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Wir kommentieren

die Frage: Statische oder dynamische Reli-
gion? Langweilige Mahner - Aufreizende
Ketzer - Einfigung oder Initiative? — Spiri-
tualitit der Ordnung — Heutiges Menschen-
bild — «Ein kleiner Gott auf Erden» — Relati-
vierung heiliger Ordnungen — Was fangc lch
mit meinem Leben an?

das Problem: Christentum und Marxismus:

Das Gesprich mit den Marxisten - Eine Frage

mit vielen Fragezeichen — Die Paulus-Gesell-
schaft ~ Das Salzburger Gesprich 1965 - Ist
Marxismus Atheismus? — Marxismus und Kom-
munismus — Marxismus und Pluralismus — Und
die praktische Politik der kommunistischen

Theologie der Erwartung

Christliche Zukunft  des Menschen: Das
Christentum eine Religion der Zukunft — Die
Religion der absoluten’ Zukunft — Ohne inner-
weltliche Zukunftsutopie, dennoch von Be-
deutung fir irdische Zielsetzungen - Das
Christentum witd bleiben ~ Legitimer religioser
Pluralismus.

Ordensleben an der Wende

Kirchenreform und Ordensreform (2): Die
Forderung der Gegenwart — Neue Ausgangs-
lage heute — Die Orden am Vatikanum II
- Kapitel 6 der Kirchenkonstitution enttiuscht
— Griechische Kirchenviter wuflten Besseres zu
sagen — Haben die Ordensleute geschlafen? - Wie

holt man das Verpafite nach? - Richtlinien zur
Ordensreform und « Winke des Geistes» — Kon-
krete Pline fiir Ausbildungs- und Regierungs-
reform — Die Generalkapitel haben eine Chance.

Linderbericht

Geschlechtserzichung in . der Sowjetunion:
Ein heikles Thema wird iiber Nacht gesprachs-
fahig — Erstaunlich hohes Ethos det Diskus-
sion — Der Artikel eincr Leningrader Lehrerin —
Schwerpunkte der Attacke gegen die bisherige
sowjetische Sexualerzichung —' Gerede und
Klatscherei — Scheinheiligkeit, die zum Zynis-
mus fithrt — Plumpe und unetfahrene Auf-
klirung ~ Prangersystem — Die Auseinander-
setzung geht weiter; und zwar schatf.

Machthaber? — Ausblicke.

- KOMMENTARE

Statische oder dynamische Religion ?

Liest man im gleichen Zeitraum ganz verschiedene Dinge, so
kann es zu anregenden Gegeniiberstellungen kommen. So ist
es uns mit einem kirchlichen Blatt und einem philosophischen
Buch ergangen. In beiden stieBen wir auf eine Warnung vor
derselben Gefahr. Beide Formulierungen der Warnung nah-
men auf die Religion Bezug. Und trotzdem hatten sie einen
ganz verschiedenen Stil und kamen aus radikal entgegenge-
setzten Honzonten

Fernseh-Kasuistik

Der Wortlaut der einen Warnung: «Sifgs der Priester guviel vor
dem Fernsehapparat, ergibs sich ibm Angina temporis (Zeitnot) fir
viele wichtige Pflichien, sum Beispiel das andichtige Breviergebet, den
Rosenkrang, die Lesung der Heiligen Schrift, das Studium der Theo-
logie, die Vorbereitung der Predigt und der Religionsstunden? »

Was hier gesagt wird, stammt sicher aus Beobachtung und Er- -

fahrung, so daB} die Berechtigung der Warnung nicht bestritten
werden kann. Aber wird die so formulierte Warnung auch an-
kommen? Hat sie etwas Aufriittelndes? Zwingt sie zum Nach-
denken? Oder hinterliit sic beim Leser den Eindruck des
schon tausendmal Gehorten? Dal3 wichtige Pflichten nicht ver-
nachléssigt werden diirfen, daB die Pflicht den Vorrang vor
dem Angenehmen hat, ist uns nur allzu bekannt. Aber wenn
eine Fernsehsendung uns interessiert und die Pflicht langweilt,
geht dann von dieser Warnung ein Impuls aus, der es uns er-
leichterte, uns gegen Interesse und Neigung fiir die Pflicht zu

v -

.entscheiden? Kann iiberhaupt noch von Pflicht gesprochen -
werden, wenn der Priester bereits einen achtstiindigen Arbeits-
tag hinter sich hat? Soll er denn kein Recht auf Freizeit haben,
in der er tut, was ihn interessiert? Koénnte nicht gerade eine
Fernsehsendung ihm Anregung und Anschauungsmaterial fir
Predigt und Religionsunterricht geben?

Das sind Fragen, deren Berechtigting ebenfalls nicht bestritten
werden kann. LaBt man sie aber gelten, so ist die Warnung aus-
gehohlt und damit wirkungslos. Weist das nicht darauf hin,
daB ihr etwas fehlt, etwas, das uns anregt oder aufregt? \Y/as
hiermit gemeint ist, zeigt die Warnung vor dem Fernsehen, die

"wir in dem philosophischen Buch gefunden haben:

« Mdgen Menschen, die nicht wissen, was sie in diesern Leben mit sich
anfangen sollen, die ihre Zeit dadurch vergenden, daff sie Illustrierte
lesen und vor dem Fernsehempfanger m‘zeﬂ auf das ewige Leben hof-
Jen.»t

Vor dem Fernsehschirm sitzt, wer nichts mit sich anzufangen
weiB; wer sich nicht als handelndes Subjekt versteht, das die
Welt gestalten und verindern will, sondern als Objekt, das
passiv darauf wartet, was ihm geboten wird. Man weil} sein
Leben nicht zu fiillen, weshalb man darauf wartet, daf} andere
es fiillen. Man langweilt sich und liBt sich die Langeweﬂe ver-
treiben. :

Das ist eine Anklage die nicht gleichgiiltig 1463t. Wer das hest .
sieht sich vor die Frage gestellt: Bin auch ich ein Mensch, det
nichts mit sich anzufangen weil}, der nicht weil’, was er will?

L Walter Kanfmann: Der Glaube eines Ketzers. Szczesny Verlag, Munchen
1965, 431 Seiten, S. 387.
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Und dann die Spitze gegen die Christen: sie vertindeln dieses
Leben, weil es fiir sie nicht das eigentliche und wahre Lében ist,
das fiir sie erst nach dem Tod beginnt. Die Hoffnung auf das
ewige Leben entfremdet den Menschen dem Leben auf dieser
Erde, so meint Walter Kazg’maﬂﬂ dem die zwene Warnung vor
dem Fernsehen entnommen ist.

Wir haben vom verschiedenen Stil der beiden Warnungen ge-
sprochen. Nachdem wir sie analysiert haben, liegt es nahe, die
eine als statisch, die andere als dynamisch zu charakterisie-
ren. Die eine ruft uns zur Ordnung, die andere zu selbst-
titiger Initiative. Fir die eine ist das Leben eine festgefiigte
Ordnung, in der jeder einen bestimmten Platz mit einem aus-
gefiillten Pflichtenheft hat. Je eifriger er diese Pflichten erfiillt,
um so besser die Note, die er am Ende des Lebens erhilt, um
so groBer der himmlische Lohn. Die andete Warnung versteht
das Leben als ein Wagnis, das die Aktivierung unserer Phan-
tasie und schopferischen Krifte verlangt.

Allein schon diese Gegeniiberstellung wird von vielen als Werturteil emp-
funden werden. Sind schdpferische Phantasie und Initiative nicht héhere
Werte als Einfiigung in eine Tradition? Datf aber ein Katholik eine solche
Rangordnung der Werte gelten lassen? Ist denn fiir ihn nicht die Tradition
das Heilige und Unantastbare? Fiir diesen letzteren Punkt lieBe sich immet-
hin die Unterscheidung zwischen primirer und sekunditer Tradition an-

fithren; einer Tradition, die das umfaft, was fiir die Kirche wesentlich und.

grundlegend ist, und jener andern Tradition, die sich auf das bezieht, was
sich im Laufe der Geschichte mit mehr oder weniger Recht verfestigt hat.
Des weitern kann gefragt werden, was denn an Bindendem iiberliefert
wird: ein System von Verhaltensformen oder ein Geist, der sich in je
neuen Verhaltensformen ausprigt?

Diesem Hinweis auf Traditionsverstindnisse entnehmen wir,
daB auch fiir eine christliche Lebensauffassung nicht von vorn-
herein ausgemacht ist, welches Leitbild den Vorzug verdient,
jenes von der festgefiigten Osdnung oder jenes von der
schépferischen Initiative. Diese Alternative hat sich uns
als Horizont enthiillt, aus dem die beiden erwihnten Warnun-
gen vor dem Fernsehen kommen. Hierbei wird aber in solcher
Weise auf die Religion Bezug genommen, dall man sich zur
Frage herausgefordert fiihlt, was die beiden Mahner unter Re-
ligion verstehen. Im einen Fall erscheint sie als Gefiige von
Pflichten, das den Gebrauch der Zeit mit zeitlosen Prinzipien
regelt. Im andern Fall ist sie eine Hoflnung auf das Jenseits,
die von der Nutzung der Zeit entbindet.

Letztere Auffassung kann von einem Christen nur als MiBver-
stindnis abgelehnt werden. Trotzdem anerkennt er, dall dem
MiBverstindnis ein echtes Anliegen zugrunde liegt. Wir kén-
nen dieses Anliegen so formulieren: Ist fiir den Christen von
vornherein festgelegt, was er mit seiner Zeit anzufangen hat?
Oder ist es seinem erfinderischen Geist und seiner Initiative
anheimgegeben, was er damit anfingt? Entspricht das eine
christlicher Demut und das andere prometheischem Stolz? Ha-
ben wir es hier mit dem Gegensatz von religiéser und areligis-
ser Haltung zu tun?. -

Was religitse Haltung ist, kénnen wir nicht aus den abstrakten Begriffen
- von Gott und Mensch ableiten. Abstraktionen sind nicht notwendig eine
Garantie fur Objektivitit, da sie manchmal auf Grund einer personlichen
Stellungnahme Aspekte der Wirklichkeit privilegieren, die keine zwingende
Evidenz fiir sich beanspruchen kdnnen. Wir miissen von tatsichlich be-

zeugten Haltungen ausgehen und fragen, ob sie die Charakterisierung als

religidse verdienen. Da wir hier keinen enzyklopadischen Uberblick iiber
existenzielle Haltungen geben kdnnen, beschrinken wir uns auf jene
Hochkultur, der das genannte Stichwort vom prometheischen Stolz ent-
stammt.

Mystik der Ordnung

Fiir den gebildeten Griechen der klassischen Zeit ist der Stolz
(Hybris) das schwerste Vergehen, dessen sich der Mensch
schuldig machen kann. Der Stolz ist die Auflehnung gegen
die Ordnung, innerhalb derer dem Menschen ein fester Platz
zugewiesen ist. Jedem Menschen ist eine Rolle zugedacht, die
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er in exemplarischer Weise zu spiclen hat, iiber die er aber
nicht hinausstreben soll. So vetlangt es die Auffassung der
Welt als eines Kosmos, einer Ordnung, in der die vielen und
im Widerstreit liegenden Dinge durch die Vernunft zur Ein-
heit zusammengehalten werden. Der Mensch ist ein Glied des
Kosmos und untersteht in seinem Denken und Tun derselben
Vernunft, die das Weltall durchwaltet. Die Ordnung ist das
Ideal. Deshalb ist es Aufgabe des Menschen, sich selbst in Ord-
nung zu bringen, das heiit die Seclenteile in das rechte Ver-
hiltnis zueinander zu bringen. Ziel des ethischen Strebens ist
die Selbstvervollkommnung, die auch das MaB3 der zwischen-
menschlichen Beziehungen ist: jeder hat den andern zur Selbst-
vervollkommunung zu fithren. Diese besteht aber nicht in der
Entfaltung der Individualitit oder der Personlichkeit, sondern
in der moglichsten Angleichung an das GesetzmiBige, das All-
gemeine, also in der Loslésung vom Einzelnen und Verinder-
lichen. Das eigentliche Sein ist das Unwandelbare und Unver-
inderliche, weshalb Gott bei Aristoteles der unbewegte Bewe-
ger ist.

Kann diese Lebensauffassung noch religiés genannt werden?
Ist sie nicht vielmehr, der Prototyp der areligiésen Haltung?
Der Mensch ist ein verniinftiges Wesen, das heifit ein Wesen,
das der Vernunft folgt. Hierdurch gibt er sich selbst Anteil am
eigentlichen Sein, was in der Ubersetzung in die biblische
Sprache heilt: Der Mensch etldst sich selbst.

Diese Deutung erweist sich als oberflichlich, wenn wir mit dem Philoso-
phen Pierre Guérin® fragen, wie es zur Lebensauffassung der griechischen
Klassik gekommen’ ist. Guérin stellt sich das folgeridermaflen vor: Der
Mensch erfihrt sich als Widetspruch. Einerseits ist ihm bewufit, daB3 er
verginglich ist; andererseits spiirt er das Verlangen nach Unverginglich-
keit. War nicht dieser Widerspruch die Triebfeder seines Denkens, das ihn
dazu fithrte, die Eigentlichkeit des Seins in das Unverinderliche und Un-
wandelbare zu verlegen? So entgeht er dem Widerspruch zwischen erlebter
Verginglichkeit und ersehnter Unverginglichkeit. Indem er sich der Ord-
nung des Kosmos unterwirft, ibersteigt er die Sphire des Werdens und
Vergehens und nimmt teil an der Unverinderlichkeit des in der Ordnung
waltenden Gesetzes.

Hier liegt eine Spiritualitit vor, wenn wir unter Spiritualitit eine syste-
matisch durchdachte Lebensduffassung verstehen, die den geistigen Wer-
ten den Vorrang vor den materiellen gibt. Zur Vergewisserung iber die
Richtigkeit dieses Urteils geniigt es, auf die. gegensitzliche, von Paulus im
1. Korintherbrief 15,32 zitierte Maxime zu verweisen: «Laf3t uns essen und
trinken, denn morgen sind wir tot.» Fraglich ist also nicht die Zuordnung
zur Spiritualitit, sondern der Chatakter der Spiritualitit. Verdient sie den
Namen religios, oder ist sie eine tein intellektuelle Spiritualitit in der Art
des philosophischen Idealismus eines Léon Brunschvieg 73

Wollen wir nicht von der Ineinssetzung des Religitsen mit dem
Christlichen ausgehen, so kénnen wir fragen, welche Vorstel-
lung ein zeitgenossischer Humanist mit dem Eigenschaftswort
religios verbindet. Der Psychologe André Berge schreibt in
einem Buch, das sich mit den letzten Fragen des Lebens und
Sterbens befal3t: Die religiése Ergriffenheit «scheint einem in-
neren Gefiihl der Verbundenheit mit einem universalen Ord-
nungsprinzip zu entsprechen, das je nach den Glaubensiiber-
zeugungen und vielleicht auch je nach den Glaubigen in ver-
schiedenem Grade personifiziert wird ».4

Die Beschreibung des Religiésen als « Gefithl der Verbunden-
heit mit einem universalen Ordnungsprinzip» trifft ziemlich
genau das, was wir oben als Lebensauffassung der griechischen

"Klassik erarbeitet haben. Diese Ubereinstimmung wird noch

deutlicher, wenn wir in den Gedankengingen eines Plato und
Aristoteles mit Guérin den philosophischen Ausdruck einer
«mystique de ’ordre » sehen. Die wortliche Ubersetzung

* Pierre Guérin: Vérité et Religion. Essai sur le probleme philosophique
du Christianisme. Patis, Presses Universitaites de France, 1962, 212 Seiten,
S. 44 und r1o4.

3 Léon Brunschvicg: Ecrits philosophiques. Tome 3e: Science — Religion.
Paris, Presses Universitaires de France, 1958.

4 André Berge: Contre la peur de vivre et I'angoisse de mourir. Paris,
Bernard Grasset, 1963, S. 265.



«Mystik der Ordnung» wire wohl mil3verstindlich, weshalb
wir umschreiben miissen: Lehre von der Otdnung, die affektiv,
also vor-reflexiv und vor-rational, verwurzelt ist. Vielleicht
kénnten wir sagen, das Ordnungsdenken der griechischen
Klassik sei eine Rationalisierung einer. affektiven Sicherheit,
die der griechische Mensch der klassischen Zeit in den ersten
Lebensjahten-empfangen und dank det Ordnung der «Polis»
(Stadtstaat) unersehittert durchs Leben getragen hat, Wird die
griechische Philosophie-in diesem Lebenszusammenhang ge-
sehen, so wird unser innerer Widerstand wohl geringer sein,
in ihr eine Form religioser Spiritualitit zu sehen.®

Eine Bestitigung dieser Deutung kdnnte darin liegen, daf3 das
Ordnungsdenken der griechischen Klassik und der Stoa in die
Gehorsamsmystik des heiligen Zgnatins von Loyola aufgenom-
men wurde. In seinem Brief an die Jesuiten-in Portugal tiber
den’ Gehorsam. finden wir unter anderen das folgende Argu-
ment: «Daher die wohlgeordnete Reihenfolge der verschiede-
nen Engelchore, daher bei den Gestirnen und allen anderen be-
wegten Kérpern jene genaue Verteilung an Ort und Platz und
ihre gehorige Verbindung untereinander, infolgedessen ihr
Lauf und ihre Bewegung von einem hochsten Beweger stufen-
weise auf alle bis zum untersten richtig hinabgelangt. »

Und so wie es zur griechischen «Mystik der Ordnung» ge-
horte; dafl ein Mensch keinen andern als den ihm tatsichlich
zugefallenen Platz innerhalb der Gesellschaft erstreben durfte,

so bestimmte auch die Regel 15 fur die Laienbtiider des -

" Jesuiten-Ordens, daf3 sie nicht iiber die Bildungsstufe, auf der
sie beim Eintritt in den Otden standen, hinausstreben durf-
ten.’ :

Waurde also das Ordnungsdenken vom Christentum aufge-
nommen und die Einfigung in die je bestehenden
Ordnungssysteme als Tugend gewertet, so mufl doch
gepriift werden, ob dieses Leitbild vom Menschen eine grofiere
Nihe zum christlichen Glauben hat als jenes andere Leitbild,
.das die schopferische Fihigkeit des Menschen in den Vordet-
grund riickt. ‘

.Dynamisches. Leitbild

Dieses andere Leitbild ist von zwei Strdmungen geprigt wor-
den. Einmal von der Entwicklungslehre, die das All und
die Lebewesen in ihm als Ergebnis ecines Jahrmillionen wih-
renden Prozesses des Werdens versteht. So wurde unter dem
EinfluB des Finalititsprinzips die Hypothese formuliert, da3
das Leben, das als organisatorische Kraft in Erscheinung tritt,
als letztes den Menschen hervorgebracht habe, damit nun er
die organisatorische Funktion iibernehme und mit seinem er-
" finderischen Geist .die Entwicklung weiterfiihre. Es ginge um
die Herauffiilhrung der teilhardschen Noosphire, jener Welt
des Geistes, in der die Menschheit in der mannigfaltigsten Viel-
heit ihrer Vélker und Individuen sich doch als kooperierende
Einheit erleben wiirde.
Die andere Sttomung ist die moderne Psy ch010g1e Sie
versteht das Kleinkind als «Biindel von Energien», um einen
Ausdruck von Osterrieth? zu gebrauchen — andere sprechen
lieber von chaotischen Impulsen —, das unter dem EinfluB3 der
Erziehung bestimmte Formen der Anpassung an Umwelt und
Mitwelt vornimmt. Diese Formen der Anpassung sind Verhal-
tensmuster, die sich dem Menschen in jeder konkreten Situa-
tion aufdringen. Das Besondere des Menschen liegt nun darin,
-daB er die UnangepaBtheit einer erworbenen Verhaltensform
gegeniiber einer neuen Situation als Konflikt erlebt. Hierin ist
enthalten, daB das Ich gleichzeitig Subjekt und Objekt ist:

5 Vgl. die pseudo-aristotelische Schrift « Uber die Welt». Eine griechisch-
deutsche Ausgabe wurde von Paul Gohlke bei Ferdinand Schonmgh
Paderborn, herausgegeben.

