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DER SCHWEIGENDE MENSCH UND SEIN GOTT

Meditation zum Stillwerden

Das Schweigen ist eines jener Grundereignisse menschlicher
Existenz, welche in ihrem positiven Nachvollzug eine Offnung
des Endlichen auf das Absolute hin erméglichen und somit
-Situationen wesentlicher Daseinswerdung sind. Wir méchten
uns in dieser Meditation befragen: Wie ist der Mensch, jenes
Seiende gebaut und aus welchen Urgriinden erwichst sein Tun,
das im Schweigen die héchste Mitteilung erfahren kann? Frei-
lich gibt es auch ein «negatives Schweigen», welches
Ausdruck stummgewordener Auflehnung, verbohrter Zuriick-
weisung, abgriindigen Hasses oder auch einer faden Inter-
esselosigkeit, Gleichgiiltigkeit und Fremdheit sein kann, Wir
lassen diesmal jedoch all diese diisteren Erscheinungen mensch-
lichen Schweigens unbeachtet und wenden unseren Blick
jenem positiven Schweigen zu, das Ausdruck intensiven
Mitseins, Zeichen der Hingabe, Ere1gms personlicher Inne-
werdung ist oder in seiner Vollendung sich zu all dem zu ent-
falten vermag. Immer schon, vornehmlich aber in unserer Zeit
des Redens, Aufdeckens und Aufeinanderzu-Sprechens, galt
das Schweigen als eine der edelsten Tugenden menschlichen
Sichaufenthaltens in der Welt. In einer Welt des Geredes
(M. Heidegger) scheint in den Menschen die Fihigkeit zur
Unmittelbarkeit zu zerbrechen.

Am deutlichsten ist dies zu erleben bei jenem absonderlichen Geschift
einigermaBen denkbegabter Menschen, dem man zutreffend den Namen
Diskussion, «Auseinanderschlagung», gibt. Im Gerede muBl alles
«ausgelegt» werden, damit alle «dasselbe» verstehen. Dies ist nur mog-

lich, wenn das Dasein selbst «eingeebnet» wird, damit man alles Gesagte
gemeinsam in «derselben» Durchschnittlichkeit versteht. Im ProzeB
des Weiter- und Nach-Redens 16st sich dann nach und nach das Wort vom
Sein, gewinnt eine eigenartige Beziehungslosigkeit, wird zum Ge-
meinplatz. Am Ende kann man nicht mehr entscheiden, was urspriinglich
geschopft, errungen, erlitten und was bloB nachgeredet witd. Die mensch-
liche Existenz verliert den Boden der Wirklichkeit unter denFiiflen, und es
entsteht in ihr dic Seinsart der Entwurzelung. In einer solchen Welt

- gilt es nun, das Schweigen mithsam neu zu etlernen, in ihm lange die Un-

mittelbarkeit der Dinge auszuhalten und so zur Gegenwait des Erfahrenen
und Frlebten zuriickzukehren, zur Stille, und darin zum Geheimnis, das
nicht beredet, sondern angebetet werden will.

Wollen wir in unserer Betrachtung die Wesenskomponen-
ten menschlichen Schwexgens nambhaft machen, so ge-
niigt es, wenn ‘wir uns jene hohen Augenblicke unseres Lebens
vergegenwirtigen, in denen sich die Stille der Liebe ver-
wirklichte. Wir meinen bier das zirtliche «Ineinanderschwei-
gen» der Liebesleute oder der Freunde, welches in einem Blick,
ja in der bloBen Gemeinsamkeit eines be21ehungsre1chen Vor-
sichhinschauens sich an AuBerung und Einvernehmen genug-
tun kann. Von da an gibt es verschiedene Stufenfolgen der
«Liebesstille» bis zum mystischen «Miteinanderschweigen»,
wie es vom Franziskusjiinger Agidius und dem heiligen Fran-
zosenkdnig Ludwig berichtet wird, die in einer einmaligen
Zusammenkunft kein Wort redeten, sondern — wie es heilit -
«im Spiegel des gottlichen Antlitzes einander erfuhren». All
diese Ereignisse enthalten ein V1erfaches in einer urspriing-
lichen Ungcschxedenheu
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Erfahrung des Schweigens

