zuerst die In-
stitution der Sklaverei als Erscheinungsform des
Rassismus analysiert (5-156), in Zusammenhang
mit der spanischen und portugiesischen Kolo-
nialideologie des 16. und 17. Jahrhunderts. Es
wird auch klar, daf man von kirchlicher Seite bis
ins 19. Jahrhundert hinein an die Sklaverei als In-
stitution kaum zu rithren wagte. Erst 1839 schloB
sich Gregor XVI. den Kriften an, die schon seit
der Aufklirung die Aufhebung der Negersklave-
rei und das Verbot des Sklavenhandels gefordert
hatten. Aber die Basis der Kirche scheint dieser
aus der Menschenwiirde sich ergebenden Kon-
sequenz nur zdgernd zugestimmt haben. Diese
beschimende Tatsache diirfte wohl darauf zu-
riickzufithren sein, da@ die Sklaverei bis dahin
als eine der menschlichen Gesellschaft wesens-
mifig zugehorige Einrichtung als ,,naturrecht-
lich”” begriindet angesehen wurde. (Das Stich-
wort ,,Naturrecht”” fehlt im {ibrigens sehr spar-
sam ausgestatteten Sachregister.)

Eine umfassende, interessante und wichtige
Studie zu einer bisher in der Soziallehre der Kir-
che eher wenig behandelten Frage, dazu noch
eine sehr aktuelle Studie, denn allem Anschein
nach wichst das Potential an rassistischem,
rechtsextremem Denken, das seine Suggestions-
kraft einiibt als Gastarbeitervertreibung und un-
ter dem Deckmantel kultureller europdischer
Identitat.

Linz Walter Suk

VERSCHIEDENES

FINCKH RENAﬁ, Die Betroffenen. Meditationen
zu sechs Relieftafeln von Hellmuth Uhrig. (30.)
Verlag Fleischmann, Esslingen 1981. Geh.

Der Bildhauer Hellmuth Uhrig schuf fiir eine er-
neuerte Pfarrkirche eine eindrucksvolle und zu-
gleich schlichte Altarwand mit sechs Plastik-
gruppen und einem einfachen Kreuz. Die sechs
Reliefs sollen den Gliaubigen Begegnungsweisen
mit Christus vermitteln, die ihnen auch Ermuti-
gung zur Christusbegegnung schenken méch-
ten. Renate Finckh schrieb dazu besinnliche Ge-
danken, welche zur Vertiefung des neutesta-
mentlichen Textes und zugleich zu den bildli-
chen Darstellungen der Szenen anregen sollen.
Der Evangelientext ist sprachlich gut iibersetzt —
nicht eine Wiedergabe der revidierten Einheits-
tibersetzung. Die Qualitit der Schwarz-weif3-
Bebilderung ist nicht besonders gelungen. Dem
bereits 1979 verstorbenen Bildhauer Uhrig wid-
met W. Wucher einen kurzen Nachruf. Bedauer-
licherweise erfihrt man im ganzen Heft nicht den
Namen der Pfarrkirche.

Linz Josef Hormandinger

Eingesandte Werke und
Schriften

An dieser Stelle werden samtliche an die Redak-
tion zur Anzeige und Besprechung eingesandten
Schriftwerke verzeichnet. Diese Anzeige bedeu-
tet noch keine Stellungnahme der Redaktion
zum Inhalt dieser Schriften. Soweit es der ver-
fiigbare Raum und der Zweck der Zeitschrift ge-
stattet, werden Besprechungen veranla3t. Eine
Riicksendung der Biicher erfolgt in keinem Fall.

BAAR HANNE, Kommt, sagt es allen weiter. Eine
Christin berichtet {iber charismatische Erfahrun-
gen. Mit einem Nachwort von Karl Rahner. (79.)
Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 9,80.

BACK DIETER/SONN WOLFGANG, Buddhis-
mus. (Weltreligionen heute). (42. mit Dias und
Kopiervorlagen) Benziger, Einsiedeln und
Kaufmann, Lahr 1983. Geb.

BOURS JOHANNES, Da fragte Jesus ihn. (240.)
Herder, Freiburg 1983. Geb. DM 25,80.
BURZER THEODOR, Glauben und leben mit Jesus.
(48.) Auer, Donauwdorth 1983. Kart.
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BURZER THEODOR, Jesus, dir leb ich. Ein Kin-
dergebetbuch. (32.) Auer, Donauwdorth 1983.
Geb.

CHARPENTIER ETIENNE, Fiilirer durch das Neue
Testament. Aus dem Franzdsischen iibersetzt und
bearbeitet von Franz Joseph Schierse. (175.) Pat-
mos, Diisseldorf 1983. Brosch. DM 26,-.