6 Der lateinische Wortlaut der Regel 15: «Neque sine Provincialis facultate
_plus litterarum addiscant quam sciebant in ingressu. »

7 Panl A. Osterrieth: Faire des adultes. Bruxelles, Charles Dessart, 1964,
217 Seiten. .

Objekt, insofern das Ich durch sein biologisches Erbe und
durch die Erlebnisse der ersten Kindheitsjahre determiniert ist;
Subjekt, insofern es diesen Determinismus in den Blick be-
kommen und beurteilen kann. Gelingt letzteres dem Ich, so
kann es dem determinierten Ablauf eines Verhaltens eine neue

‘ Richtung geben. Das ist das Wesen der menschlichen Freiheit: '

Autonomie gegeniiber der eigenen Vergangenheit.

Diese von der modernen Psychologie gedeutete Selbsterfah-
rung des Menschen fihrt ihn zu einem dhnlichen Verstindnis
der Welt und des Lebens. Welt und Leben sind nicht heilige
Ordnungen, die er hinzunehmen hat, sondetn Gewordenes,

"das anders sein konnte und auf jeden Fall geandert und verbes-

sert werden kann, Deshalb werden das «In-der-Welt-Sein und
das Mit-den-andern-Sein» als Appell an die eigene Initiative,
als Appell an die schépferische Phantasie erlebt. Der Mensch
versteht sich nicht mehr als ein Wesen, das sich in bestehende
Otrdnungen einzufiigen hat, sondern als einen Dynamismus,
der im schopferischen Werk Erfiillung findet. ,

In dieser Perspektive scheint die eingangs zitierte Frage des
Philosophen W. Kaufmann situationsgerecht zu sein: Was
fange ich mit meinem Leben an? Wie sehe ich die Welt von
morgen? Wie soll sie aussehen?’

. Dynamik und christlicher Glaube

Wie verhilt sich nun dieses dynamische Leitbild vom Men-
schen zum christlichen Glauben? Wir sehen die Umrisse einer
Antwort in folgenden Ubetlegungen:

» Die gegenwirtige Theologie detr Arbcxt beruft smh gerne
auf Gcnesw 1,26.27:

«Und Gott sprach: Lasset uns Menschen machen nach unserm Bilde, uns
dhnlich; die sollen herrschen iiber die Fische im Meer und die Vogel des
Himmels, itber das Vieh und alles Wild des Feldes und iiber alles Ktiechen-
de, das auf der Erde sich regt.»

Und die Deutung dieses und der folgenden B1belverse> Von
der Schultheologie her sind wir es gewohnt, in der Gotteben-
bildlichkeit des Menschen eine metaphysische Qualitit zu se-
hen. Das ist zweifelsohne richtig. Doch sollte man nicht ver-
gessen, daB diese Deutung bereits eine Giber den Wortsinn
hinausgehende Anreicherung ist, die in den Bibeldeutungen
des hellenistischen Judentums ihren Ausgangspunkt genom-
men hat.

Die dem Spitjudentum vorausliegende, iltere Auslegung hat
in der Gottebenbildlichkeit vor allem das Herrschafts-
moment gesehen, nimlich die Herrschaft {iber die Tiere. Thre
Auslegung wird von Jakob Jervell so zusammengefalt: «So
wie Gott im Himmel, ist der Mensch auf der Erde der Regent
Der Mensch ist ein kleiner Gott auf der Exde. »®

Wie sehr dieser Wortsinn von Genesis 1,26f. dem dynamischen
Leitbild vom Menschen entspricht, kann nichts so sehr ver-
deutlichen wie die Gegentiberstellung der ethisch-anthropolo-

" gischen Deutung im Spitjudentum. Dieses hat bereits seine ge-

setzliche Lebensauffassung in die Genesis-Verse hineinpro-
jiziert, wenn es die Gottebenbildlichkeit als das dem Menschen
vetliechene Vermogen versteht, Gottes Ordnung einzuhalten.
Die fiir den christlichen Glauben iiberholte Gesetzesreli-
gion des Spitjudentums hat als notwendiges Korrelat die
heilige Ordnung.

» Im Galaterbrief 3,28 schreibt Paulus:

«Da ist nicht Jude noch Gtieche,

da ist nicht Sklave noch Freier,

da ist nicht Mann noch Weib, )
"denn alle seid iht Einer in Christus Jesus.»

8 Ausblicke auf die Welt von morgen bietet Jean Fourastié: Les quarante
mille heures. Paris, Laffont-Gauthier, 1965.

9 Jacob Jervell: Imago Dei, Gen. 1,26f. im Spitjudentum, in der Gnosis und
in den paulinischen Briefen. Gomngen Vandenhoeck & Ruprecht, 1960,
S. 25.
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Aus diesen Versen Folgerungen fiir die politische und gesell-
schaftliche Ordnung zu ziehen, wire verkehrt. Trotzdem sind
sie nicht ohne jeden Bezug auf eine gesellschaftliche Ordnung.
Denn sie bringen die paulinische Erkenntnis zum Ausdruck,
daB ein Grieche Christ werden kann, ohne zuvor ein Glied des

- judischen Volkes werden zu miissen. Die Kirche ist nicht an-

das judische Volk und seine Ordnungen gebunden. Ob Jude
oder Grieche, ob Freier oder Sklave, jeder kann Glied der
Kirche werden. Das heilt doch, daB fiir die Kirche als Kirche
die Ordnungssysteme nationaler und gesellschaftlicher Art
relativiert sind. Die Kirche hat sich nicht fiir ein bestimmtes

irdisches Ordnungssystem einzusetzen. Dann ist aber auch der

Christ als Christ diesen Ordnungen gegeniiber frei; das heifit,
daB seine erste Tugend nicht die Einfiigung in ein bestehendes
Ordnungssystem ist, sondern dessen mdgliche Verbesserung.

In diesem Sinne duBern sich heute Mitglieder der kirchlichen
Hierarchie.  So hat zum Beispiel Kardinal Kinig auf dem Kon-
gref3 der internationalen katholischen Organisationen mit dem
Thema «Kirche und Kultur» am 23. April in Wien gesagt:
«Die Laien haben eine falsche Auffassung von ihrer Aufgabe,

" wenn sie im Zeitpunkt einer Krise der Kultur oder des Ver-

sagens einer sozialen Einrichtung an die religitse Autoritit ge-
langen und von ihr erwarten, dal sie neue wirtschaftliche und
soziale Systeme proklamiere. »10 Das ist ein eindeutiger Appell
an die schopferische Phantasie der Christen.

» Wie stellte sich Jesus zu heiligen Ordnungen und Pflich-
ten? Es besteht eine Tendenz, seinen diesbeziiglichen Worten
die Aussagekraft zu rauben, indem man sagt, seine Worte be-
ziechen sich auf den Alten Bund, den er abgeschafft habe. Wir
sollten aber die formalen Ahalichkeiten zwischen dem alten
und. dem neuen Israel nicht itbersehen. Bei der Verkiindigung
eines Gebotes ist fiir das Volk die Autoritit, auf die-man sich
hierbei beruft, ebenso wichtig wie der Inhalt des Gebotes. Hin-
sichtlich der Berufung auf die Autoritit besteht aber eine echte
Vergleichbarkeit zwischen Kirche und Israel. Man lese das
Wort des auch von heutigen Forschern als einsichtig ge-
tihmten Rabbi Akiba iber die Reinheitsvorschriften, von de-
nen Markus in seinem 7. Kapitel handelt. Rabbi Akiba sagte:

«Bei eurem Leben, nicht der Tote verunreinigt und nicht das Wasser
macht rein, aber es ist eine Verordnung des Kénigs der Kénige. Gott hat
gesagt: Eine Satzung habe ich festgelegt, eine Verordnung habe ich ange-
ordnet; kein Mensch ist berechtigt, meine Verordnung zu iibertreten. »1t

Die Reinheitsvorschrift, die den Zeitgenossen Jesu als Ver-
ordnung Gottes hingestellt und eingeschirft wurde, ist im
Urteil Jesu Uberlieferung der Menschen (Mk 7,6-9).
Nach dem 2. Buch Mose 31,14 stand auf der Verletzung des
Sabbat die Todesstrafe. Also eine unantastbar heilige Ordnung,.
Doch auch diese heilige Otrdnung hat Jesus relativiert: «Der
Sabbat ist um des Menschen willen geschaffen worden und
nicht der Mensch um des Sabbats willen» (Mk 2,27).12 Fiir
Jesus sind Ordnurigen und Vorschriften keine absoluten Gré-
Ben. Darum bietet er auch keine Kasuistik, die ja darauf ausge-
richtet ist, durch praktische Konzessionen den theoretischen

10 Nach dem Bericht von «Le Monde» vom 24. 4. 1965. In der zusammen-
fassenden Wiedergabe der Rede des Kardinals durch Kipa und KNA
fehlt diese Stelle.

1 Zitiert bei Walter Grundmann: Das Evangelium nach Markus. Evange-
lische Verlagsanstalt, Berlin, 1959, S. 148.

12 Sollen wir es den Ungliubigen iiberlassen, diesen Aspekt des Wirkens
Jesu zu sehen? Ein Teil der heutigen Atheisten liest die Bibel und nimmt
sie etnst als Zeugnis eines menschlichen Existenzverstindnisses. Mag auch
die folgende Formulierung von Walter Kaufmann in dem in Anm. 1 erwihn-
ten Buch einseitig, iibertrieben und unannehmbar sein, so stiitzt sie sich
doch auf eine Anzahl von Texten aus den Evangelien: «Er (Jesus) rich-
tete — sogar die organisierte Religion, die Theologen, den Glauben und die
Engagements der Menschen. Auch seine Jiinger und die Urchristen z5ger-
ten nicht, die Religion und ihre Reprisentanten zu richten. Erstin unserer
Zeit berufen sich Menschen, die es far gotteslisterlich halten, die organi-
sierte Religion, die Theologen und den Glauben der Menschen in Frage zu
stellen, auf den Namen Jesu » (S. 321).
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Absolutheitscharakter der Vorschriften zu wahren® Man
denke an die Kasuistik des fritheren eucharistischen Niichtern-
heitsgebotes, um nur dieses harmlose Beispiel zu nennen. Jesus
verkiindet keine Regeln fiir ein frommes Leben, sondern ap-
pelliert an die schopferische Liebe des Menschen.

» Schopferische Liebe. Das klingt utopisch. Immerhin hat
Jesus gelehrt, daB in dem Gebot der Gottes— und Nich-

~.stenliebe das ganze Gesetz und die Propheten enthalten sind

(Mt 7,32; 22,37—40). DaB diese Liebe nur dann echt ist, wenn

.sie schopferisch ist, zeigt uns die moderne Psychologie. Wie

das zu verstehen ist, mogen die folgenden Hinweise zeigen.

Einen Menschen lieben heif3t, ihm so begegnen, dal} ein Dialog
zustandekommen kann. Eine erste Schwierigkeit fiir diesen
Dialog liegt darin, dal mein UnbewuBtes bereits vor der
Begegnung ein Bild vom Andern entworfen hat, das in Funk-
tion meines eigenen augenblicklichen Beduirfnisses oder meiner
Gereiztheit konstruiert wurde und deshalb gar nicht dem ent-
spricht, was der Andere ist. So wird das, was der Andere sagt,
aus dem Zusammenhang meiner Antizipation, des von mit im
voraus entworfenen Bildes vom Andern gedeutet. Die Worte
des Andern kommen also nicht so bei mir an, wie sie vom
Andern gemeint sind. Hierdurch wird der Dialog erschwert,
wenn nicht gar verunmoglicht.

Fiir das Zustandekommen eines Dialogs ist also von mir ver-
langt, daB ich um.das Gesetz der Antizipation weiB, daB ich,
soweit moglich, den unbewuBten Mechanismus ins Bewufit-
sein hebe. Ich mull mir gegenwirtig halten, daf} ich mir még-
licherweise eine falsche Vorstellung vom Gesprichspartner
mache. Verwirklichen kann eine solche Haltung nur derjenige,
der sich nicht mit sich selbst identifiziert, sondern von seiner
Gewordenheit, also von seinem Charakter, dem Gefiige seiner
Verhaltensformen, Abstand nehmen kann.

Des weitern ist erfordert, daB ich die Worte des Andern von
seiner Andersartigkeit her verstehe. Ich mufl mir ausmalen,
was auf ihn eingewirkt haben kénnte, daBl er zu dieser oder
jener Stellungnahme kommt. Und dann eine Antwort finden,
die vom Andern als Antwort empfunden werden kann, ist eine
eigentlich schopferische Tat, da diese Antwort ein Abwigen
aller Momente einer einmaligen Situation, als welche sich
jede zwischenmenschliche Begegnung erweist, verlangt.

Wenn ich denselben Menschen am nichsten Tag oder eine
Woche spitet treffe, so ist er derselbe und doch nicht mehr der-
selbe. Er hat in der Zwischenzeit Erlebnisse gehabt, die seinem
UnbewuBten eine andere Tonalitit geben, die im Antriebsge-
fige seines UnbewuBten andere Sorgen oder Erwartungen in
den Vordergrund .geriickt haben. Der Andere ist bei dieser
neuen Begegnung anders, ohne daB ihm selbst dies vielleicht
bewuBt ist. Hierfiir muB ich ein Gespiir haben und mich ent-
sprechend einstellen, was ein Appell an meine schopferische
Phantasie ist.

Ist diese Analyse der zwischenmenschlichen Beziehungen nicht
zu kompliziert? Es stellt sich det Einwand ein, daBB menschliche
Beziehungen gar nicht' méglich sind, wenn all das in der Ana-

B Die Gesetzesethik, die «im Gesetz etwas transzendent Absolutes und
in Gott eine Art Polizist sieht, der fiir die Einhaltung des Gesetzes Zu sot-
gen hat», filhet nach dem Theologen und Psychologen Marc Oraison
«zwangsliufig zu einer immer weiter getriebenen Kleinlichkeit; angesichts
der vielfiltigen und sich wandelnden Probleme des wirklichen Lebens ver-
sucht die legalistische Mentalitit sich dadurch anzupassen, dass sie immer
neue Unterscheidungen von Umstinden und Nebenumstinden erfindet.
Das ist die Ausweglosigkeit des Studiums der fiktiven Gewissensfille, das
darin besteht, abstrakte Probleme in der Abstraktheit det Prinzipien zu
16sen. Das Ende der Sackgasse, das bald erreicht ist, ist die rabbinische
Spitzfindigkeit». Une morale ponr notre temps. Paris, Arthéme Fayard, 1965,
217 Seiten, S. 65 und 7o0.

Marc Oraison beruft sich fiir seine Kritik an der Gesetzesmoral unter
anderen auf Bernbard Haring, der in seinem Artikel: «Hartnickige Vet-
wandte der Situationsethik» in der «Theologie der Gegenwart» (1961,
Heft 1) nachweist, welch verheerenden EinfluR der Nominalismus auf
die Darstellung unserer Handbiicher der Moral ausgeibt hat.



lyse Herausgehobene beriicksichtigt werden soll. Hierauf kann
man nur antworten, daf wir unsere Sensibilitit so formen und
bilden miissen, dal das von der Analyse Herausgestellte spon-
tan vor sich geht. Der schopferische Akt wird ja mit Recht der
Intuition zugewiesen. Er ist die reife Frucht einer Arbeit, die
im UnbewuBten vor sich geht. Das Gebot der Nichstenliebe
setzt also voraus, dafl wir mit unserem UnbewuBten
‘umzugehen wissen, dal wir lernen, wie es beeinflullt wer-
den kann.