» Erstens: Das eigene Dasein wird als Geéffnetsein
erfahren, als Bereitschaft, alle Absperrungen vor dem fremden
Sein abzubrechen, dem Du in seiner Besonderheit und Eigenart
Heimat zu bieten. Gerade das Schweigen ist in solchen Augen-
blicken das vornehmste Zeichen der Offenheit. Man wagt nicht,
die erfahrene Gemeinsamkeit zu bereden, weil man wei3, da3
kein Wort dem erfahrenen Du und dem Gliick des Etfahrenen
gerecht werden kann. Das wortlose Einvernehmen ist auch
Ausdruck dafiir, da man das Du als «Heiliges » und Unantast-
bares erfihrt und es nicht einmal durch die «Berithrung der
Worte» entwiirdigen will. Man méchte nur, daBl dieses Du
bleibt und mit uns verharrt in schenkender, aber nicht mehr
besprechbarer Gegenwiirtigkeit. Man will nichts von ihm, nur
ihm wohltun, gut zu ihm sein, indem man ihm einen Ort des
Verweilens anbietet, eine Stelle im Sein, wo es endlich ohne
Machwerk und Vorspiegelung restlos «es selbst» sein kann.
Darin zeichnet sich ein weiteres Wesensmoment des «Liebes-
schweigens» 2b.

» Zweitens: Das Schweigen der Liebe bedeutet einen Aus-
tausch der Gegenwart. Im Grunde kann man das Ereignis
der Gegenwirtigkeit zweier Wesen, die Unmittelbarkeit des
Aufgenommenwerdens und des Verbundenseins gar nicht be-
sprechen. Der schweigende Mensch empfingt nicht einen
«Inhalt», sondern eine Gegenwart, die nicht in Einzelele-
mente, Eigenschaften und Beschaffenheiten aufzulbsen ist.
Vielleicht konnten alle Eigenschaften eines geliebten Wesens
bezeichnet und beredet werden, nicht aber jenes, was das
Eigentliche der Liebe ausmacht, die Einzigartigkeit des Du.
Deshalb ereignet sich im liebenden Mitsein nicht blof8 ein
Wachsen oder ein Sich-Aus-und-Entfalten der Personlichkei-
ten, sondern eine grundsitzliche Wandlung des bisherigen
Weltbezugs, Ein Nichterzwingbares, Gnadenhaftes, Nicht-zur-
Weltlichkeit-Gehorendes wird einem in der Hingabe der Selbst-

offnung geschenkt, vor dem man nur verstummen kann. Das’

geliebte Du ist nicht einer der zahlreichen Erkennens- und
Erlebensinhalte unserer Welt, sondern das Etlebnismedium
aller anderen Inhalte und Aussagen, ein Du des gesamten Le-
bens, das von keinem andern eingeschrinkt werden kann, weil
es alle andern einschlieBt und sich auf alles andere hin 6ffnet.
Sprechen der Liebe beschrinkt sich demnach immer nur dar-
auf, auszusagen, wie sich die Welt und all ihre Gegebenheiten
durch die Erfahrung der Liebesgegenwart verindert haben. Die
Gegenwart selbst bleibt unausgesprochen, und somit auch das
eigentliche Geheimnis der Liebe. Darin ist bereits ein neues
Wesensmoment enthalten. :