DREWERMANN EUGEN, Psychoanalyse und Mo-
raltheologie. 2: Wege und Umwege der Liebe. (308.)
Griinewald, Mainz 1983. Kst. DM 29,80.

DUESBERG HANS, Auch dort lifit du mich nicht
los. Glaubenserfahrungen im Krankenhaus.
(112.) Matthias Griinewald, Mainz 1983. Kart.
DM 15,80.

ELIADE MIRCEA, Geschichte der religidsen Ideen.
Band 3/1: Von Mohammed bis zum Beginn der
Neuzeit. (328.) Herder, Freiburg 1983. Geb.
DM 58,-.

EYKMAN KAREL/BOUMAN JANSJE, Das Fest.
Geschichten von Jesus. Kindern neu erzihlt. Aus
dem Niederlindischen von Liesel Linn. (96. mit
vielen [llustrationen.) Herder, Freiburg 1983.
Geb. DM 15,80.

FELICI SERGIO, Spirito Santo e catechesi patristica.
(Biblioteca de Scienze Religiose - 54). (303.) LAS,
Roma 1983. Kart. L. 30.000.-.

FRAAS HANS-JURGEN, Glaube und Identitiit.
Grundlegung einer Didaktik religioser Lernpro-
zesse. (343.) Vandenhoeck & Ruprecht, Gittin-
gen 1983. Kart. DM 48,—.

FRIELINGSDORF KARL / STOCKLIN GUN-
THER, Befreiende Erfahrungen in Positano. Ein Mo-
dell therapeutischer Seelsorge. (128.) Griine-
wald, Mainz 1983. Kst. DM 18,80.

GANOCZY ALEXANDRE, Schipfungslehre.
(Leitfaden Theologie, Bd. 10). (167.) Patmos,
Diisseldorf 1983. Brosch. DM 18,—.

GELMI JOSEF, Die Pipste in Lebensbildern. (272.)
Styria, Graz 1983. Ln.

GIRARD RENE, Das Ende der Gewalf. Analyse des
Menschheitsverhangnisses. (304.) Herder, Frei-
burg 1983. Ppb. DM 38,—.

GOLDBRUNNER JOSEF, Bibelkurs. Besinnungen
auf die Heilsgeschichte. 2: Neues Testament. (96.)
Herder, Freiburg 1983. Ppb. DM 12,80.

GUTSCHERA HERBERT/THIERFELDER JORG,
Brennpunkte der Kirchengeschichte. Ein Arbeits-
buch. (280.); Lehrerkommentar (208.) Ferdinand
Schéningh, Paderborn 1976. I: Geb. II: Kart. I:
DM 26,40; 1I: 23,40.

HALBFAS HUBERTUS, Der Sprung in den Brun-
nen. Eine Gebetsschule. (198.) Patmos, Diissel-
dorf 1983 (3. Aufl.). Kart. DM 18,-.

HEIM WALTER, Volksbrauch im Kirchenjahr heute.
(Schriften der Schweizerischen Gesellschaft fiir
Volkskunde, Bd. 67). (211.) Schweizerische Ge-
sellschaft fiir Volkskunde, Basel 1983. Kart. sfr.
36,—.

230

HEIMERL HANS/PREE HELMUTH, Kirchen-
recht. Allgemeine Normen und Eherecht. (Sprin-
ers Kurzlehrbiicher der Rechtswissenschaft).
XVIII, 301.) Springer-Verlag, Wien-New York
1983. Geheftet. S 398.-/DM 57,—.

HEINZ-MOHR GERD, Lexikon der Symbole. Bil-
der und Zeichen der christlichen Kunst. (320. mit
ca. 300 Zeichnungen von Isabella Seeger und 10
Farbabb.) Eugen Diederichs, Koln 1983.
(7. Aufl.) Ln. DM 39,80.

HERIBAN JOZEF, Retto qooveive zévmoic. Studio
esegetico su Fil 2,1-5.6.11. (Biblioteca de Scienze
Religiose — 51). (462.) LAS, Roma 1983. Kart.
L. 30.000.-.

HOLLMANN KLAUS, Glaube schafft Leben. Pre-
digten zum Lesejahr A. (262./63 Bildseiten) Boni-
fatius Verlag, Paderborn 1983. Kart. DM 26,80.

HONECKER MARTIN/WALDENFELS HANS,
Zu Gast beim Anderen. Evangelisch-katholischer
Fremdenfiihrer. (232.) Styria, Graz 1983. Geb.
S 198.-/DM 29,80.