Nichstenliebe ist nicht etwas Leichtes, weder bloBes Gefiihl
noch abstrakte Vernunft, sondern erfinderischer Geist, der auf
der Harmonie vor Trieb und Verstand, Unbewuf3tem und Be-
~wufltsein betuht. Fiur die Verwirklichung der Nichstenliebe
genligt es nicht, sich an starre Regeln zu halten, wie ein Pflich-

tenkatalog sie bietet; sic muf3'in jeder Situation eine entspre-

chende, das heiBt neve Antwort finden. Dasist eineForderung,
.die sich uns zwar als richtig aufdringt, der gegentiber wir uns
aber auch iiberfordert fithlen. Von dieser Spannung zwischen

Notwendigkeit und Unerreichbarkeit der als totaler Disponi- :

bilitit verstandenen Nichstenliebe sagt Mare Oraison, daB sie
«das Geheimnis des gelebten Wirklichen ist».14

*

Aus unseren Uberlegungen scheint hervorzugchen "daB das
dynamische Leitbild vom Menschen nicht nur in Einklang
steht mit dem christlichen Glauben, sondern von diesem ge-
radezu vorausgesetzt wird, Mitte des christlichen Glaubens ist
der Vorrang der Gottes- und Nichstenliebe vor allen anderen
" Werten. Wenn wir in Ubereinstimmung mit der katholischen
Geisteshaltung die Verbindung zwischen Glaube und Vet-
nunft, also zwischen der glaubensmiaBig geforderten Nichsten-
liebe. und den heutigen wissenschaftlichen Kenntnissen vom
Menschen, suchen, 50 zeigt sich, dafl Nichstenliebe nur reali-
sierbar ist unter der Voraussetzung, dal der Mensch ein dyna-
misches Wesen ist, immer unterwegs zu neuen Begegnungen
~ mit der Umwelt und Mitwelt und zu neuen Antworten auf ihre
Fragen und Forderungen. T

Die Erlosung sehen wir uater anderem in der gnadenhaften
Befreiung von unserer individuellen und kollektiven Vergan-
genheit, die als Bleigewicht unseten Dynamismus und unsere
Spontaneitit hemmt. Weil der erléste Mensch nicht-unter dem
Zwang seiner Vergangenheit steht, kann und soll er fragen:
Was fange ich mit meinem Leben an? Wozu ruft mich Gott?

M. Brindle

1 Anm. 13 genanntes Buch, 8. 217,

Christentum und Marxismus

Die Errichtung eines eigenen Sekretariates fiir die Nicht-Glaubigen,! sowie
gewisse Vorkommnisse im franzésischen Katholizismus? haben erneut
weite Kreise mit einer Frage bekannt gemacht, die leicht zur Schicksals-
frage der ganzen Welt werden kann. Es ist die Frage nach der Méglichkeit
cines wahrhaft menschlichen Zusammenlebens und eines echten Gespri-
ches zwischen Christen und Marxisten. Eine Frage mit vielen Fragezeichen.
Um so mehr verdient eine Tagung det Paulus-Gesellschaft unsere Aufmerk-
samkeit, welche vom 29. April bis 2. Mai in Salzburg stattfand. Das Thema
hieB: Christentum und Markxismus. Wir verdffentlichen zunichst
einen informierenden Bericht und anschlieBend das bedeutende Refetat von
Prof. Karl Rahner «Christliche Zukunft des Menschen». Die Redaktion

1 Vgl. Informations Catholiques Internationales, 15 avril 1965, p. 9;
1er mai 1965, p. 5-6.

2 Vgl. Informations Catholiques Intetnationales, 1er avril 1965, p. 14;
15 avril 1965, p. 3—4. — Zum Problem éines Dialogs mit den Marxisten
vgl. ferner: Dialogue avec les Marxistes? Pax Romana Journal 1965-1:
Signes du Temps, février 1965, p. 10-11; Georges Morel: Zum Dialog
zwischen Christen und Marxisten, in: Dokumente, Februar 1965, S. 21-22.
Vgl. auBBerdem Karl Forster: Kirche und Koexistenz, in : Wort und Wahz-
heit, April 1965, S. 249~262.

Die Pztulus-Gesells‘cl'mft3

Erschiittert iiber die Sterilitit, an der das historische Christen-
tum in seiner Begegnung mit dem modernen Geist seit Jaht-
hunderten leidet,? sammelte der Miinchner Dr. Erich Kellner,
ein katholischer Theologe aus der Schule Karl Rahners, einen
Freundeskreis vor allem von Professoren und Dozenten. Sie
wollten die grofien Fragen, welche die modernen Naturwissen-
schaften an eine christliche Theologie und Philosophie richten,
in kollegial briiderlicher Offenheit miteinander besprechen. Als
eine Gemeinschaft von Menschen, die es wie Paulus gepackt
hat,’ nannten sie sich Paulus- Gesellschaft

In halbjihrlichen Tagungen fiihrten sie Gesprachc tiber Glauben und Wis-
sen, Natur und Ubernatur, Freiheit und Schicksal, Theologie und Natur-
wissenschaft. Es erwies sich bald, daB eine Hauptschwierigkeit solcher
Gespriche eine fast vollig verschiederie Denkweise ist, die sich in einer
entsprechend vetschiedenen ‘Sprechweise ausprigt. Wihrend dem Natut-
wissenschaftler die Sprache der Theologen entweder als banal oder poe-
tisch, jedenfalls nicht als (natur-) wissenschaftlich erscheint, glauben die
Geisteswissenschaftler in der den Naturwissenschaftlern als Idezl vor-
schwebenden mathematischen oder logistischen Formel gerade nicht eine
hinreichend breite Grundlage gegenseitigen Verstehens erkennen zu kén-
nen. ) .
Immerhin wutden die Theologen tiber alles Thematische hinaus vom Ernst
naturwissenschaftlichen Fragens zunehmend gepackt, und lernten umge-
kehrt die Naturwissenschaftler allmahlich, dal Metaphysik nicht notwen-
digerweise ein Schimpfwort ist.

Im Herbst 1963 zog die Paulus-Gesellschaft'eine neue Wissenschaft in ihr
Gesprich’: die moderne Soziologie. Sie stellte sich dic Frage nach dem
«GesellschaftsbewuBtsein des modernen Menschen und dem Gemein-
schaftsverstandnis der christlichen Theologie». Bei einer solchen Frage-
stellung konnte man aber am Marxismus und seiner Gesellschaftsauf-
fassung nicht achtlos voribergehen, Daher wurden im Oktober 1964 ein®
erstes Mal tiberzeugte Kommunisten zum Gesprich geladen.

Zwei Redner gaben jener Tagung das Geprige: ein polnischer Kommu-
nist und ein spanischer Jesuit. Prof. A. Schaff, Warschau, sprach tiberzeugt
vom «Verstindnis des Menschen als Individuum nach der Auffassung des
Marxismus». Prof. A. Boladoe S], Batrcelona, verteidigte iiberzengend
einen «Pluralismus der Weltanschauungen als Notwendigkeit fir die Ge-
sellschaft von morgen». War dies indes schon echte Kenfrontation? Jeden-
falls wat es eine niitzliche, vielleicht sogar notwendige Information. So be-
schlof3 man cin zweites Gesprich.

Es griindlich vorzubereiten, scheute Dr. Erich Kellner keine Miihe. In
Polen, Ungatn, Jugoslawien und in der Tschechoslowakei suchte er die
einzuladenden Marxisten personlich auf. DaB schlieBlich nur wenige ka-
men, lag ebensowenig in seiner wie vermutlich in der persdnlichen Schuld
der Eingeladenen. Dennoch fanden sich schlieBlich in Salzburg wichtige
Vertreter des Marxismus aus Ostberlin und den Balkanstaaten, vor allem
aber aus Frankreich und Italien zusammen.

Das Salzburger Gesprich

-Salzburg! Man stelle sich vor: die Stadt bewegter Glockentiirme und

ruhiger Innenhofe; die Stadt majestitischer Erzbischofe und einer idylli-
schen Bierjodelgasse (wo die Schreibenden wohnten); die Stadt einer
katholisch geprigten Geschichte — und jetzt das Gesprich mit Marxisten,
den Konquistadoren einer neuen innerweltlichen Zukunft. - -

. Es entbehrte denn auch nicht der heiteren Ironie, als man sich am Abend

im wahrhaft fiirstlichen Residenzsaal zum ersten Mal zusammenfand. Mit
unverhohlener Lebensfreude blickten die Barockengel von der Decke auf
die illustre Gesellschaft und vor allem auf jene herunter, die eifrig die Ver~
sammlung so lange filmten, bis auch die letzte Sicherung durchgeschmol-
zen war, und Prof. Schifer (Heidelberg) schlieBlich im trauten Kerzen-
schein die Tagung zu erofinen hatte ...

Der Verlauf des Gesprichs

Plangemil wollte man an je emem Tag iiber «Den Menschen
und die Religion», iiber «Die' Zukunft der Menschheit» und

3 Vgl. Erich Kellner: Von Geist, Sinn und Gestalt der Paulus-Gesellschaft,
in: Gott in Welt (Festgabe Fur Karl Rahncr) I, S. 724-755.

4 Vgl. Kellper, 1. c. S. 725.
5 Kellner, 1. c. S. 725.
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iber «Ideologische Koexistenz?» sprechen. Doch erwies sich
das Programm zu reich befrachtet. Immerhin bildeten sich drei
Schwerpunkte der Auseinandersetzung. Es war die Frage nach
dem Atheismus, dem Humanismus und dem Pluralismus im
heutigen Marxismus.

» Marxismus und Atheismus. - Prof. M. Reding (Ber-
lin) sah den Marxismus nicht notwendig mit dem Atheismus
verknupft Sein bisheriger Atheismus beruhe darauf, dafl Marx
einer Form des Christentums begegnet sei; die so wenig sozial
und menschlich gesinnt war, daB sie ihn geradezu zwang, dem
tatsichlich gelebten Christentum den Riicken zu kehren.t

Demgegeniiber gaben sich alle anwesenden Marxisten nicht
nur als iiberzeugte Atheisten aus, sondetn waren iibefwiegend
(wenn nicht gar einhellig) der Ansicht, der Marxismus sei we-
sensnotwendig auch atheistisch. Aber was ist Atheismus??
Das wurde freilich wenig geklirt, und der kommunistische
Philosoph, Prof. C. Luporini, Florenz, wollte darauf als auf
eine «metaphysische Frage» auch gar nicht eingehen.

» Marxismus und Humanismus. — Entgegen einer (vor-
ab deutschen) wortklauberischen Begriffsspalterei, die im
Atheismus (mit seinem Alpha-privativum) nur den negativen
Modus eines tiefer griindenden Theismus zu sehen vermochten,
verstanden die Marxisten selber — besonders die franzdsischen,
wie schon Professor Schaff — ihren atheistischen Marxismus als
vorwirtsgerichteten Humanismus. Uberzeugender Anwalt
eines solchen humanistischen Marxismus war Prof. Dr. R. Ga-
raudy, Direktor des marxistischen Studienzentrums in Paris und
Mitglied des Politbiiros.

Er war der Ansicht, der Marxismus verdanke in Vergangenheit
und nazher Zukunft dem. Christentum auBerordentlich viel.
*Weit entfernt, schon ein fertiges System zu sein, miisse der
Marxismus bereit bleiben, immer neue menschliche Werte in
sich aufzunehmen, etwa das BewuBtsein des Ubermenschlichen
und Unendlichen, des menschlichen Ungentigens wie auch der
menschlichen Hoffnung. Nur prige der Marxismus all diese
Werte um und verstehe sie im Sinne einer bloB innerweltlichen
Zukunft. Jede Religion sei denn auch nur ein in graver Vor-
zeit entstandener Mythus, und Gott nicht mehr als das Erzeug-
nis spezifisch menschlicher Angst. Mit dem Fortschritt der
Wissenschaften blieben die Mythen schrittweisézuriick, so daB3
man sie ruhig — ohne jede Unterdriickung — 1hrem Schicksal
iiberlassen diirfe .

‘So sah dieser Mamsmus seine Aufgabe im Kampf fiir das
Menschliche und gegen jede Art von Entfremdung — nicht
zuletzt gegen jene Entfremdung, die den Menschen dann iiber-
komme, wenn er sich unter ein ibermenschliches und damit un-
menschliches Wesen stelle.? Aber was heit « Entfremdungy» ?

Hier muften sich die Marxisten von den Naturwissenschaftlern

8 Vgl. Orientierung, 31. Mirz 1965, S. 66-70.

? Zur Frage des Atheismus- vgl. Orientierung, 15. Mirz 1965, S. 52-53.
Ferner Joseph Ratzinger: Atheismus, in: Wahrheit und Zeugnis, Diissel-
dorf, 1964, S. 94-100.

8 «Als Marxisten kdnnen wir die gegenwirtige Haltung unserer sowjeti-

schen Genossen zum religissen Problem nicht tibernehmen, wie der

Tijitschow-Bericht sie wiedergibt. Ich sage ausdriicklich: als Marxisten,
und nicht nur als Franzosen. Dena das hat nichts mit der unterschiedlichen
Situation zu tun, mit Unterschieden der politischen und gesellschaftlichen
Otdnung oder nationaler geschichtlicher Uberlieferung. Es ist keine tak-
tische, sondern eine Grundsatzfrage.

Genosse Iljitschow behauptet, die Ausmerzung der religidsen Glaubens-
vorstellung sei die conditio sine qua non fiir den Aufbau des Kommunis-
mus. Karl Marx hat aber im Gegenteil gezeigt, daB3 erst die vollige Ver-
wirklichung des Kommunismus das Verschwinden religidser Vorstellun-
gen aus der Welt ermoglichen wird, da erst dann die gesellschaftlichen Be-
ziehungen transparent werden. Fiit-einen Marxisten ist also der
Aufbau des Kommunismus die conditio sine qua non fiir
die Ausmerzung der gesellschaftlichen Wurzeln der Reli-
gion, nicht aber die Ausmerzung des religiésen Glaubens
Vorbedingung fiir den Aufbau des Kommunismus» (vgl. Do-
kumente, Februar 1965, S. 21).
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nicht weniger leidenschaftlich fragen lassen, die in solchen
schillernden Begriffen nur unbewiesene Dogmen erkannten.

» Marxismus und Pluralismus. — Als beredte Vertreter
eines weltanschaulichen Pluralismus traten die italienischen
Marxisten auf. Die italienischen Verhiltnisse ins Auge fassend,
redete Prof. Lucio Lombarde-Radice (Rom) einer dynamischen
Koexistenz das Wort, die von einem echt menschlichen Ge-

'sprich zu einer ebenso entschiedenen gesellschaftlichen Zu-

sammenarbeit voranschreiten miisse. Er trug Thesen vor, die
fiir Kenner zeitnaher christlicher Soziallehre gelegentlich na-
hezu christlich klangen. .

Freilich erhoben sich dagegen auch schwerwiegende Beden-
ken. Welche Freiheit hat der an die Macht gekommene Marxis-
mus zu bieten? Es sei doch tragisch, meinte Prof. Rahner, da8
die Sprache der Freiheit gerade (und scheinbar nur) von jenen
Marxisten geredet werde, die bisher nicht zur Macht gekom-
men seien. Was taugt eine verfassungsmiBig garantierte Frei-
heit, solange sie sich nicht praktisch auswirkt und einem jeden
ein Minimum konkreter Handlungsfreiheit offenldBt? N

GewiB sind die italienischen Marxisten der Auffassung, «daf3
eine marxistische Wiedergewinnung des liberalen Begriffes des
bekenntnislosen Staates sehr fruchtbar wire». Aber liegt hier
wirklich jene Einsicht zugrunde, daf} jeder Staat zur Entfrem-
dung des Menschen fithrt, der nicht mehr der Staat aller ist,
weil er — sich mit einer bestimmten Partei identifizierend — par-
teiisch wird und nicht mehr allen einen echten Raum prakti-
scher Freiheitsentfaltung bereithilt?

Gewil} horten hier auch christliche Marxismuskenner eine neue
Sprache reden. Dennoch glaubte Prof. Guszay Wetter, Rom,
darauf hinweisen zu miissen, dall das heute geltende Partei-
programm der Kommunistischen Pastei der Sowjetunion zwar
im Kampf fiir den Kommunismus keine militirische Gewalt
mehr vorsieht, dafl aber der ideologische Kampf nach wie vor
von Staats wegen gefithrt wird. Und Prof. Jean-Vives Calvez,
Paris, der die fiir die heutige Zeit unabdingbare Notwendigkeit
des friedlichen Zusammenlebens aller iiberaus stark betonte,
fragte wiederum, ob die kommunistischen Machthaber bereit
seien, auch eine dem weltanschaulichen Pluralisrus entspre-
chende praktische Politik zu betreiben? Sind sie wirklich be-
reit, die bisherige Verkniipfung von Philosophie und Politik
aufzugeben, um eine von der sachlichen Notwendigkeit allein
diktierte Politik zu betreiben?

So blieben denn viele Fragen in den Barockriumen der Salz-
burger Residenz hingen. Aber manchmal ist es schon gut,
wenn man Fragen offen aussprechen und ebenso often anhéren

darf ...

Ausblick .

Das Ergebnis? Die Tagung schloB mit einer gemeinsamen Re-
solution, die — vorsichtig und offen zugleich — dahin ging, der
Dialog sei fruchtbar gewesen und solle weiter entfaltet werden.
Denn die Entwicklung in beiden Lagern habe eine wechsel-
seitige Information méglich und die Forderung gegenseitigen
Verstindnisses notwendig gemacht,
Man kann ein solches Gesprich als Naivitit politisch Harmlo-
ser entscheidend ablehnen oder als VerheiBBung kiinftigen Frie-
dens ebenso enthusiastisch begriiBen. Beides.wire verfehlt;
weder das eine noch das andere hitte den Sinn der Paulus-
Gesellschaft begriffen. Es ging ihr — wie immer, so besonders
in Salzburg — zunichst nur darum, iiberhaupt erst einen Raum
méglichen Gesprichs zu schaffen. Dazu bedarf es der Begeg-
nung von Mensch zu Mensch. Diese aber lebt vom Vertrauen.
Das von den Marxisten in sie gesetzte Vertrauen nicht zu ent-
tauschen, muf der Christen schwierige Pflicht sein; ikir den
Marxisten geschenktes Vertrauen nicht verraten zu sehen,
bleibt der Christen zuversichtliche Hoffnung.
Albbert Ziegler
Wolf Robrer



CHRISTLICHE ZUKUNFT DES MENSCHEN

- Das Thema, das mir gestellt ist, lieBe sich formulieren als die
christliche Lehre von der Zukunft des Menschen. Es kénnte
polemischer ausgedriickt werden als: der Unterschied zwi-
schen christlicher Eschatologie und innerweltlicher Utopie.
Fiir seine Behandlung zunichst ' -

zwei Vorbemerkungen.