» Drittens: Das Schweigen der Liebe entsteht in der Uber-
wiltigung des eigenen Seins. Der liebende Mensch vermag
die empfangene Gegenwart nicht zu entritseln, ihr Geheimnis
nicht durch Worte zu entschleiern. Der Mensch wei3 mit
leuchtender Unmittelbarkeit, daB er etwas gefunden hat, wo-
vor, worin; woraus und worein er in liebender Gedfinetheit
leben kann, insofern er das Geheimnis des Du als Gegenwart
nicht zerstéet. Das Du ist unser in seiner Entzogenheit und
Nichtberiihrbarkeit, eine Gegenwart als Heil. Wir haben das
Du erkannt, haben aber keine « Erkenntnis» von ihm, die uns
seine Geheimnishaftigkeit minderte oder milderte. Wiirde dies
geschehen, dann wire das Du wieder ein Ding geworden,
wiirde aufhéren das Du unseres Lebens zu sein. Wenn man es
mit der Hirte des Paradoxen formulieren will, kénnte man das
Erfahrene der Liebe folgendermaBen ausdriicken: Wir haben in
der Liebe nichts erhalten und ebendadurch alles gewonnen.
Erlésung haben wir verspiirt, aber keine Lésung. Damit kén-
nen wir nicht zu den andern gehen und sagen: «Das ist meine
Liebe; dieses weiB ich jetzt, jenes bleibt mir zu tun.» Wir kén-
nen nur in unser Leben hineingehen und uns von der in der
Liebe empfangenen Gegenwart her bewihren, der Welt zeigen,
daB wir durch die Gegenwart unseres Du neu geboren wurden.
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Was einer der subtilsten Denker des Christentums, Nikolaus von Kues,
der Lehrer von der «wissenden Unwissenheit» (docta ignorantia), iiber
unsere Gottbeziechung ausgesagt hat, gilt im Grunde von jeder Freund-
schaft und Liebe, von jedem Empfangen einer personalen Gegenwart. Eine
seiner kiirzesten und in ihrer Gedringtheit geradezu meisterhaften Schrif-
ten — sie trigt den seltsamen Titel «Ein Gesprich zweier Minner, von
denen der eine Heide, der andere Christ ist, iiber den verborgenen Gott» —
schildert eine dramatische Situation: Der Heide betritt eine Kirche und
sieht einen Christen in tiefer Anbetung; er ist betroffen von einer solchen
Andacht und spricht den Christen an. Hier beginnt der Dialog, dessen
einleitende Sitze mit erstaunlicher Knappheit das Wesen dessen aussagen,
was wir hier mithsam anzudeuten suchen. «Der Heide: Ich sehe, wie du
voll Ehrfurcht niedergebeugt aus tiefem Herzen Trinen der Liebe ver-
gieBest, ohne zu heucheln. Sage mir bitte, wer du bist! — Der Christ: Ich
bin ein Christ. — Der Heide: Wen betest du an? — Der Christ: Gott. — Der
Heide: Wer ist der Gott, den du anbetest? — Der Christ: Das wei3 ich
nicht. — Der Heide: Wie kannst du mit solchem Ernst etwas anbeten, das
du nicht kennst? — Der Christ: Eben weil ich ihn nicht kenne, bete ich ihn
an.» Es wird hier nicht die Wirklichkeit, die Existenz und die innige Ge-
genwart eines geliebten Du in Zweifel gezogen. Im Gegenteil: Man wei-
gert sich, seine Gegenwart in die Reihe anderer Erkenntnisse einzuordnen,
sein Geheimnis in die Sphire der Vorhandenheit zu zerren. In bezug auf
alle anderen Erkenntnisse mufl die Gegenwart des geliebten Du als das-
Unerkennbare, Unerforschliche und Unbegtriindbare bezeichnet werden.

» Viertens: Der Mensch, der die Gegenwart der Liebe er-
fahren hat, besitzt eine letzte Sicherheit: Im Uberwiltigtwerden
vom geliebten Du erhielt fir ihn die gesamte Welt eine neue
Sinngebung. Er kann zwar die Fragen des Daseins nicht
klarer beantworten; sein Leben wurde dadurch auch nicht
leichter. Aber: Jede Not und jedes Verhingnis, die Verwirrung
und die Ausweglosigkeit der Existenz wurden durch die blen-
dende Gegenwart des Du ausgeldscht und «ent-wirklicht».
Nichts zihlt im Grunde mehr. Die Welt hat sich nicht gedndert,
nur sein Blick auf sie hat sich gewandelt. Der Mensch erahnt
nun, trotz jeder Widerwirtigkeit, daB es eine letzte Geborgen-
heit, eine Zuflucht und eine Heimat des Seins gibt. Dieses
Letzte und Einzig-Wichtige wurde ihm im geliebten Du ge-
schenkt, das ihm niemand mehr nehmen kann.