JALS, Patres nostri. (Cartoons). (0. S.) Luzifer
Edition, Erlangen 1982. Kart. DM 12,80.

KAISER MATTHAUS, Geschieden und wieder ver-
heiratet. Beurteilung der Ehen von Geschiede-
nen, die wieder heiraten. (114.) Friedrich Pustet,
Regensburg 1983. Kart. DM 12,80.

KAMPHAUS FRANZ, Was dir zum Frieden dient.
(128.) Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 9,80.

KILIAN RUDOLF, Jesaja 1-39. (Ertridge der For-
schung, Bd. 200). (VII/160.) Wiss. Gesellschaft,
Darmstadt 1983. Kart. DM 36,50 (fiir Mitglieder
DM 21,50).

KIRCHSCHLAGER WALTER, Die Paulusbriefe
vorgestellt. (Reihe ,,b*, Nr. 5). (88.) Osterr. Kath.
Bibelwerk,  Klosterneuburg  1983.  Kart.
S 88.-/DM 13,-.

KNAPP MARKUS, ,,Wahr ist nur, was nicht in
diese Welt pafit.” Die Erbsiindenlehre als Ansatz-
punkt eines Dialoges mit Theodor W. Adorno.
(300.) Echter, Wiirzburg 1983. Brosch. DM 39,

KNOCH OTTO, Tiglich beten im Geist. Biblischer
Wegweiser fiir das personliche Gebet und fiir
Gebetskreise. (192.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 16,80.

KOVACS ELISABETH, Der Papst in Teutschland.
Die Reise Pius VI. im Jahre 1782. (204.) Verlag fiir
Geschichte und Politik, Wien 1983. Brosch.
5 260,-.

LAPPLE ALFRED, Auferbiblische Jesusgeschich-
ten. Ein Pladoyer fiir die Apokryphen. (128.) Don
Bosco, Miinchen 1983. Kart. DM 16,80.

LAUN HELLMUT, So bin ich Gott begegnet. (143.)
Veritas, Linz 1981. Kart. DM 14,-.

LEHMANN KARL, Signale der Zeit — Spuren des
Heils. (189.) Herder, Freiburg 1983. Pappband.
DM 19,80.



LEUVEN ROMAEUS OCD, Heil im Unheil. Das
Leben Edith Steins: Reifen und Vollendung. (Edith
Steins Werke, Bd. X). (200.) Herder, Freiburg
1983. Geb. DM 48,—.

LOIDL FRANZ, Geschichte des Erzbistums Wien.
(374.) Herold, Wien 1983. Ln.

LORENZ ERIKA, ,,Nicht alle Nonnen diirfen das*.
Teresa von Avila und Pater Gracidn - die Ge-
schichte einer grofen Begegnung. (Herderbii-
cherei, Bd. 1090). (160.) Herder, Freiburg 1983.
Kart. DM 8,90.

MAIER HANS, Katholizismus und Demokratie.
(Schriften zu Kirche und Gesellschaft, Bd. 1).
(352.) Herder, Freiburg 1983. Geb.

MARTINI CARLO M., Hoffnung auf Weihnacht.
(64./6 farb. Abb.) Herder, Freiburg 1983. Geb.
DM 12,80.

MESTERS CARLOS, Vom Leben zur Bibel. Von der
Bibel zum Leben. 2 Bdande. Aus dem Portugiesi-
schen ubertragen von V. M. Drasen-Segbers.
(112. u. 168.) Griinewald, Mainz und Kaiser,
Miinchen 1983. Kart. Zusammen DM 36,-.

METTE NORBERT, Voraussetzungen christlicher
Elementarerzichung. Vorbereitende Studien zu ei-
ner Religionspddagogik des Kleinkindalters.
(534.) Patmos, Diisseldorf 1983. Brosch.
DM 38,-.

MEVES CHRISTA, Bist Du David? Junge Men-
schen von heute erleben biblische Schicksale.
(Herbiich 1069). (125.) Herder, Freiburg 1983.
Kart. DM 6,90.

MILDENBERGER FRIEDRICH, Theologie der
Lutherischen Bekenntnisschriften. (211.) W. Kohl-
hammer, Stuttgart 1983. Kart, DM 34,—.

NELL-BREUNING OSWALD VON, Worauf es
mir ankommt. Zur sozialen Verantwortung (96.)
Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 11,60.

NOUWEN HENRI . M., Wohin willst du mich
fiithren. Notizen aus Lateinamerika. (256.) Her-
der, Freiburg 1983. Ppb. DM 24,80.