» Es kann hier nicht ausdriicklichsauch die menschlich-christliche Er-
fahrung Gottes als solche behandelt werden. Wir missen dieses Thema
hier voraussetzen; freilich kann diese Voraussetzung wohl so gemacht
werden, dall wenigstens implizit gleichzeitig gezeigt wird, daf3 die Frage
nach det absoluten Zukunft des Menschen die Frage nach Gott in sich
schlieBt, also daBl der Mensch, der sich seiner absoluten Zukunft 6ffnet, auch
erfihrt, was eigentlich mit dem Wort Gott gemeint ist, wobei es eine
sekundire Frage bleibt, ob er dieses Wort verwendet oder nicht, auf diese
Einheit von absoluter Zukunft und Gott explizit reflektiert oder nicht.

» Da schon die Datstellung der christlichen Eschatologie eigentlich die
Moglichkeiten eines kurzen Referates ubersteigt, kann das, was eben
innerweltliche Utopie als Gegenbegriff zur christlichen Eschatologie ge-
nannt wurde, nusr am Rand betithrt werden. Es bleibt darum die Frage
unbehandelt und der Diskussion tiberlassen, ob die marxistische Zukunfts-
erwartung der kontrire Widetspruch zur christlichen Lehte von der ab-
soluten Zukunft des einzelnen Menschen und der Menschheit ist, beide
sich also unmittelbar widersprechen, oder ob die christliche Zukunfts-
lehre im Grunde nur eine Leerstelle ausfillt, die die marxistische Zu-
kunftserwartung der Sache nach frei liBt, weil sie bloss eine mégliche, echte

_innerweltliche, das heilit kategorial bezeichenbare und planbare, vorher-
sechbate Zukunft des Menschen anzielt, so dal} die marxistische Leugnung
der christlichen Zukunft, die es natiitlich im Diamat gibt, doch nut ein
aulerer Zusatz, der trennbart ist, zum Entwurf dieser innetweltlichen Zu-
Jkunft ist. Obwohl hier eigentlich nur eines zu sagen ist, nimlich: Gott ist
als die absolute Zukunft fiir uns da, kann dieses eine nur in mehreren
Aussagen hintereinander gesagt werden. Daraus etgibt sich, daB jede
Aussage nur im Ganzen ganz verstindlich wird und der Hérer um die
Geduld des Wartens gebeten werden mufl.

Das Christentum ist eine Religion der Zukunft-

Das Christentum versteht sich und 148t sich verstehen nutr von
der Zukunft her, die es als absolute auf den einzelnen Men-
schen und die Menschheit zukommend weif. Seine Deutung

der Vergangenheit geschieht in der und durch die fort-

schreitende Enthiillung der sich nihernden Zukunft,

und der Sinn und die Bedeutung der Gegenwart sind be--

grindet in der hoffenden Offenheit auf das Niherkommen
det absoluten Zukunft.

Das Christentum versteht die Welt ja heilsgeschichtlich, das
heif3t. aber, es ist im eigentlichen und letzten nicht eine Lehre
von einem statischen Wesen der Welt und des Menschen, das,
immer gleichbleibend, in einem von sich aus leeren Zejtraum
sich wiederholt, ohne eigentlich weiterzukommen, sondern
die Proklamierung eines absoluten Werdens, das nicht ins
Leere weitergeht, sondern die absolute Zukunft wirklich fin-
det, ja sich schon in ihr bewegt. Denn dieses Werden ist so

von seiner ausstindigen Zukunft und Vollendung real ver--

schieden (impliziett also keinen Pantheismus), dafi dennoch

die unendliche Wirklichkeit dieser Zukunft als inneres (wenn

auch vom Werden selbst unabhingiges) Konstitutivum die-
ses Werdens in ihm waltet, es trigt (und so jedet ptimitive
Deismus und ein bloB #uBetliches Verhiltnis von Gott und
Welt von vornherein iibetboten und die Wahrheit im Pan-
theismus bewahrt witd). Das reale Wesen des Menschen kann
daher gerade definiert werden als die Moglichkeit der Er-
reichung der absoluten Zukunft, das heiBt nicht dieses oder
jenes bestimmten Zustandes, der immer schon wieder durch
eine andere und grofere, noch ausstindige und dennoch auf-
gegebene Zukunft umfaBt und so relativiert und als solch
relativierte erkannt wird: Das Christentum ist also die Reli-

" gion des Werdens, der Geschichfe, der Selbsttranszendenz,

der Zukunft.

Fiir es ist alle Gegebenheit Aufgegebenheit; alles nur verstindlich vom
Ausstindigen her. Die Tendenz auf die ausstindige Zukunft hat zwar-
ihren Grund, thr MaB, cin Wesen hinter sich, das einen Hotizont des
Moglichen vor sich entwitft, ein Gesetz, nach dem angetreten wird. Aber

‘da der letzte Grund die absolute Fiille der Wirklichkeit Gottes und das

letzte Ziel eben dieser Gott ist, det den Anfang setzt, indem et sich als Ziel
gibt, so ist alles Verstindnis von Wesen und Natur doch nur wirklich
wirklichkeitsgemaB, wenn man es von der Zukunft her versteht, die erst
den Anfang enthillt.

Das Christentum ist die Religion der absoluten Zukunft

Was damit gemeint ist, ist eigentlich eben schon gesagt wor-
den. Ist der Mensch (und die Menschheit) die Wirklichkeit, die
sich wissend und wollend immer selbst voraus ist, die sich
konstituiert, indem sie ihre Zukunft entwirft,! dann ist die
entscheidende Frage fiir eine metaphysische Anthropologie
die, ob die Zukunft, auf die der Mensch sich hin entwirft, blof3
eine kategoriale ist,2 so daB} diese immer noch als endliche
von einer weiteren leeren Moglichkeit von Zukunft grund-
sitzlich umfalB3t ist, oder ob die uniiberbietbare, unendliche
Zukunft als solche auf den Menschen zukommt (unendlich
moglicher Raum von Zukunft und Zukunft als Gegenwart
identisch werden). Hinsichtlich dieser Frage erklirt das Chri-
stentum sich fiir die zweite Méglichkeit: Die absolute Zukunft
ist die wahre und eigentliche Zukunft des Menschen; sie ist
fiir ihn reale Moglichkeit, Angebot, das auf ihn Zukommende,
Zukiinftige; ihre Annahme die letzte Aufgabe seines Da-
seins.

Weil der Mensch sich um eine Zukunft herstellbarer Art, die einen Raum-

: zeitpunkt hat, die gemacht ist aus Teilelementen seiner Welt, nur kiimmern

kann, indem er sie Ubetgreift in das grundsitzlich Ganze unbegrenzter
Moglichkeit, ist in seiner innerweltlichen Sorge immer, wenigstens impli-
zit und oft vielleicht auch verdringt, die Frage nach der mdglichen Be-
gegnung mit eben diesem unendlichen Ganzen als solchem.gegeben, mit
der absoluten Zukunft. Und diese Frage beantwortet das Christentum
dahin, daf} diese absolute Zukunft nicht nur die immer ausstindige Be-
dingung der Moglichkeit einer kategorialen, innerweltlichen Zukunfts-
planung, Zukunftshofinung und Zukunftserreichung ist, sondern als
solche selbst zur mitgeteilten, erreichten Zukunft des Menschen wird.

Das Christentum stellt also dem Menschen die eine Frage, wie
ersich im Grunde verstehen wolle: obals handelndes Wesen nur
im Ganzen, das mit dem Ganzen als solches nichts zu tun hat,3
oder als empfangend-handelndes Wesen des Ganzen.* Das ist
im letzten die einzige Frage, die das Christentum stellt. Dal3
dieses Ganze der absoluten Zukunft nicht eigentlich Gegen-
stand kategorialer Benennung, nicht Gegenstand der tech-
nischen Manipulierung werden kann, sondern das unsagbare
Geheimnis bleibt, das aller Einzelerkenntnis und je einzelnen
Tat an der Welt vorausliegt und diese iiberbietet, ergibt sich
aus dem . Wesen des Ganzen der absoluten Zukunft selbst.
Es braucht nur angemerkt werden, wie die geliufigen Begriffe

1 Besser: siclh, das heiBt ihr Wesen auf die Zukunft selbst hin entwitft
(oder da es sich um den Entwurf der absoluten Zukunft handelt, die per

-definitionem nicht eigentlich geplant und gemacht werden kann: auf sich

zukommen liBt).

2 Das heifit eine solche, deren Elemente als einzelne und verschiedene und
so raumzeitlich begrenzte in einer — eventuell geplanten und manipulierten,
eventuell auch immer komplexeren — Zusammensetzung diese Zukunft
hilden. .

3 Obwohl ein Vorgriff auf das Ganze als asymptotischer Horizont immer
die Bedingung der Moglichkeit seines Erkennens und Handelns ist.

-4 Das es auch mit dieser Bedingung seines Erkennens, Handelns und

Hoffens als solcher zu tun hat und im zukunftsschaffenden Handeln in-
nerhalb des Ganzen dieses Ganze, die absolute Zukunft selbst auf sich zu-
kommen, fiir sich selbst Ereignis werden 1df3t.
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der christlichen Dogmatik lauten, unter denen diese These
vom Christentum als der Religion der absoluten Zukunft aus-
gedriickt werden, um zu sehen, daB das Christentum sich wirk-
lich so versteht.

Absolute Zukunft ist nur ein anderer Name fiir das, was mlt
«Gott» eigentlich gemeint ist.

Denn die absolute Zukunft kann von ihrem Begriff her nicht als die durch
endliches Einzelmaterial und kategoriale Zusammensetzung herstellbare
sein; sie kann aber auch als Woraufhin und Ermichtigung der Dynamik
der Zukunftsbewegung der Welt und des Menschen, als tragende Hofl-
nung, nicht bloB das nur Mogliche ais das Noch-nicht-Wirkliche sein; sie
muB} die absolute Fiille der Wirklichkeit sein als der tragende Grund der
Zukunftsdynamik. Diese so verstandenc absolute Zukunft abet nennen
wit eben gerade Gott.

Und aus dem Gesagten ergibt sich urhgekehrt ein doppeltes
iber Gott:

> Er ist gerade gewuBt als die absolute Zukunft; er ist also
nicht ein Gegenstand neben anderen, mit denen als einzelnen
man innerhalb des unbegrenzten Koordmatensystems der Er-
kenntnis und der planenden Tat auf Zukunft hin zu tun hat,
sondern der Grund eben dieses ganzen Zukunftsent\vurfes,
er ist also immer mitgewuBt, wenn der Mensch sich auf Zu-
kunft hin entwirft, gerade auch wenn er diesem Ganzen keinen
Namen gibt, sondern versucht, es auf sich beruhen zu lassen.

> Gott als absolute Zukunft ist grundsitzlich und notwendig
das unsagbare Geheimnis, da das urspriinglich Ganze der ab-
soluten Zukunft, auf die der Mensch sich entwitft, nie eigent-
lich in seiner, ihm als solcher zukommenden Eigentlichkeit
durch Bestimmungen ausgedriickt wérden kann, die der inner-
weltlichen kategorialen Erfahrung entnommen sind, und so-
mit wesentlich Geheimnis ist und bleibt, das heil3t bekannt ist
als das wesentlich Transzendente, von dem freilich gesagt
wird, daB es als solches Geheimnis unendlicher Fiille selbst
des Menschen absolute Zukunft ist, die sich mitteilt.

Aus beiden Bigentiimlichkeiten der Gotteserkenntnis ergibt sich “die
Moglichkeit des Atheismus. Er ist méglich, weil einmal fiir die kate-
goriale Erkenntnis des Menschen die Weigerung immer moglich ist, sich
auf die transzendentale Bedingung ihrer eigenen Méglichkeit einzulassen,
weil zum anderen die Konfrontation mit dem grundsitzlichen Geheimnis
immer erklirt werden kann als etwas, das in seinem Wesen zerstdrt wird,
wenn es in Religion geschieht, die unvermeidlich sich eines kategorialen
und gesellschaftlichen Insttrumentes bedient, weil dann drittens der
Mensch natiirlich insofern Atheist sein kann, als er leugnet oder zweifelt,
daB Gott selbst seine eigene absolute Zukunft werden kann, und er so
meinen kann, mit ihm als solchem auf jeden Fall nichts zu tun zu haben,

HeifSt so die absolute Zukunft der Welt und des Menschen in
christlicher Terminologie Gott, so heilt das Ereignis ihres
von Gott zugeschickten Eintritts endgiiltige Unmittelbaz-
keit der Welt zu dem sich selbst mitteilenden Gott,
oder in einer etwas intellektualistischen Terminologie: un-
mittelbare Anschauung Gottes (das heiBt die Unmittelbarkeit
der Welt in ihrer héchsten Aufgipfelung, dem Menschen, zum
absoluten Geheimnis als mitgeteiltem). Was das Christentum
Gnade nennt, ist nichts anderes als die Selbstmitteilung Got-
tes als der absoluten Zukunft in jenem Stadium, in dem die
Geschichte ihres Zukommens und ihrer Annahme noch
dauert. Was Inkarnation des géttlichen Logos in Jesus
Christus heiflt, meint nichts anderes, als dal in ihm objektiv
und fiir uns diese Selbstmitteilung Gottes als der absoluten Zu-
kunft der Welt so geschichtlich in Erscheinung tritt, daf} sie
als gegeben, irreversibel und von der kategorialen Erfahrung
der Menschheit als solche erfaibar, glaubbar wird. Mit Gott,
endgiiltige Unmittelbarkeit zu ihm, Gnade und Jesus Christus
ist aber das Ganze der Heilswirklichkeit, die der christliche
Glaube bekennt, umgriffen. Da aber alle diese Worte das eine
besagen, dafl nimlich die Welt eine absolute Zukunft, und
zwar wirklich als heile hat, ihr Werden erst in der Absolutheit
Gottes selbst ihr Ziel hat, so ist es berechitigt, wenn wir sagen,
das Christentum sei die Religion der absoluten Zukunft.
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Das Christentum hat keine innerwgltliche Zukunftsutopie

Es erklart zwar, daB fiir den einzelnen Menschen mit seinem
Tod die Entscheidung gegeben sei, ob er sich durch die Tat -
seines Lebens der absoluten Zukunft Gottes geoffnet hat oder
nicht. Aber hinsichtlich der kollektiven Geschichte der Mensch-
heit als solcher hat es zuniichst keine Angabe, wie lange diese
innerweltliche kollektive Geschichte dauert. Und hinsichtlich
des materialen Inhaltes dieser Zukunft ist es ebenfalls neutral.
Es stellt keine inhaltlich bestimmten Zukunftsideale auf,
macht dariiber keine Prognosen und verpflichtet die Men-
schen zu keinen bestimmten Zjelen seinet innerweltlichen Zu-
kunft. Wo eine Zukunft, die vom Menschen geplant wurde
und mit den Mitteln seiner verfiigbaren Welt hergestellt
werden sollte, als absolute Zukunft gesetzt wurde, iiber die
hinaus nichts ist und zu erwarten wire, wiirde das Christen-
tum eine solche Zukunftserwartung als utopistische Ideo-
logie ablehnen.

AlsIdeologie, deren Wesen darin besteht, eine bestimmte einzelne Wirk-
lichkeit der pluralistischen Welt der Erfahrung als absoluten Fixpunkt zu
setzen;

als Utopie, weil es individuell und kollektiv auf die Dater nicht méglich

ist, eine innerweltliche Zukunft - gleichgiiltig wie sie konkret ist — als
endliche mit der absoluten Zukunft zu verwechseln oder dem Menschen

zu verbieten, iiber diese endliche Zukunft hinauszufragen, wo er sie doch -

als endlich erkannte immer schon in den weiteren Rahmen unendlicher
Moglichkeiten hineinstellt.

Wo aber eine solche utopistisch- 1deologlsche Verabsolutierung
einer innerweltlichen Zukunft unterlassen wird, ist das Chri-
stentum nicht nur gegeniiber jeder sinnvollen innerweltlichen
Zukunftsplanung neutral, sondern ihr gegeniiber positiv ein-
gestellt. Denn es betrachtet diese rationale, aktiv planende Kon-
struktion der innerweltlichen Zukunft, die moglichste Be-
freiung des Menschen von der Herrschaft der Natur, die fort-
schreitende Sozialisierung der Menschen zur Erreichung eines
moglichst grossen Freiheitsraumes fiir jeden als eine mit dem
gottgewollten Wesen des Menschen gegebene Aufgabe; zu
der der Mensch verpflichtet ist und an der er seine eigentlich
religiose Aufgabe vollzieht, die glaubend- hoEcnde Offenheit
der Freiheit fiir die absolute Zukunft.