PESCH OTTO HERMANN, Frei sein aus Gnade.
Theologische Anthropologie. (472.) Herder,
Freiburg 1983. Geb. DM 58,-.

PROPPER THOMAS, Gottes Ja — Unsere Freiheit.
Theologische Betrachtungen. (184.) Griinewald,
Mainz 1983. Kart. DM 19,80.

RECKINGER FRANCOIS, Krieg ohine uns! (245.)
Bonifatius Verlag, Paderborn 1983. Kart.
DM 19,50.

RICHARDS JEFFREY, Gregor der Grofle. Sein Le-
ben und seine Zeit. (315.) Styria, Graz 1983. Ln.

RICHTER MICHAEL, Irland im Mittelalter. Kultur
und Geschichte. (180/4 Karten/1 Abb.) Kohl-
hammer, Stuttgart 1983. Kart. DM 39,80.

RIEBL MARIA, Advent — Weihnachten. Gedanken
von Tag zu Tag. (152.) Tyrolia, Innsbruck 1983.
Pappband. S 140.-/DM 19,80.

RIEDE JOHANNES, Gott erbarmt sich unser.
(Herderbiicherei ,,Worauf es ankommt”, Bd.
1073). (158.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 8,90.

RIEDLINGER HELMUT, Vom Schmerz Gottes.
(128.) Herder, Freiburg 1983. Ppb. DM 13,80.

RIPPLE PAULA, Vom Gliick der Freundschaft. Mo-
tiv christlichen Lebens. (168.) Herder, Freiburg
1983. Ppb. DM 19,80.

ROMANEK CHRISTIAN, Mit Kindern zeichnen.
Kreativ arbeiten in Schule, Gemeinde und Fami-
lie. (Reihe: Katechistische Handlungsfelder,
Bd. 3). (80.) Herder, Freiburg 1983. Ppb.
S 98.—/DM 13,80.

ROSS WERNER/WALTER RUDOLEF, Im Haus der
Sprache. Quellenband 1. (Christl. Glaube in mo-
derner Gesellschaft, Bd. 31). (400.) Herder, Frei-
burg 1983. Geb. DM 54,— (fiir Bezieher des Ge-
samtwerkes DM 46,50).

SCHAMONI WILHELM, Wie sie Gott wiederfan-
den. (235.) Johann Wilhelm Naumann, Wiirzburg
1983 (2. Aufl.). Kart. DM 19,80.

SCHELLENBERGER BERNARDIN, Im Acker
Gottes. Erfahrungen einer Suche. (112.) Herder,
Freiburg 1983. Ppb. DM 14,80.

SCHERMANN RUDOLF, Die Guerilla Gottes. La-
teinamerika zwischen Marx und Christus. (320.)
Econ, Diisseldorf 1983. Kart.

SCHIEBELER WERNER, Wir iiberleben den Tod.
Erfahrungsbeweise fiir ein Weiterleben. Der Be-

richt eines Naturwissenschafters. (Herbiich
1088). (144.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 7,90.

SCHMIDT HEINZ, Didaktik des Ethikunterrichts 1.
Grundlagen. (Ethik. Lehr- und Studienbiicher,
Bd. 6,1). (260.) W. Kohlhammer Stuttgart 1983.
kart. DM 36,-.

SCHMITT HELMUT, Menschen am Wege Jesu.
(96.) Tyrolia, Innsbruck 1983. Snolin.
S 120.-/DM 16,80.

SCHNEIDER LOTHAR, Subsidiire Gesellschaft.
Implikative und analoge Aspekte eines Sozial-
prinzips. (Abhandlungen zur Sozialethik,
Bd. 24). (161.) Ferd. Schoningh, Paderborn 1983.
Kart. DM 32,—.

SCHOPFER HANS, Theologie an der Basis. Do-
kumente und Kommentare zum theologischen
Nord-Siid-Dialog. (100.) Friedrich Pustet, Re-
gensburg 1983. Kart. DM 12,80.

SCHULTES JOSEF/HAMMERSTIEL ROBERT,
Der Baum des Lebens. 12 Meditationen zu Bibeltex-
ten mit Holzschnitten von R. Hammerstiel.
(108./12 Ulustr.) Herold, Wien 1983. Pappb.
S 420.-/DM 57,—-.

SEIGFRIED ADAM, Vernunft und Offenbarung bei
dem Spiitaufklirer Jakob Salat. Eine historisch-sy-
stematische Untersuchung. (Innsbrucker theo-
logische Studien, Bd. 10). (302.) Tyrolia, Inns-
bruck 1983. Kart. lam. S 420.—/DM 60,—.
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SENGE ANGELIKA, Marxismus als atheistische
Weltanschauung. Zum Stellenwert des Atheismus
im Gefiige marxistischen Denkens. (Abhand-
lungen zur Sozialethik, Bd. 22). (329.) Sché-
ningh, Paderborn 1983. Kart.