Insofern im Christentum durch die absolute Zukunft jedes
Menschen allein die Begriindung des absoluten Wertes jedes
Menschen gegeben ist, ist durch es eine Uberzeugung gege-
ben, die auch der innerweltlichen Zukunftssorge in der Et-
zielung einer méglichst vollkommenen Gesellschaftsordnung
ihre festeste und tiefste Begriindung verleiht. Wenn im Chri-
stentum die Liebe zu Gott und zum Menschen ein Gebot und
den einen Vollzug authentischen Christentums bedeuten, und
Liebe zu Gott nicht irgendeinen ideologischen Zusatz zum
wirklichen Daseinsvollzug, sondern die entgegennehmende
hoffende Offenheit fiir den totalen Sinn des Daseins, fiir die
absolute Zukunft besagt — gerade dort, wo diese Sorge die aktive
Erstellung innerweltlicher Art nicht mehr zulilit —, dann ist
mit diesem einen Gebot und dem einen Daseinsvollzug auch

-die innerste Dynamik innerweltlicher Verinderung des Men-

schen und seiner gesellschaftlichen Situation richtig genannt,

" ohne daB darum das Christentum zu einem kontriren Gegen-

satz oder einer Konkurrenz fiir eine innerweltliche Zukunfts-
planung wird. Es selbst hat keine innerweltliche Zukunfté-/
utopie, es liBt jede sachgerechte Zukunftsplanung frei, es ver-
wirft nur, das aber radikal, jede ideologische Zukunftsutopie,
in der die absolute Zukunft mit einer innerweltlich-kategorialen
Zukunft verwechselt und die letzte Zukunft des Menschen in
einem Geringeren gesehen wiirde als im unsagbaren heiligen
Geheimnis des absoluten Gottes, der sich aus Gnade dem
Menschen mitteilt und die Dynamik auf diese Mitteilung hin
zum letzten Sinn und Motor der Welt- und Menschheitsge-
schichte gemacht hat. '



Das Christentum trotzdem von grosser Bedeutung fiir dle
innerweltliche Zukunft

Auch als Religion der absoluten Zukunft, die gegeniiber indi-
viduellen und kollektiven Zlelsetzungen des Menschen von
innerweltlicher Art neutral ist und solche freigibt, hat das
Christentum dennoch eine unabschitzbare Bedeu-
tung fir diese Tendenz auf echte und sinnvolle
irdische Zielsetzungen. Das Christentum behauptet zwar
nicht, daB nur seine Anhinger dieser irdischen Zukunft sach-
gerecht und mit dem Einsatz des ganzen Menschen dienen
konnten, so wenig es'sich allein als echte Trigetin solcher inner-
‘weltlicher Zukunftsziele betrachtet, so wenig es bestreitet, dal
es in seinen konkreten geschichtlich-kirchlichen Ausprigungen
in nicht wenigen Fillen faktisch ein Hindernis fiir solche Be-
sttebungen gewesen ist. Selbstverstindlich gibt es Menschen,
die in selbstloser Weise der Wohlfahrt und gesellschaftlichen
Entwicklung der Menschen dienen, ohne in greifbarer Weise
Christen zu sein, Das Christentum ist zwar von seiner Lehre
von der Einheit von Gottes- und Nichstenliebe her der Mei-
nung, daB, wo jemand in absoluter Selbstlosigkeit liebend
dem Menschen in seiner Wiirde dient, er in der Bejahung ab-
soluter sittlicher Werte und Imperative wenigstens implizit
Gott bejaht und auch vor Gott sein Heil wirkt. Es sagt aber
durchaus nicht, daB solches nur im expliziten Christen moéglich
sei. Dennoch hat es auch als thematisch-explizite Religion

Gottes als der absoluten Zukunft eine groBe Bedeutung fiir -

die innerweltliche Gesellschaft und ihre Ziele,

P Das Christentum schiitzt durch seine absolute Zukunftshoffnung den
Menschen vor der Versuchung, die berechtigten innerweltlichen Zu-
kunftsbestrebufigen mit solcher Gewalt zu betreiben, daB jede Genetation
brutal zu Gunsten der nichsten und so fort geopfert wird und so die Zu-
kunft zum Moloch wird, vor dem der reale Mensch fiir den nie wirk-
lichen, immer ausstindigen ges¢hlachtet wird:

p Das Christentum macht verstéindlich,‘ warum auch der Mensch seine
Wiirde und intangible Bedeutung behilt, der keinen greifbaren Beitrag
zur Anngherung an die innerweltliche Zukunft mehr leisten kann.

p.Das Christentum verleiht der Arbeit an dieser innerweltlichén Zukunft
seinen letzten, radikalen Ernst: es erklirt in seiner Lehre von der Einheit
von Gottes- und Nichstenlicbe, daB die positive Beziehung zum Men-
schen ein unetliBliches Wesensmoment, die unersetzliche Vermittlung
fiir die Bezichung zu Gott, zu ihm als absoluter Zukunft (als « Heil») sei.

Kann aber dieser zu liecbende Mensch nicht existieten denn als
der auf seine Zukunft hin sich entwetfende, dann ist damit
gesagt, daBl Gottliebe als Nichstenliebe nicht sein kann ohne
den Willen zu diesem Menschen, also auch zu seiner inner-
weltlichen Zukunft. Darum wird dieser Wille nicht ideologi-
siert und sich selbst entfremdet, sondetn nur in seiner ab-
soluten Wiirde und seinem radikalen Verpflichtungscharakter
explizit: .

Das Christentum als Religion der ahsoluten Zukunft wird
bleiben

1. Bs wird bleiben. Niemand wird auf die Dauer dem Men-

.schen verbieten kénnen, sich wichtig zu nehmen. Je «ratio- -

naler» in der Geschichte der Menschheit der Mensch wird,
um so mehr ist er bei sich, erfihrt er sich in seiner je unvertret-
baren Einmaligkeit, Freiheit und Wiirde. Je gewichtiger und
fordernder die Gesellschaft ihm erscheinen witd, um so mehr
wird der einzelne an Bedeutung wachsen. Denn sonst wiirde
die Gesellschaft selbst unweigerlich zur Herde von Bedeu-
tungslosen werden.

Die Wiirde der Gesellschaft, der radikale Ernst der durch sie
gestellten Aufgaben und Forderungen mehrt, vermindert nicht
die Wiirde und den radikalen Ernst, die der einzelne sich und
jedem einzelnen schuldet. Auch von da her wird er in Zukunft

mehr, nicht weniger seine je Einmaligkeit erfahren. Je be-

freiter der Mensch von den Fesseln der Natur wird, um so
mehr kommt er zu sich, witd er fiir sich und zu sich selbst frei.
Und keine dkonomische Veridnderung und kein gesellschaft-

liches System werden verhindern kénnen, daBB der Mensch die
Grenze seines Todes wissend erfihrt und dadurch sich als
ganzer in Frage stellt.

Man kann ihm die Frage nach sich als Ganzem und nach dem Sinn schlecht-
hin, det nicht mehr auf die funktionalen Zusammenhinge der Einzelmo-
mente sciner Welt und seines Daseins, sondern auf den Sinn des Ganzen
geht, nicht verbieten. -Er mag dann erkliren, keine Antwort auf diese
Frage zu haben,.et mag vielleicht darum versuchen, auch schon diese
Frage als solche selbst fiar sinnlos zu erkliren. Sie wird sich immer wieder
stellen; sie wird immer wenigstens als immer aufs neue als sinnlos zu er- -
klirende da sein und da bleiben. Und darum wird es, immer Menschen
geben, die den Mut haben, diese Frage mit der Antwort der Religion der
absoluten Zukunft zu beantworten. Solche Ménschen sagen nicht, daB
sie in derjenigen Ebene eine Antwort auf die Frage nach dem einen
totalen Sinn des Daseins und der Welt haben, in der der Inhalt der Ant-
wort innerweltlich neben anderen Wirklichkeiten det Erfahrung vor-
weisbar wire. Sie sagen vielmeht, dal} der eine, in sich selbst alles vor-
wegnehmende Grund aller pluralen Wirklichkeit von der Pluralitit dieser
Erfahrungswirklichkeiten her immer und notwendig ein unumgteifliches
Geheimnis sei und bleibe.

Aber sie glauben, dalB3 er gerade so als die absolute Zukunft fir den Men-
schen sich dem: Menschen zuschicke und so von diesem genannt und er-
wartet werden kénne und misse. Und das ist, was diese unter Religion
verstehen. Diese ist nicht dicjenige Losung der Fragen, die innerweltlich,
gewissermaBen funktional, zwischen den einzelnen Wirklichkeiten in
ihrem gegenseitigen Verhiltnis aufstehen, sondetn die Lésung der Frage,
die das Ganze dieser pluralen Wirklichkeiten ist.

Und weil diese Frage bleiben wird, witd auch Religion sein,
Christentum, dessen Wesen gerade darin besteht, die Frage
der Welt nicht mit den Fragenin der Welt zu verwechseln.

2. Diese bleibende Religion wird auch als institutionelle
bleiben. Der Mensch vollzieht auch sein transzendentales Vet-
hiltnis zur einen Totalitit seines Daseins, seiner Welt und
seiner Zukunft, weil er es auch reflex vollziehen mulB, in kate-
gorialen Begriffen, in konkreten Taten, in gesellschafthcher
Ordnung, kurz: kirchlich. Er kann es gar nicht anders. Gibt es
also die Religion der Zukunft immer, dann wird es sie auch
immerals gesellschaftliche GroBe geben. Diese Grosse wird
immer in jhrer geschichtlichen Konkretheit auch abhingen von
der profanen Ordaung der weltlichen Gesellschaft. IDa das
Christentum iiber diese profane Gesellschaft weder eine im
Konkreten verpflichtende Vorstellung hat, noch dariiber pro-
phezeien kann, kann es auch iiber die Konkretheit seiner
eigenen gesellschaftlich-kirchlichen Gestaltung keine Vor-
aussage fur die Zukunft machen.

Da das Christentum aber von der Sache selbst her und in seiner
Eschatologie weil3, daB es bis zum Anbruch der absoluten Zu-
kunft selbst eine umstrittene, auch abgelehnte GroBe sein wird
(so seht es sich als die Religion weil3, die an sich allen Menschen
zugedacht ist), allein schon darum rechnet es nicht damit, dal
die kirchliche Gesellschaft und die profane auch nur material
zur Deckung gebracht werden. Es selbst ist ja die gesellschaft-
lich organisierte Gemeinschaft des freien Glaubens an die ab-
solute Zukunft, eines Glaubens also, der notwendig auf der
individuellen Entscheidung des einzelnen beruht. Es kann
also gar nicht erwarten, dal3 fa ktxsch alle Menschen ihm an-
gehoren werden,

Da aber die irdische Zukunft der Menschheit immer mehr auf
eine’ gesellschaftliche Organisation der Menschheit als einer
und ganzer und nicht nur je der einzelnen Volker und ge-
schichtlich und regional begrenzten Kulturen hintendiert, so
zieht mehr und mehr eine Situation herauf, in der jeder fiir
jeden Nachbar sein wird. Damit ist gegeben, daB in Zukunft
auch keine christlich homogenen Regionalgeschichten und
-gesellschaften mehr sein werden. In der geschichtlichen und
gesellschaftlichen Einheit der einen Menschheit wird darum
das Christentum sowohl iiberall sein, als auch iiberall nur einen
Teil der Menschheit, ja vermutlich nur eine Minderheit um-
fassen.

Es ist darum von sich aus daran interessiert, in Freiheit in einer
weltlichen Gesellschaft zu leben, die selber religios pluralistisch
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sein will und dafiir die Méglichkeiten und Voraussetzungen
schafft oder zuliaBlt, womit noch gar nichts dariiber entschie-
den ist,. wie weit eine solche Gesellschaft eine innerweltlich
homogene «Weltanschauung» zu ihrem Bestand voraussetzen
oder schaffen muB. Einen solchen religiésen Pluralismus kann
eine Gesellschaft der Zukunft um so leichter tragen, als sie
gewif3 nicht einmal, was eine innerweltliche Ideologie angeht,
eine absolute Uniformitit im Ernst als Ideal wird anstreben

wollen, weil ja eine solche das Ende der Geschichte bedeuten
wiirde. Jede Theortie iiber die Zukunft innerweltlicher Art,
die als solche die Geschichte nicht aufheben will, muf3 darum
notwendig eine Theorie eines legitimen innerweltlichen und in
diesem Sinn demokratischen Pluralismus entwickeln. Sie muf}
also unvermeidlich von sich aus auch Raum dafiir schaffen,
daB in dieser Zukunft Menschen sind und als solche sich be-
kennen, die die absolute- Zukunft hoffend erwarten.

Kar! Rabner

KIRCHENREFORM UND ORDENSREFORM (2)*

Lehre der Geschichte — Forderung der Gegenwart

Die Geschichte miisse unsere Lehrmeisterin sein, haben wir
uns von Johannes XXIII. sagen lassen. Was lehrt sie uns nun?
Ist das Ordensleben eine ein fiir allemal feststehende GroBe
oder eine Erscheinung der Kirche, die man zu gegebener Zeit
als iiberholt oder gar als Fehlentwicklung erkliren muf3? Unser
Riickblick aaf die letzte Reform schien zu zeigen, dafl weder
das eine noch das andere zutrifft. Gegen die erste These spricht
die Wirkung, die von den Neugriindungen ausging, gegen die
zweite die Tatsache, daf3 das Ordensleben in einer solchen Um-
bruchszeit iibethaupt Bestand hatte, ja zu neuer Bliite kam.
Doch wie Dom Leclerq kiirzlich aus einem franzésischen
Bulletin zitierte, ist die Geschichte nicht selten eine.respektlose
Lehrmeisterin: sie verhindert, daB man sich einfach an fertige
Losungen. hilt und von Gemeinplitzen lebt. Die Geschichte
tut dies, indem sie weitergeht. Unser Riickblick hat uns ge-
zeigt, was alles in jener Zeit an neuen Fragen und Erkennt-
nissen aufgebrochen ist: vieles scheint uns noch heute aktuell,
aber noch immer nicht voll verwirklicht, nicht zu Ende ge-
dacht, manches kaum in Angriff genommen zu sein.

«Am Ende ihrer Kraft ...»

Anderseits haben wir vielleicht zu lange geglaubt, vom Auf-
bruch jener Epoche und von ihren Erkenntnissen zehren zu
koénnen. Wieviele neue Orden und Kongregationen sind seit-
her entstanden, die sich alle an dem damals Neuen, vor allem
. den Konstitutionen der Gesellschaft Jesu, otientiert haben?
Wir hatten die Rekordzahlen von Neugriindungen seit 1800
angedeutet. Vor dem Zweiten Weltkrieg schloB ein Jahrhun-
dert ab, in welchem allein in Deutschland alle halbe Jahre eine
neue Schwesterngenossenschaft gegriindet worden war, so dal3
dort schlieBlich 350 Mutter- oder Provinzhiuser zu zihlen wa-
ren, Dieser Blick auf die weiblichen karitativen Genossen-
.schaften, den uns R. Swboda OSC im eingangs erwihnten
Sammelband «Das Wagnis der Nachfolge»'® gewihrt, ist um
so aktueller, als er zugleich auf den inzwischen eingetretenen
Riickgang der Novizinnen und die Ubetlastung jener Schwe-
stern berichten muB, die vor 30 Jahren, als der Hohepunkt der
Eintritte erreicht war, die Arbeit begonnen haben, und die jetzt
am Ende ihrer Kraft angelangt sind. All diese Griindungen
wurden von den dulleren Noéten diktiert. Wieviele aber waren
von neuen inneren Kriften inspiriert? Ist nicht der generelle
Riickgang an geistlichen Berufen im Europa unserer Zeit die-
sem Mangel an neuer Konzeption und Inspiration zuzuschrei-
ben? Jedenfalls kann, so schreibt P. Svoboda tiber die karitati-
ven Genossenschaften, «die Uberschitzung der Titig-
keit und des Notausganges in den Opfergedanken
manche Schwichen und Leerliufe der Spiritualitit

* Erster Teil: «Otientierung» Nr. 8, S. 87ff., wo vom Beitrag der Orden
zur letzten groBen Kirchenreform (16. Jahrhundert) und von Luthers
Kritik am Ménchtum die Rede war.

19 Vgl. Anmerkung 1. Det Band enthilt auflerdem Beitrige von Hans Utrs
von Balthasar (siche unten), Dom Leclerc, OSB, Suso Frank, Ofm, H. A.
Timmermann und Stephan Richter, Ofm, zu folgenden Themen: Theologie
des Ritestandes, Neubesinnung im heutigen Moénchtum, Kontemplatives
Monchtum in den Missionslandern, Der neue Weg der Instituta Saeculatia
(Weltgemeinschaften), Neuentdeckung der Orden in der evangelischen
Christenheit.
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nicht ganz verschleiern». Gilt das nicht auch fir die
anderen «aktiven» Orden?

Die radikale Frage

Im gleichen Sammelband stellt Hans Urs von Balthasar die Frage
nach der ZeitgemiBheit der Orden in absoluter Radikalitit,
insofern ihre Entstehung wesentlich an den Beginn jener
Epoche gebunden scheint, die wir eben jetzt liquidieren und
die mit dem Namen Konstantins verkntipft ist. Damals ver-
s6hnte sich die Kirche mit der Welt, und als Reaktion kam es
zur «Flucht in die Wiiste». Ist dieser Anfang nicht bis heute
bestimmend geblieben, wo noch mancherorts eine Sammlung
von Spriichen und Taten der Wiistenviter in nicht umzubrin-
genden «Fithrern zur Vollkommenheit» die erste und ent-
scheidende Nahrung von Novizen bildet, «eine Art Filter,
durch welchen das Evangelium hindurchgesiebt wird, und der,
wer weil}, wichtigste Ingredienzen méglicherweise gleich
anfangs neutralisiert»?

Das Evangelium! Wie vertrigt es sich in unseren heutigen
Ohren mit der «Geistigkeit jener Elite, die zur Zeit Konstan-
tins ,das gute Gewissen der in die Welt ,gefallenen® Kirche
darstellte und die den Laien, die dem Weltleben verhaftet sind,
die lebendige Erinnerung an das Reich Gottes, an das, was
,eigentlich sein sollte’, vor Augen hielt»? Was ist von da aus
von jenem AnschluB der Laien an die Ordensgeistigkeit Zzu
sagen, wie ihn die Dritten Orden oder spiter die Marianischen
Kongregationen anboten? Hans Urs von Balthasar antwortet:
«Der kritische Blick der Gegenwart enthiillt zugleich mit det
Geschichtsbedingtheit des ganzen Ordenswesens
‘auch diejenige dieser sekundiren und abhingigen Laienspiri-

“tualitit und roft im AnschluB an die lingst erfolgte entspre-

chende protestantische Forderung nach einer eigenstindi-
gen, originiren, durch die existentielle Situation
des Christen in den Weltordnungen bedingten
Auslegung der Bergpredigt. »® '

20 A a.0. Seite 12. Der Verfasser erinnert in der Folge an die Arbeit vieler
nambhafter theologischer Denker der Gegenwart und jangsten Vergangen-
heit (z.B. Metz, Teilhard, Thils, Rahner), die sich um ein allseitiges
Neubedenken eben jener «Welt» bemiihen, die zu flichen und zu
verachten so mancher frihchristlicher und mittelalterlicher Traktat lehrte.
Aber der Anruf zu einer echten Solidaritit der Christen mit der sich vor
unseren Augen rundenden und selber ausformenden Welt, der sowohl

_eine Aufwertung der Ehe wie des dem Laien abgeforderten «Situations-

gehorsams» in sich schlieBt, kennzeichnet fur H.U. von Balthasar die
Gegenwart erst zur Hilfte: «Seltsam schroff und extrem steht der ganzen
gezeichneten Bewegung eine andere gegeniiber, die geradezu einer Neu-
entdeckung der konsequentesten Formen des Ritestandes gleichkommt. »
Hat nicht auch diese Spannungsweite, hier als Symptom der theo-
logischen Gegenwart gezeichnet, ein Vorbild in der Epoche, an die wir
erinnert haben? Man denke etwa an das gleichzeitige Zeugnis der Lon-
doner Kartiuser und des Thomas More, aber auch an die gleichzeitige
wissenschaftliche Leistung des Ximenez in Alcala und des Erasmus in
Basel: der erste ein Laie, det sich als Fiinfzigjahriger zur strengen Obset-
vanz der Franziskaner und zur Reform der Kirche berufen_fiihlt; der
zweite ein in der Jugend fehlgeleiteter Priester und Ordensmann, der sich
vom Papst von dieser Lebensform dispensieren lifit und seine wahre
Berufung im Weltdienst, im Eintreten fiir den Volketfrieden und in det
Erziehung roher, pfaffenhassender Kriegsleute zu einem christlichen Leben
entdeckt! :



Die Orden am Vatikanum IT
Verp’aBte-Gelegenheit im Kirchenschema

Dieser Ruf ist bekanntlich auch am gegenwirtigen II. Vati-
kanischen Konzil erhoben worden. Wer die bereits verdffent-
lichte Konstitution iber die Kirche zur Haand nimmt, wird
feststellen, daB nicht nur im speziellen Kapitel 4 uber die
Laien, sondern vor allem im grundlegenden zweiten Kapitel
iiber das Volk Gottes wesentliche theologische Voraussetzun-
gen dafiir aufgedeckt und festgehalten sind. Wihrend aber das
Laienkapitel direkt vom zweiten Kapitel bestimmt ist, indem es
die Lehre vom allgemeinen Priestertum bzw. von der Teil-
nahme am priesterlichen, aber auch am prophetischen und
koniglichen Amt Christi nochmals aufnimmt, ist dies im Ka-
pitel 6 iiber die Ordensleute keineswegs der Fall. Die Gelegen-
heit, hier auf Luthers Fragen und Schwierigkeiten, aber auch
auf seine denkerischen Ansitze einzugehen, wurde nochmals
verpallt. Eine tiefere Begriindung der Rite fehlt, und die
Bezichung det Gelibbde zur Taufe wird allzu kurz und ein-
seitig vermerkt.?! Noch meht vermifit man aber im Gesamtzu-
$ammenhang eine Anwendung der Lehre vonden Charismen,
den im Volk Gottes wirksamen Gnadengaben. Wiren sie nicht
an der Vielfalt der Spiritualitit und der geistlichen Erfahrung
unmittelbarer als geistgewirkt zu erweisen als nur in einer
Vielzahl von «Dienstleistungen und Betitigungen» (Kap. 4),
die es schlieilich iiberall in der Welt zu sehen gibt? Damit
méchten wir keineswegs den Laien eine ebenso geistgewirkte
innere Erfahrung absprechen; in dieser Hinsicht ist vielmehr
in beiden Kapiteln der gleiche Mangel einer Entfaltung und
Weiterfithrung der Gedanken tiber den Glaubenssinn zu spii-
ren, die im Kapitel 2 iiber das Volk Gottes grundlegend sind.
Und wie es ein Charisma des Glaubensverstindnisses gibt, das
gerade heute, bei der rapiden Ausweitung unserer natiirlichen
Erkenntnisse, von vielen zusammengetragen, im Dialog
fruchtbar werden muB, so gibt es auch ein Charisma des Zeug-
nisses fiir diese Stunde der Kirche und der Welt. Wie ist es da’
zu begreifen, dal3 das Kapitel tiber die Ordensleute kein Wort
itber das Zeugnishafte (wie auch iiber die seelsorgetliche Be-
deutung) des gemeinsamen Lebens oder, um es moderner
auszudriicken, des geistlichen Teams zu sagen weil3?

Man vergaB die griechischen Kirchenviter

Die Enttiuschung, die auch bei wiederholter Lektiire des Kapitels iibet
die Ordensleute kaum zu iiberwinden ist, diitfte vor allem daher riihren,
daB ithm jenet Geist fehlt, der radikal im Sinne von wutzelhaft
sein und zu den Urspriingen hin denken will. Die juridische und apologe-
tische Tendenz herrscht vor. Viele vermissen vor allem den Rickgriff
auf die Theologie der griechischen Kirchenviter, deren Neu-
entdeckung das christliche Denken der Gegenwart so sehr befruchtet hat.?

21 Die Gelibde werden in Nr. 44 der Konstitution als «totale Hingabe»
an Gott gekennzeichnet. Durch die Taufe sei der Christgliubige zwar
bereits cin ‘der Siinde Abgestorbener und Gottgeweihter; das Bekenntnis
zu den evangelischen Riten lasse ihn aber die «Befreiung von Hinder-
nissen» erstreben; «noch inniger Gott geweiht», erlange er so «reichere
Frucht aus der Taufgnade». — Der Satz mit seinen ineinandergeschachtelten
Finalaussagen wirkt im Sinne ganzheitlicher Theologie wenig tiberzeugend
und schon gar nicht ekklesial. Der folgende Satz liit dann allerdings den
" Gedanken der Weihe in den der Abbildung miinden: «Die Weihe ist um
so vollkommenet, je fester und bestandiger die Bande sind, die die un-
auflosliche Vereinigung Christi mit der Kirche darstellen.» Aber stellt
dann die sakramentale, absolut (iure divino) unauflosliche Ehe diese
Vereinigung nicht am vollkommensten dar? Tatséchlich ist es unmoglich,
etwas Wesentliches iiber die Lebensform der Rite auszusagen, ohne sie
mit dem Geheimnis der Ehe in Bezichung zu setzen. Man lesé bei H. U. von
Balthasat (a.a.O. S. 26-38) nach, was’er itbet die Mehrzahl der Rite und
das Geheimnis der Ur-Ehe zwischen Gott und Mensch, Gottmensch und
Kirche zu sagen weiB! Schade, daf niemand diesen Theologen des Ordens-
lebens — cinen der wenigen — ans Konzil gezogen hat.

22 Die offiziellen Quellenangaben (Notae) zum 6. Kapitel zeigen, daB3 seine
Verfasser fast ausschlieBlich aus dem Magisterium der letzten Pipste ge-
schépft haben. .

Bei Basilins wiire die Beziehung zwischen dem gemeinsamen Leben und
den Charismen zu finden gewesen: Der Mensch, der ohnehin auf die
Gemeinschaft angelegt ist — so lesen wir in seiner Regel —, braucht auch im
Kloster den Bruder, an den er mit seinem Liebesdienst gewiesen ist und
der ihm mit briiddetlichem Rat hilft. Kein Einzelner kann alle Charismen
haben. Vielmehr sind die Charismen dazu gegeben, dal3 sie im Verein
miteinander wirken ... Das Kloster wird so selbet Kirche, ja Abbild der
Utkirche, nicht zuletzt durch die neue Verwirklichung des pfingstlichen
Liebeskommunismus. Basilius ist auch fiir dic Auscinandersetzung mit
Luthers Monchsideal fruchtbar, weil er énicht in den Kategorien von
Leistung und Lohn denkt, vielmehr in denen des Weges, den der Monch
beschreitet, und des steten Fortschreitens». B. Lohse (S. 41) stellt thm
das Zeugnis aus, cr sci «hier den Gedanken treu geblicben, die seit Irendus
und Origenes das Wesen des griechischen Christentums ausmachen », wie
er anderseits (S. 33/34) dem Origenes zuerkennt, dal seine Aussagen iiber
das asketische Leben «im Grunde alles umfassen, was dem spiteten
Ménchtum von wesentlicher Bedeutung war » — und dies, obwohl Origenes
die dulere Trennung von der Welt fehlte!

Diese Feststellung ist wesentlich fiir die Frage, ob das
Moénchs- und Orxdensideal an die Ideologie der
konstantinischén, Epoche gebunden ist. Lohse be-
kennt: « Zweifellos bedeutet die Entstehung des Eremitentums
und der Klostergemeinschaft eine neue Epoche in der Ge-
schichte des Monchtums. Allein hinsichtlich des monastischen
Ideals gilt das doch nicht im gleichen MaBe: hier wurde weithin
nur in die Tat umgesetzt, was als Forderung und als Leitbild
bereits in der Mitte des dritten Jahrhunderts in der christlichen

- Theologie begegnet.» Im gleichen Sinne erinnert H.U. von

Balthasar an die Theologie der Kirchenviter, die vor und
nach der konstantinischen Wende keine wesentlich
andere war. Sie selber lebten fast alle das Leben der evange-
lischen” Rite, und als «Lebensweise» oder «Lebensform»
wufBlten sie es denn auch vom Leben der Laien und der ver-
heirateten Priester zu unterscheiden. Ob die Konstitution nicht
besser so, in der Sprache der Viter der Kitche, von «duae
vitae» gesprochen hitte, anstatt auf dem fiir uns Heutige vom
Feudalismus her belasteten und «statische » Assoziationen wek-
kenden Wort von der «Wiirde eines kanonischen Standes»
der Ordensleute zu insistieren?

Zusammenfassend wird man an diesem Kapitel nicht so sehr
diese oder jene Liicke beklagen, die der Ausfiillung durch die
Theologen harrt — sie sollen ja auch noch nach dem Konzil
etwas zu denken und zu deuten haben; vielmehr wird man die
Frage nach der Grundlinie stellen: Entspricht dieses Ka-
pitel in seinem Aufbau und in seiner Sprache dem Grundan-
liegen des Konzils und der Zielsetzung, wie sie in der Einlei-
tung zur Kirchenkonstitution formuliert ist? Fehlt diesern Ab-
schnitt nicht det wache Bezug zur geschichtlichen Stunde, der
(nach den Worten derselben Einleitung) der ganzen Konstitu-
tion ihre Dringlichkeit verleiht? Hitte man nicht in einer dog-
matischen Konstitution vor aller Ermahnung zur Hinord-
nung auf das Gesamtwohl der Kirche und zur Untetordnung
unter die hierarchische Autoritit eine theologisch-ckklesiale
Erklirung des Ordenslebens erwarten diirfen, 'die von dem
Stichwort am Kopf des ganzen Dokuments ausgegangen wire;
wonach die Kirche «in Christus gleichsam das Sakrament,
also Zeichen und Werkzeug der innigsten Vereinigung mit Gott -
wie der Einheit der ganzen Menschheit» ist? Hitte nicht von
da aus die dringende Frage gestellt und beantwortet werden
miissen, inwiefern das Ordensleben fiir diese unsere Zeit (mit
ihrer, von der Konstitution betonten, sozialen, technischen
und kulturellen Verflechtung) zeichen- und zeugnishaft
ist oder wieder werden kann und muf?

Wenn dies aber im konziliaren Text nicht der Fall ist, wenn
vielmehr das Kapitel iiber die Ordensleute gegeniiber anderen |
Abschnitten, vor allem gegeniiber dem an geistlicher Anregung
so reichen Beginn (Kap. 1 und 2) abzufallen scheint, dann er-
hebt sich die weitere Frage: Spiegelt dieser Text vielleicht eine
Sachlage wider? Hat der neu aufgebrochene Geist vor den
Orden Halt gemacht? Hat der neue Saft diesen Zweig am
Baum der Kirche noch nicht erreicht? Sind die geistlichen In-
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stitute, in ihrer Institutionalisierung erstarrt, unfihig zur Er-
neuerung geworden? — Oder wurde am Konzil die Sache der
Orden vielleicht nur nicht geschickt und durchschlagend ver-
treten?

Haben die Ordensleute geschlafen?

Die Frage lautet mit anderen Worten: Welche Rolle spielten
die Ordensleute bisher an diesem Konzil? Haben sie selber die
Stunde nicht erkannt? Waren sie zu bescheiden, zu unsicher
oder unter sich uneins? Sind sie einem Widerstand gegeniiber
unterlegen, oder hatten sie zum vornherein «abgedankt»?

Man kann diese Frage, soweit sie zunichst das Kapitel iiber die
‘Religiosen betrifft, mit seiner Textgeschichte beantworten und
darauf hinweisen, daf3 anfangs @iberhaupt kein eigenes Kapitel
iiber die Ordenslente vorgesehen war.?* Und dies entspricht

wiederum in gewissem Sinn dem Bild des Konzils selber, inso--

fern diesmal im Vergleich zu Trient die Orden tatsiichlich viel
weniger in Erscheinung treten: sie verkérpern nicht mehr be-
stimmte theologische Richtungen, sondern die Unterschiede
und Gegensitze gehen quer durch alle Orden und sind vor
allem von einzelnen Persénlichkeiten bestimmt.

Diese Persdnlichkeiten haben zwar auch an diesem Konzil groflen Einflul},
aber soweit sie nicht Bischdfe oder Generalobere sind, kommen sie in den
Generalkongregationen nicht zum Zug, weil man am Vatikagum I1, im
Gegensatz zu Trient, bisher keine Konzilstheologen vor dem Plenum re-
den lieB.* Die Ordensleute sind also an diesem Konzil eher verborgen, sie
-«gehen unter », was noch nicht heiBit, daB sie nichts tun. Gerade die Kon-
zilstheologen und bischoflichen Berater leisten oft die entscheidende Ar-
beit, sei es in den Kommissionen, sei es in der Vorbereitung der Interven-
tionen. Aber all dies geschieht in briderlicher Vermischung nicht nur det
Ordensleute untereinander, sondern auch der Ordensleute und der Theo-
logen aus dem Weltpriestertum. Dennoch muB man sich fragen, ob diese
Ordensleute auch iiber sich selbst, iiber ihr eigenés Leben
ernsthaft nachgedacht haben, was doch wohl zum vollen Geistes-
und Christenmenschen notwendig ist. Es gibt immerhin ca. 100 Ordens-
obere an diesem Konzil, die ex professo ihre Lebensform vertreten, ganz
abgesehen von den vielen Hundert Missionsbischdfen, die einem religid-
sen Orden angehdren. Nun, wie immer das zu Beginn des Konzils war —
ein erstes Mal traten doch bereits an der ersten Session die coenobitischen
Monche auf, als es um die Wiedereinfithrung der Konzelebration in den
Klostern als eucharistische Feier ihres gemeinsamen Lebens ging! An der

zweiten Session, bei der Beratung des Kirchenschemas, riihrten sich die

Generalobern mindestens zugunsten einer eigenen Kapiteliiberschrift fiir
das Ordensleben, wenn sie auch nicht mit einem grundlegend neuen
Text aufwarten oder durchdringen konnten.?®

Richtlinien zur OGrdensreform

Anderdritten Sessionsuchte man nunaberdas VerpaBte
nachzuholen. Den sehr knappen « Richtlinien zur zeit-
gemiBen Reform des Ordenslebens» wurden ein paar
wesentliche Lichter aufgesteckt, und bei det Abstimmung wur-
den iiber tausend (1) Verbesserungsantrige eingebracht.

In der relativ ausgedehnten Debatte kritisierte u.a. Kardinal Bea die rein
iuridische Austichtung der Vorlage und das fast véllige Fehlen von Hin-
weisen auf die «religivsen Fundamente» und «inneten geistlichen Mittel»

33 Man hatte aber ein Kapitel iiber die Berufung zur Heiligkeit redigiert, in
dem von den evangelischen Riten unter den « Mitteln » zur Heiligkeit sowie
von der Praxis der Rite in den «von der Kirche gebilligten Stinden» die
Rede wat. In der endgiiltigen Fassung haben wir es nun mit einer Teilung
dieses Textes unter zwei Kapiteliiberschriften zu tun: Kapitel 5: Von der
aligemeinen Berufung zur Heiligkeit in der Kirche; Kapitel 6: Von den
Ordensleuten. Auf dieses 6. Kapitel in seiner SchluBfassung bezieht sich
unsere «Kzritik», die vot allem eine Bitte an die Theologen sein will, dem
dringenden Bediitfnis nach einer iiberzeugenden Darstellung der Rolle
der geistlichen Gemeinschaften in der Kirche von heute nachzukommen.

3 Man erwige ctwa, daB sowohl P. Congar wie Kardinal Browne Domini-
kaner sind und daB bei den Jesuiten cin Pater Karl Rahner einem Pater
Tromp, ein Kardinal Bea einem Pater Stephanou gegeniiberstehen.