SPORKEN PAUL, Begleitung in schwierigen Le-
benssituationen. Ein Leitfaden fiir Helfer. (192.)
Herder, Freiburg 1983. Kart. DM 19,80.

STOCK KLEMENS, Jesus — die frohe Botschaft. Be-
trachtungen zum Markus-Evangelium. (160.)
Tyrolia, Innsbruck 1983. Snolin. S 168.-/
DM 24,-.

SUNNUS SIEGFRIED/TILMANN RABAN, Ge-
meinsamer Boden — Verschiedene Wege. Aus der
tkumenischen Praxis zweier Gemeinden. (168.)
Griinewald, Mainz 1983. Kart. DM 25,—.

TERRIN ALDO N. u. a., Le scienze della religione
0ggi. Atti del convegno tenuto a Trento il 20-21
maggio 1981 a cura di Luigi Sartori. (274.) Insti-
tuto trentino di Cultura 1983. Kart. L 15.000.-.

THON NIKOLAUS, Quellenbuch zur Geschichte
der Orthodoxen Kirche. (Sophia. Quellen 6stlicher
Theologie, Bd. 23). (628.) Paulinus-Verlag, Trier
1983. Kart. DM 69,—.

TOSSOU KOSSI K. JOSEPH, Streben nach Vollen-
dung. Zur Pneumatologie im Werk Hans Urs von
Balthasars. (Freiburger theologische Studien,
Bd. 125). (556.) Herder, Freiburg 1983. Kart.
DM 74,-.

UNTERGASSMAIR FRANZ GEORG, Zum The-
ma: Friede nach den Evangelien. (Handreichung fiir
Erwachsenenbildung, Religionsunterricht und
Seelsorge). (100.) Bonifatius Verlag, Paderborn
1983. Kart. DM 9,80.

VALENTINI DONATO, Dialoghi ecumenici uffi-
ciali. Bilanci e prospettive. (Biblioteca di Scienze
Religiose — 53). (168.) LAS, Roma 1983. Kart.
L. 12.000.

VOLKEN LAURENZ, Jesus, der Jude und das Jiidi-
sche im Christentum. Mit einem Geleitwort von
Erich Zenger. (263.) Patmos, Diisseldorf 1983.
Brosch. DM 19,80.

WARE KALLISTOS. Der Aufstieg zu Gott. Glaube
und geistliches Leben nach ostkirchlicher Uber-
lieferung. Mit einer Einfithrung von E. Jung-
claussen. (192.) Herder, Freiburg 1983. Ppb.
DM 22,80.

WICKS JARED, Cajetan und die Anfiinge der Refor-
mation. (KLK, Heft 43). Aus dem englischen Ma-
nuskript tibersetzt von Barbara Hallensleben.
(136.) Aschendorff, Miinster 1983. Kart. DM
26,—.

ZIRKER LEO, Die Bergpredigt. Das Wort Gottes
neu horen. (152.) Don Bosco, Miinchen 1983.
Kart. DM 24,80.
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HERAUSGEBER

AUGUSTINER-CHORHERRENSTIFT
REICHERSBERG, 900 Jahre Augustiner-Chorher-
renstift Reichersberg. (436. und 38 Farb- und 123
Schwarzweifbilder, 42 Wappen) OLV-Buchver-
lag, Linz 1983. Ln. DM 98,-/S 698.-.

BEINERT WOLFGANG, Die Heiligen heute ehren.
(228.) Herder, Freiburg 1983. Ppb. DM 39,-.

BODEM ANTON/KOTHGASSER ALOIS M.,
Theologie und Leben. Festgabe fiir Georg Soll zum
70. Geburtstag,. (Biblioteca de Scienze Religiose —
58). (532.) LAS, Roma 1983. Kart. DM 84,50.

DYCK JOACHIM u. a., Rhetorik. Ein internatio-
nales Jahrbuch. Band 3/1983. (168.) fromann-
holzboog, Stuttgart 1983. Kart.

ERHARTER HELMUT/WIENER JOSEF, Vom
Geist christlichen Lebens. Bergpredigt und Welt-
verantwortung,. (136.) Herder, Wien 1983. Ppb.
S 155.-/DM 21,80.

ERZABTEI BEURON, Schott-Mefibuch. Fiir die
Sonn- und Festtage des Lesejahres A. (818.)
Herder, Freiburg 1983. Ln. (Diinndruck)
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