* Aus diesem Grund haben die auBlerhalb detr Konzilsaula von Theologen
gehaltenen Vortrige einen so groBen Zulauf (auch von Bischofen!) und
cine wirkliche Bedeutung fiir das Konzil. .
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zur Erneuerung des Ordenslebens. Wesen und Ziel der religidsen Institute
in der Kirche miiliten, damit die Votlage wirksam wetde, « nervose»,
das heifit wohl mit spiirbarer, sozusagen vibrietender Lebendigkeit dat-
gestellt und ihre Vielfalt auf die vielfiltigen Gaben des cinen Geistes
zuriickgefithrt werden. Kardinal Suemens, der eminente Forderer des
«aggiornamento» der weiblichen Orden, verlangte zusammen mit einer
starken Betonung det zu entfaltenden menschlichen Werte eine theo-
logische Begriindung der apostolischen Dimension der Ge-
liitbde mit Hinweis auf die Grundlegung zur aktiven Mitarbeit am Werk
der Verbreitung der Frohbotschaft, die bereits in der Taufe gegeben ist.
Der Generalobere der Maristen, R. P. Joseph Buckley, griff das heifie
Eisen der sogenannten «Krise des Gehorsams» an, von der
heute ja in der ganzen Kitche, in der Hieratchie, wie in den Familien die
Rede ist. Der Maristengeneral scheute sich nicht, den lapidaren Satz zu
prigen, seiner Ansicht nach handle es sich «mehr um eine Krise bei den
Obern als bei den Untergebeneny. Sicher hitten die jungen Leute Schwie-
rigkeiten mit gewissen archaischen Formeln, nach denen die Stimme des
Obern schlechthin die Stimme Gottes sei und mit denen der Gehorsam

“oft erzwungen werde. Aber das heisse nicht, daB sie das Prinzip der «allge-

meinen Diskussion» aufstellten. Die Obern aber miilten es verstehen, die
Untergebenen anzuhéren und auf geeignete und wirksame Weise Rat
zu halten, was vielfach nicht der Fall sei. Der Ausbildung und den
Pflichten der Obern sei daher besondere Aufmerksamkeit zu widmen.?”

So sehr nun also die Richtlinien kritisiert wurden, man nahm
sie dennoch als Grundlage an; sie enthalten in der Tat wert-
volle Ansitze, und wir sind gar nicht so sicher, ob nicht der
konzentrierten Kraft einiger kurzgefaliter Aussagen bei der
nunmehr durch die Kommission vollzogenen Erweiterung
die Gefahr der Verwisserung droht. | '

% Es ging den Ordensobern, entgegen dem Anschein, nicht darum, mdg-
lichst viel zur Anerkennung des Ordenslebens herauszuholen. Vielmehr
wollten sie gerade vermeiden, daB das Kapitel von der allgemeinen
Berufung zur Heliligkeit in den Abschnitten iiber dic evangelischen Rite
als Lebensform gipfle. Thr wesentlicher Antrag bestand darin, die Gesamt-
sttuktur des Kirchenschemas dahin zu idndern, dafl unmittelbar nach
dem Kapitel ' vom «Volk Gottes» von der allgemeinen Berufung zur
Heiligkeit (als Kapitel 3) mit Hinweisen auf die den Bischéfen und Prie-
stern sowie den Laien und Eheleuten besondere Gnade geredet wiitde,
was nun wiederum eine Weiterfiihrung der Lehre von den Charismen
gewesen wire. Sie drangen aber mit diesem Vorschlag in der theologischen
Kommission auch dann nicht mehr durch, als das Konzil bereits die Ab-
trennung der Ausfithrungen itber die Ordensleute als besonderes Kapitel
beschlossen hatte, Tatsichlich hat man damit kaum mehr als cine neue
Uberschrift erhalten. Man mag heute bedauern, daf seinerzeit an der
2. Session die verschiedene Betonung des Ordenslebens als «Zeichen»
oder Zeugnis einetseits und als «Weihe» anderseits die Interpreten des
Ordenslebens zunichst ‘als uneins erscheinen lieB. Eine offene Debatte
wire aber um 'so notwendiger gewesen und hitte ans Lebendige der
heutigen Kirche und ihren neuen Formen eines weltzugewandten Strebens
nach Heiligkeit gerihtt. Mario von Galli hat in seiner Chronik der
zweiten Sessio (S. 71/72) die damalige Situation — die Debatte wurde
abgebrochen, che die Hauptintetessierten und ihre Thesen recht zu Worte
gekommen waten — treffend gekennzeichnet. Seine damalige Hoffnung
auf «sehr tiefgreifende Anderdngen» zur Verbesserung des Textes hat
sich aber leider in der dritten Session nicht erfillt.

27 Hier scheint nun also doch ein Ansatz zu bestehen, um mindestens vom
praktischen und faktischen Leben her das groBe Anliegen det christlichen
Freiheit aufzugreifen, das Luther so am Herzen lag, und das wir in «Be-
endigung der Gegenreformation» heute nach so viel Welterfahrung von
Totalitarismus und MachtmiBbrauch wahrhaftig auch im Innern der
Kirche vermehrt zu dem unsern machen miiften.

Es ist auBerordentlich interessant, dal ein AuBlenstehender nicht nur der
Orden, sondern sogar det Kirche und des Christentums, der Soziologe und
«Politist» Léo Monlin, sich gerade von diesem Problem der verfassungs-
miBigen Absicherungen gegen Machtmif3brauch und der frithesten For-
men demokratischer und konstitutioneller Spielregeln (Wahlen, Abstim-
mungen) innetrhalb der Ordent angezogen gefiihlt hat, um schlieBlich eine
umfassende Studie iber die «lebendige Welt der Ordensleute» zu erarbei-
ten. Sie geht von der «unendlichen Fiille» der Berufungen und Statuten
aus, behandelt im einzelnen die Organisations- und Regicrungsformen der
Dominikaner, Jesuiten und Benediktiner, und fragt zum Schlufl nach den
«Lehren der Geschichte», dem Geheimnis der unerhérten Lebensdauer,
das er im «wohltitigen Mythos von der Erbsiinde », das heilt im realisti-
schen und doch nicht resignierten pidagogischen Menschenbild der ka-
tholischen Orden, sicht. (Le Monde Vivant des Religienx. Dominicains,
Jésuites, Bénédictins ... Vetlag Calmann-Lévy, Patis 1964.)



So soll z, B. der frithere Leitsatz, wonach die Ordensleute auch in den heuti-
gen, oft sehr verschiedenen und schwierigen Lebensumstinden den gehor-
samen, jungfriulichen und armen Christus nachahmen und sein Gegen-
wirtigsein in dieser Welt auf besondere Weise bezeugen
sollen, durch eine lange Periode ersetzt worden sein, in der anstatt von
dieser Bezeugung wieder von «Weltverzicht» die Rede ist. Anderseits
hort man Gutes liber die Ausarbeitung eines ausfithrlichen Pro6miums
im Sinne der von Kardinal Bea geduBerten Wiinsche.

Wesentlich ist aber wohl, dal3 der Leitsatz iiber die MaBstibe
fiir alle Reformen ungeschwicht bleibt:

»> Als «oberste Regel» hat di¢ «Nachfolge Christi nach
dem Evangelium» zu gelten. Diesem Gericht sind also
alle Traditionen und Konstitutionen und jegliche eingebiit-
gerte Praxis und Betitigung zu unterstellen: eine Forderung,
die theoretisch selbstverstindlich erscheint, die aber in der
Praxis, wie seinerzeit Luther klagte, auf groBe Widerstinde
stoflen kann.

» Als zweite Regel gilt (nach dem ersten Entwurf) die « ut-
spriingliche Zielsetzung  des Stifters» und sein
«genuiner Geist». Eine Riickkehr zu den «Quellen»
wird somit als Voraussetzung fiir alle echte Anpassung an 'die
heutigen Bediirfnisse der Kirche und die modernen Lebens-
umstinde dargestellt. ~

N

Wohin treibt der Geist?

Nimmt man diese Kriterien wirklich ernst, so bedeuten sie
nichts weniger, als daf3 sich die Orden selber in ihrer ganzen
heutigen Gestalt, aber auch in ihrer Spiritualitit zunichst in so
radikaler Weise in Frage stellen, wie wit dies oben bei Hans Uts
von Balthasar gesehen haben. Nur von da aus ist es dann még-
lich, vom Evangelium her sowohl neue Formen wie eine neue
theologische Begriindung zu suchen, der urspriinglichen Ziel-
setzung und geistlichen Erfahrung des Stifters nachzuspiiren

und auf jene Winke des Geistes zu achten, die sich im.

vierfachen Ereignis der neuesten Ordensgeschichte, das
hei3t der jiingsten Vergangenheit und der Gegenwart zeigen:

1. Die neue Hinwendung zur Kontemplation und-zur Eihsamkcit, die sich
in den vielen Berufungen zu den strengen Orden der Trappisten usw.
zeigt und seit Therese von Lisieux geistlich, seit Pius XI. aber auch als
Griindungsaufgabe in den jungen Kirchen der Entwicklungsvolker ihren
Platz in der missionarischen Kirche hat.

2. Die Abkehr von der machtvollen Organisation und Institution und
Hinwendung zur briiderlichen Lebensgemeinschaft uind zum glaubwiirdi-
gen Zeugnis «auf dem letzten Platzy in der neuen Spiritualitit und neuen
Lebensform det Briider und Schwestern von Charles de Foucauld, die den
ersten Punkt (Kontemplation, ja zeitweise Einsamkeit) miteinschlieft.

3. Die neue Form der Laieninstitute mit der Aufgabe, cine eigenstindige
Laienspiritualitit auszubilden und vorzuleben.

4. Das Aufkommen von Klostern mit Skumenischer Zielsetzung, die Neu-

griindungen bei den Anglikanern und in den Kirchen der Reformation,®® -

Die Gelegenheit, in diesem -Sinn an die efgene Reform zu
gehen — gerade das lehst-die Geschichte —, wird keineswegs
dutch dngstliches Abwarten auf Details von konziliaren oder
nachkonziliaren Beschliissen und Gesetzen wahrgenommen.
- Sie ist den Orden selber in die Hand gegeben. Die Kapuziner
haben bereits vor einem Jahr auf ihrem Generalkapitel eine
Kommission mit der Reform ihrer Konstitutionen betraut, der
nun von Abschnitt zu Abschnitt von jedem Haus und von
jeder Provinz laufend Antrige zugehen. Die Salesianer be-
raten seit Anfang April in ihter obersten Ordensversammlung,.
Die Zisterzienser arbeiten an der Verjiingung ihrer Regel.
Die Jesuiten sind am 5. Mai zu ihrer Generalkongregation
zusammengetreten: als oberste Instanz hat sie nicht nur den
Generalobern zu wihlen; sie kann ihm auch verbindliche

8 Vgl. Anmerkung 19, ferner: A. M. Alchin, Le développement de la vie
religieuse communautaire dans PEglise d’Angleterre au XIXe siécle,
Itenikon, Chevetogne, 1962/1. — Die Regel von Taizé, franzésisch und
deutsch, Giitersloh, 1963. — Roger Schitz, Das Heute Gottes, Freiburg,
1963 (Herderbiicherei, Bd. 36). :
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Weisungen erteilen, ja alle fritheren Beschliisse des gleichen
obersten Gremiums revidieren.

Konkrete Reformpline

An konkreten Reformplinen fehlt es nicht. Sie umfassen vor
allem die Regierungsform und die Ausbildung. In bei-
den Fragen sind die Orden durch die geschichtliche Situation
in die Solidaritit mit der Gesamtkirche gestellt. Fiir
die Regierungsform stellt sich fiir die zentral geleiteten
Otrden intern die Aufgabe der Dezentralisierung einerseits,
aber auch der Koordinierung von Sachgebieten anderseits.
Es stelit sich aber auch die Frage nach einer Umstellung in der
Dienstauffassung nach auflen zur Gesamtkirche hin in dem
MabBe, als sie kollegialer geleitet wird und die Bischofskonfe-
renzen von Lindern, Zonen und Kontinenten gréBeres Ge-
wicht bekommen. Die Zusammenarbeit der regionalen Ordens-
obern mit diesen Gremien wird in Zukunft von wachsender
Bedeutung fiir die Seelsorge sein. Fiir die Ausbildung zeigt
sich die Solidaritit vielleicht noch zwingender: die vom Konzil
grundsitzlich bereits angenommenen «Richtlinien» zur Re-
form der kirchlichen Studien betreffen grundsitzlich die Aus-
bildung des Diozesanklerus wie des Ordensklerus, zumal vie-
lerorts die theologischen Hochschulen von Priesterkandidaten
beider Ordnungen gemeinsam besucht werden, Den Orden ist
aber die Moglichkeit gegeben, zum Wohl des Ganzen die Rolle
des Experimentierens zu iibernehmien. Wie die ganze mo-
derne Welt kann ja auch die Kirche in dieser Stunde nicht auf
das Experiment und dahet auf konkrete Experimentierfelder -
verzichten. Darin Zzeigt sich auch die Relation, die zwischen
den beiden Hauptaufgaben besteht, da ja gerade in der Aus-
bildung die Anpassung an die Verschiedenheit der Kultur-
zonen und der lokalen Bildungstradition eine Auflockerung
der zentral aufgestellten, fiir alle gleichen Programme verlangt,
wie anderseits die notwendige Weite und Koordination der
Forschung Monopole einzelner Orden auf diesem Gebiet
grundsitzlich in Frage stellen.,

‘Eine besonders originelle Aufgabe aber erwichst den Orden in

der Uberwindung des klerikalen Gettos im Studien- und Aus-

- bildungsbetrieb und damit der Klerikalisierung tiberhaupt.

Auch in den Orden ist ja die Aufwertung des Laienelements
dringlich geworden. '

In diesem Zusammenhang ist es vielleicht symptomatisch fiir die_gegen-
wirtige Stunde der Kirche in der Welt, daB3 die spektakulirsten VorstoBe
zur geistlichen Ausbildungsteform, als deren Vorkdmpfer in den verschie-
denen Bischofskonferenzen seit der ersten Konzilssession Kardinal
Suenens auftrat, zunichst die weiblichen Orden betrafen.?® Die Ordens-
schwester, so sagte der Kardinal, miisse heute nicht nur zur Betreuung und
Heranbildung unmiindiger Kinder und zur Fiirsorge an den Armen und
Schwachen befihigt sein, sondern gleichzeitig zur menschlich ebenbiirti-
gen seelsorgerlichen Partnerin der modernen Frau werden. Von seinen
Konzeptionen fiir die apostolische Ausbildung det Ordensfrauen ging der
Kardinal dann jeweils vorsichtig auch noch auf die Domine der minn-
lichen Orden und ihrer Scholastikate iber. Sein Hauptanliegen auf der
praktischen Ebene, wie er es (in Erginzung seiner Postulate zur theolo-
gischen Begtiindung des apostolisch ausgerichteten Ordenslebens) vor
dem Plenum des Konzils bei der Beratung der Richtlinien zur Ordens-
teform formulierte, kann man in zwei Stichworten zusammenfassen: Si-
cherungen gegen den Maternalismus der Oberinnen (bei den minnlichen
Orden des Paternalismus det Obetn) einerseits, Hilfen zut Vermeidung
und Uberwindung der geistigen Passivitit der Untetgebenen anderseits.

Nach dem Urteil vicler Novizenmeister fithrt die bisher iibliche Form der
Noviziate tatsichlich bei vielen jungen Menschen zu einer erschreckend

2 In unserem historischen Riickblick auf das 16. Jahrhundert haben wir
nur nebenbei das damalige Aufkommen der aktiven Frauenorden erwihnt.
In ihrer otiginalen Konzeption, besonders bei Mary Ward, lag bereits das
«Mitten in der Welt»; doch die nachtridentinischen Pipste waren mehr -
auf klésterliche Strenge eingestellt, worunter, wie wir sahen, auch die.
Jesuiten zu leiden hatten. Wer weil3, ob nicht ein « Renaissancemensch » wie
Paul IIL., der gleichzeitig die Gréfe hatte, Ignatius wie Contarini in den
Dienst der Kirche zu berufen, auch die Weite besessen hatte, Mary Ward
griines Licht fiir ihre neue Konzeption zu geben?
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raschen Abnahme der Initiative und zur Flucht aus der eigenen Verant-
wortlichkeit. Die wesentliche’ Pflicht, das eigene Leben in die Hand zu
nehmen, die Last der Entscheidung und die Sorge fiir das eigene Auskom-
men und Fortkommen zu tragen, wird ihnen ausgerechnet in der Phase
ihrer Entwicklung abgenommen, da dies alles fiir die Bildung der vollen
menschlichen Persdnlichkeit wesentlich ist.

Die Tatsache, daf3 nun die (noch abzustimmenden) Richtlinien
des Konzils fiir die Ordensreform generell fiir 4lle Ordens-
angehérigen, zumal fiir die allzulange zu Dienstboten degra-
dierten Laienschwestern und Laienbriider (neuerdings Laien-
monche genannt), eine grindliche menschlich-kulturelle und
berufliche Ausbildung und Weiterbildung verlangen, erlaubt
es vielleicht, von den Orden der Zukunft das gelebte Vorbild
fir ein wirkliches Partnerverhaltnis von Priestern und
Laien zu erwarten. Dies wire dann méglich, wenn wihrend
der Ausbildung von beiden, den Studiosi der Theologie wie
jerler der Profanwissenschaften und der technischen Berufe,

Nicht fiir alle!

Geschlechtserziehung in der Sowjetunion

Die Diskussion ist eroffnet. Ein Thema, das seit dem miB3-
glickten Experiment der freien Liebe vollig aus dem offentli-
chen Leben der sowjetischen Gesellschaft verbannt worden
.war, ist — beinahe iiber Nacht — gesprichsfihig geworden: die
Geschlechtserziehung. Plotzlich erscheinen in verschiedenen
Zeitungen Artikel, die das heile Eisen anpacken. Die « Kom-
somolskaja Pravday frigt sogar nach der Meinung ihrer Leser.
Obwohl bisher von offizieller Seite ignoriert, existierte ver-
stindlicherweise das Problem des Geschlechtlichen trotzdem,
und es mul gat nicht verbliiffen, dalB es gerade heute auch ver-
antwortungsbewufte Kommunisten zu einer Stellungnahme
zwingt. Das Problem hat sich offensichtlich verschirft. Die
Loslosung der Menschen aus dem Agrar-Milieu und die Ent-
wicklung zur modernen Industriegesellschaft fordern ebenfalls
ihr Recht auf diesem Gebiet. Ein Verschweigen oder gar die
Negation der entstandenen Schwierigkeiten ist nicht mehe
moglich. Was nun? Das ist die Frage, welche derzeit neben Ex-
ziehern, Lehrern und Arzten auch die zustindigen staatlichen
Stellen zu beschaftlgen beginnt. Es muB zu ihrer Ehre gesagt
werden, daB sie sich — zumindest soweit dies aus den bisher er-
schienenen Publikationen ersichtlich ist — ihre Aufgabe wahr-
haft nicht leicht machen und mit erstaunlich hohem Ethos an
die Sache herangehen.

Artikel einer Leningrader Lehrerin

Wir veroffentlichen — als ein Beispiel der entstandenen Diskus-
sion — Ausziige aus dem Artikel einer Leningrader Lehrerin,
welcher im Hauptorgan des kommunistischen Jugendverban-
des, der «Komsomolskaja Pravday, unter dem Titel «Nicht
fiir alle»! erschien. V. Dolinina schreibt:
«Im Verlaufe vieler Jahre machte man es sich bei uns beziig-
lich der Fragen iiber die Geschlechtserzichung duBerst einfach:
sie schienen nicht zu existieren. Es schwiegen die Lehrer in der
Schule, es schwiegen die Eltern zu Hause — und nichts desto-
weniger ,wurde seit der Erschaffung der Welt nicht ein Fall regi-
striert, wo die jungen Leute, welche eine Ehe schlossen, nicht
eine hinreichende Vorstellung vom Geheimnis der Zeugung
gehabt hitten (A. S. Makarenko). Diese Seite des Lebens wird
auf der Strafle, im Treppenflur und in der Ecke des Schulkorti-
dors erdrtert, wobei sie mit solchen Einzelheiten versehen
_witd, wie sie nicht einmal den Erwachsenen in den Sinn kom-
men. Dies war das Resultat unserer elterlichen und erzieheri-
schen Scheinheiligkeit. Das Resultat ist beschimend. »
- Mit spitzer Ironie beschwért die Autorin das Bild eines «Ge-
sprichs iiber Midchenstolz und Mannerwiirde » herauf, charak-
teristisch in seiner schwarz-weill Malerei und herrlich zusam-
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kleine gemischte Lebensgemeinschaften mit relativer
Selbstverantwortung gebildet wiirden. Die generelle Tendenz,
das Fachstudium an offentlichen ‘Schulen zu absolvieten, die
bisher oft zur Isolierung einzelner Ordensmitglieder gefithrt
hat, wiirde so mit einer neuen Form des gemeinsamen Lebens
bewiltigt, die gleichzeitig durch ihre bloBe Existenz und Aus-
strahlung im Sinne der Prisenz der Kirche im studentischen
Milieu (einschlieBlich der oft vernachla551gten hoheren Berufs-
schulen) von Bedeutung wiirde. So «phantastisch» solche
Pline aussehen, wenn man-an die Optik der bestehenden Aus-
bildungsanstalten der Orden und ihres hemmenden Gewichts
als «Immobilien» denkt, so sehr entsprechen sie der Lebens-
form, wie wir sie oben als « Wink des Geistes » bei den Briidern
und Schwestern von Charles de Foucauld notiert haben. Vor
allem aber entsprechen sie der Gesamtaufgabe, die der Kirche
von Johannes XXIII. gestellt wurde, die Partnerschaft mit der
heutigen Welt zu finden. Lndwig Kaufmann

mengefalit in dem Ausspruch einer alten «Babuschka»: «Ich
bin siebzig Jahre alt. Fiinfzig davon verlebte ich mit meinem
Mann als ein Herz und eine Seele. Aber die heutige Jugend ist
auf ein Familienleben nicht vorbereitet. » Es versteht sich von
selbst, daB die anwesenden Vertreter dieser «heutigen Jugend »
in ein hohnisches Gelichter ausbrachen:

«Schablone und Angstlichkeit »

Auch die formelhaften Phrasen des «Lektors fiir Fragen der
Freundschaft und Kameradschaft» iiber die Freundschaft Her-
zens und Ogarevs fordern — nach Ansicht Dolininas — bei den |
Kindern nicht das «Verstindnis der grofien Freundschaft».
Sie sieht in dieser Erziehung vielmehr eine Schidigung der
Humanitit und begriindet ihre Auffassung damit, daBl «es in

- der Erziehung nichts gefihrlicheres gibt als Schablone und

Angstlichkeit». Mit diesen beiden Begriffen leitet die Lehrerin
zu ihrem eigentlichen Anliegen iiber: «Das allerseltsamste je-
doch ist das formalistische Angehen der tiefsten und verbor-
gensten Erlebnisse, welche iiberhaupt in der Welt existieren. »

Doch wenn der Leser nach dieser Einleitung erwartet, die Au-
torin wiirde nun einer offenen Geschlechtserziehung das Wort
reden, so sieht er sich getiuscht. Das gerade Gegenteil ist der
Fall, und die Erzieherin ‘begriindet ihre Stellungnahme ge-
schickt mit gewissen, bisher von der Partei geforderten Ge-
briuchen der heutigen Sowjetgesellschaft.

«Gerede, Klatscherei und Zynismusy

«Indem wir auf das Verheimlichen der intimen Seiten des Le-
bens verzichten, fallen wir ins andere Extrem. ,Es gibt keine
verbotenen Themata! Es gibt nichts, das Schamgefiihl hervor-
ruft, nichts, das geheimzuhalten wire! LaBt uns alle Punkte aufs

" 1setzen!‘ Solche Losungen werden in den Zeitungen gedruckt,

ertdonen auf den Lehrerkonferenzen.

Mein ganzes Leben als Lehrerin sprach ich mit den Schiilern .
sowohl tiber die Liebe als auch iiber deren intime Seiten. Und
ich bin iiberzeugt, solche Gespriche sind notwendig. Aber als
erstes gilt: Auf keinen Fall in der Klasse, nicht ,fiir alle’. Und
zweitens: Nur fiir jene Jungen und Midchen, welche eines sol-
chen Gesprichs bediirfen. Und drittens unter Einhaltung einer
absolut notwendigen Bedingung: Wenn ich tiberzeugt bin, da
der Schiiler, mit welchem ich spreche, mir véllig vertraut und
ich die Wotte zu finden vermag, welcher gerade dieser Junge

.oder dieses Midchen bedarf. Habe ich diese Uberzeugung

nicht, dann habe ich nicht das Recht, mich einem Menschen
mit einem Gesprich aufzudringen, und ich bin verpflichtet,
mich an einen anderen Erwachsenen zu wenden, der ein gr&-
Beres Vertrauen genieBt als ich, an meinen Kollegen, an die
Mutter, den Vater, den Bruder, den Nachbarn des Schiilers —
mit einem Wort an denjcmgen, welcher imstande ist, das
schwierige Gesprich mit Nutzen zu fiihren.
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" Die kollektive Erdrterung solcher Probleme in der Klasse -
auch vor Jungen und Midchen "gesondert - ist ein zwei-
schneidiges Schwert. Die verdorbenen Halbwiichsigen wet-
den dadurch nicht in Engel umgewandelt, aber jener Teil der
Unverdorbenen wird sich nachher unausbleiblich in diese Fra-
gen vertiefen, iiber welche sie bisher.nicht nachdachten.

Hie und da bildete eine 6ffentliche Erlduterung des unmorali-
schen Verhaltens von Midchen und Jungen anscheinend die
allerverbreitetste Form der ,Erziehung‘. Die Sache liegt nicht
in den Beispielen, deren man ganz erhebliche nennen kénnte.
Das Problem besteht in der grundsitzlichen Lésung der Frage:
Wozu erziehen denn solche Versammlungen und Gespriche in
der roten Ecke unter namentlicher Nennung aller Ljudmilchen
und Ninas der umliegenden Gehofte? Nach meiner Meinung
nicht zur Mortal, nicht zut Keuschheit, nicht zum Stolz, nicht
zur Wiirde, sondern vor allem zu etwas anderem: dem etlaub-
ten, gesetzlich verordneten Interesse am Gerede und der
Klatscherei, letztlich einfach zum Zynismus!»

«Prangersystemy

Um die Schirfe dieser Attacke zu verstehen, muf man sich die.
Situation vergegenwirtigen. Einst hingen in jeder russischen
Wohnung die Heiligenbilder, vor denen rote Ollimpchen
brannten. Die kommunistischen Atheisten ersetzten die Ikonen
durch eine rote Fahne und die Bildnisse von Lenin und anderen
Propheten des Marxismus-Leninismus. Die rote Ecke behielt
jedoch einen gewissen gehobenen Rang, eine Art ortsgebun-
dene moralische Qualitit, die auch dann noch blieb, als aus der
«Ecke» lingst ein Versammlungsraum geworden war. Hier
wurden nun Probleme des Kollektivs durchgesprochen und
" auch moralische Fehler angeprangert. Das System war nicht
ohne Wirkung, wenn man in Rechnung zieht, daB der Russe,
auch der Sowjetmensch, in seinem Leben duBerst gemein-
schaftsbezogen ist. Daf3 diesem Brauch jedoch auch der MiB3-
brauch duferst nahelag und liegt, denn er ist auch heute noch
in Schwang, bedarf keiner weiterer Erlduterungen. Das ganze
Verfahren weckt etwelche Erinnerungen an die alten Pranger-
Strafen. Es ist jedenfalls bemerkenswert, daB es eine sowjeti-
sche Biirgerin heute in einem offiziellen Organ wagen kann,
den MiBbrauch dieses Prangersystems anzuprangern.

«Scheinheiligkeit»

«Nein, es gibt Dinge, iiber welche man nicht laut sprechen
soll! Nicht weil sie schlecht sind, sondern weil sie nur zwei
Personen angehen. ,Das Kind muBl daran gewohnt werden,
daB viele Seiten des Menschenlebens ein intimes, verborgenes
Gebiet bilden, woriiber man sich nicht allen anvertrauen und
das man nicht der ganzen Gesellschaft zur Schau stellen soll.*
So schreibt Makarenko, und mir scheint, wir sollten seine Er-
fahrung und seine Lehre nicht vergessen!

- Ich las alles aufmerksam durch, was A. S. Makarenko iiber die

Geschlechtserziehung schreibt, und ich staunte. Weshalb fin--

den wir, die wir bei jedem Schritt auf seinen Namen schworen,
nicht die Zeit, uns seiner Ratschlige zu erinnern? Der Stand-
punkt des bedeutendsten Sowjetpidagogen ist ja sehr einfach:
Die Geschlechtserziehung ist nicht identisch mit der geschlecht-
lichen Aufklirung. Im Gegenteil! Anton Semjonovitsch (Ma-
karenko) rit hier, sich gegeniiber besonderen Verfahren und
Methoden, insbesondere gegeniiber Gesprichen iiber Themata
des intimen Lebens des Menschen, auBBergewshnlich votsich-
tig zu verhalten.

,Lieben lehren, die Liebe erkennen lehren, lehren gliicklich zu
sein, das bedeutet, sich selbst zu achten und seine Menschen-
wiirde zu wahren. Hier helfen keine Bildungsexkursionen in
das autonome Gebiet der Venus’, das ist es, was Makarenko in
seinem ,Buch fir Eltern schrelbt

Die Erziehung des Menschen ist ein einziger, wenn auch viel-
seitiger ProzeB, Und wieviel wir auch immer iiber die Mid-
chenehre und den keuschen Menschen, der im groBien ganzen

unentwickelt ist und auf einem niedrigen moralischen Niveau
steht, teden mogen, es werden unsere hertlichen Reden nicht
bis zu ihm dringen, solange wir nicht eben dieses moralische
Niveau als ganzes heben. Es gibt Menschen, welche im Ernst
glauben, daB man den Midchen nur erkliren miisse, woher
die Kinder kommen, und daB8 man den Jungen nur die Gefahs
einer Friihreife verstindlich machen miisse, dann werde gleich
die Herrschaft der sittlichen Ordnung anbrechen ...

Doch in welchem Alter mufl man mit solchen Erklirungen be- .
ginnen? Diese Frage zwingt auch die erfahrensten Lehrer zum
Nachdenken. Mir scheint, es ist unméglich, eine umfassende
Antwort zu geben. Es gibt Kinder, welche bereits mit 13-14
Jahren einer Aufklirung bediirfen, andere jedoch brauchen
auch mit Sechzehn kcmeswcgs eine Erladterung in dieser Art.
Das; was notwendig ist, teilte ihnen die Mutter oder der Vater,
sobald erfordetlich, in den gewohnlichen Lebensumst:'indeu
mit, da ja die Hauptinteressen dieser Halbwiichsigen weitab
von den Fragen der Liebe liegen.

Dies ist offensichtlich auch die primire Aufgabe einer serisen,
nicht formalistischen Erziehung, dem Halbwiichsigen' solche
kultutellen, sittlichen und beruflichen Interessen zu vermitteln, -
daB die Fragen des Geschlechtlichen nicht einen GroBteil sei-
ner Zeit und Gedanken einnehmen. !

Natiislich, frither oder spiter kommt der Augenblick, wo diese
Fragen fiir den jungen Menschen sehr bedeutungsvoll werden.

- Aber zu dieser Zeit wird seine Welt bereits von vielfiltigen

Interessen erfiillt sein, auf die er nicht verzichten und die er
nicht vollstindig verdringen kann. Seine moralischen Normen
werden bereits ein solches Niveau erteicht haben, welches Un-
zucht oder Vergewaltigung ausschlie3t.

Mehr als alles fiirchte ich, daBl. man mich nicht richtig ver-
steht. Ich verteidige auf keinen Fall das Verheimlichen., Ich
hasse die Scheinheiligkeit und protestiere dagegen. Aber eine
plumpe, unvorbereitete, von unerfahrenen Hinden ausge-
fithrte geschlechtliche Erziehung, dies ist — nach meiner An-
sicht — kein biB3chen besser als die Scheinheiligkeit.

Ich bin fiir ein weises, feines Gesprich ,am Ort* mit den Kin-
dern tiber alle Probleme, vor welche sie das Leben stellt. Aber
bevor man mit komplizierten Fragen vor die Kinder tritt, muf3
man die Erwachsenen lehren, sich damit zu befassen. Wir be-
gannen doch auch von da aus. Wichtig ist nicht nur daf,
sondern wer und wie man es den Kindetn sagt ...»

«Und Ihre Meinung?»

N. Dolinina weist in der Folge auf die ungeniigende Kenntnis
der Erwachsenen und den bedenklichen Mangel an pidagogi-
scher Literatur zum Thema Geschlechtserziehung hin. «Die
pidagogische Literatur iiber die Liebe schweigt (mit Aus-
nahme von Makarenko).» Und es folgt, streng logisch, der
Ruf nach Erziehung der Erwachsenen und die Forderung nach
e'mschléigiger wissenschaftlicher und populirwissenschaftlicher
Literatur, ein Appell, det uns auch aus anderen Artikeln
sowjetischer Zeitschriften zu diesem Problem immer wieder
entgegenklingt. Unsere Autorin meint dazu: «Diese Arbeit
wird nicht an einem Tag efledigt. Aber dafiir wird sie serids
ausgefiihrt werden und im Endresultat Nutzen bringen. Aber
fiir jene Erwachsenen, welche unmittelbar, heute schon einen
weisen Rat brauchen, der den Menschen erfaBit, gibt es doch
die Biicher Makarenkos, dort ist vieles gesagt. Lest sie durch,
und ihr werdet sehen, daB der Hauptgedanke dort klar lautet:
Jede Erziehung ist eine komplizierte Operation. Sie muf3 von
erfahrenen Hinden ausgefiihrt werden. »

Wir kénnen diesen Artikel nicht schlieBen, ohne daB3 wir hier
noch ein kleines Sitzchen anfiigen. Die betreffenden drei Worte
finden sich in der «Komsomolskaja Pravda» neben dem Titel
des zitierten Diskussionsbeitrages. Wir wollen sie am Schluss
nennen. Sie lauten: «Und Thre Meinung? »

Rob. Hosz, lic. phil.
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und mdéssige Preise. Kath. Kapelle mit taglicher |
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2272 m. lIdealer Aussichtspunkt auf den Rhone-
gletscher, die Walliser und Bernér Alpen. Belieb-
ter Ausgangsort fiir interessante Frihjahrs- und
Sommertouren.

RIEDERALP

Hotel Riederalp
1925 m  Talstation Mdrel {Luftseilbahn), Furkabahn

Schéne Ferienorte, Aretschwald,' Maryelensee
Katholischer Gottesdienst auf Eggishorn und Riederalp
Prospekte durch Familie Cathrein

RN

Tyrolia-Geschenktaschenbiicher

nen bei Threm Bruchhandler -

Im 20. Tausend:

JOHANNES ROSCHE S§]

Leben in Gottes Hand

160 Seiten, Fr. 5.80
«Wer eine kurze Anregung fiir den Tag braucht, die einprigsam

ist und ihn begleiten kann, wird hier gerade das Rechte finden.»
(Geist und Leben, Wiirzburg)

Im 17, Tausend:

HEINRICH SUSO BRAUN -

'Die zehn Gebote

Radiopredigten
252 Seiten, Fr. 7.80

«Weit entfernt, den Menschen eine driickendschwere und untrag-
bare Last aufzulegen, zeigt P. Suso, daB} es auch in unserer Zeit
keinen anderen Weg zu Gliick, Freude und Friede gibt als den Weg
der Zehn Gebote.» (Miinchener kath. Kirchenzeitung)
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1620 m G
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Vollendung im Geschlecht
432 Seiten Text, Ganzleinen DM 19.80

Dieses Werk eines etfahrenen Therapeuten bietet den Aufweis
letzter Tiefen und praktischer Verhaltensregeln. Die gedankliche
Fracht wiegt schwer (Literarischer Ratgeber). Herz bekennt sich
zur Schonheit eines kdrperlich-geistigen Gemeinschaftsetlebens
und gibt dazu eine Fille von Lebenshilfen. Nicht nur ein Rezept-
buch! (Das Andere Deutschland). Das Buch nimmt freimiitig zu
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