Jedes echte Schweigen als positives Grundphinomen des Le-
bens enthalt diese vier Momenté in einer urspriinglichen Ver-
flochtenheit: Gebflnetsein, Gegenwart, Uberwiltigung und.
Sinngebung. Daher kénnte man menschliches Schweigen be-
schreiben als Uberwiltigtwerden eines gedffneten
Daseins durch eine sinngebende Gegenwart. Wollen
wir nun das menschliche Schweigen auf seine transzendental-
anthropologische Bedeutung hin befragen, so miissen wir weiter
ausholen und die verschiedenen Intensitdtsschichten des
stillgewordenen Ergriffenseins aufzeigen, benennen, umschrei-
ben und deuten. In diesen Vollzugsformen des Schweigens
macht das menschliche Dasein jene Grunderfahringen, die
unmittelbar in der Transzendenz, in der erlebten Gegenwart
eines Absoluten miinden.

Grundformen des Schweigens

Hiren: Als Daseinsereignis (und nicht nur als « Teilvorgang »
unserer Weltorientierung) bedeutet menschliches Horen, daB3
der Mensch die Selbstmitteilung eines fremden Wesens in
sich aufnimmt. Dieses setzt aber eine vorgingig gegebene
Daseinsdisposition voraus, eine urspriinglichere Verbunden-
heit des Vernehmenden und des Sich-Mitteilenden, eine grund-
sitzliche Fihigkeit, die Wahrheit des andern Seins zu beher-
betgen, also eine Seinsverwandtschaft. Bemerkenswert ist
dabei, daBB der Mensch eine unbegrenzte. Bereitschaft in sich
fihlt, die Mitteilung des Seins zu vernehmen, daB er also nicht
nur den Menschen gegeniiber, sondern vor dem Sein tiberhaupt
sich als «wesensverwandt» empfindet. «Nihil a me alienum
puto » — nichts ist mir fremd: diese in radikalisierter Form aus-
gesprochene und umgewandelte Aussage von Terenz (Homo
sum; humani nihil 2 me alienum puto — Mensch bin ich, nichts
Menschliches ist mir fremd) ist die Urbeschaffenheit jeglichen .



Hérens, eine im menschlichen Horen unthematisch, als Vor-
bedingung und Erméglichung des Horens selbst enthaltene
Uriiberzeugung von der - Wesensverwandtschaft aller
Dinge.

Als eine der groBiten und vornehmsten Errungenschaften menschlichen
Denkens kann jenc Philosophie (unter dem «Sammelnamen» Tran-
szcndentalphllosophlebeka.rmt) bezeichnet werden, die versucht, diese
Uriiberzeugung von verschiedenen Ausgangspunkten her und im Zuge
reichet und feinsinniget Reduktionen zu erhellen. Ihr ist es gelungen,
jenen Vorgang, den wir als vereinzeltes Vernchmen der Wahrheit der
Dinge (das konkrete, begrenzte und inhaltliche « Horen») benennen, auf
seinen unbewulBten und unthematisch vorausgesetzten Utgrund™ hin

durchsichtig zu machen. In jedem konkreten Nachvollzug der Wahrheits- -

innewerdung, des existentiellen «Horens » ereignet sich ein «Mit-Héren»
aller Stimmen der Welt, ja der Stimme des Seins iibethaupt. Dieses
«Mit-Horen» ist Voraussetzung, Ermoglichung und vorgingige Bedin-
gung allen Horens in der Welt. Die Stimme des konkret-endlichen Du wird
in einer «Abhebung» vernommen, auf dem Hintergrund des auf uns un-
aufhorlich heranrollenden, jedoch nicht mehr ausdriicklich wahrgenom-
menen Tonens und Brandens vom All. In jeder Stimme eines einzelnen Du
horen wir alle Stimmen det Welt mit. Das Sein selbst besitzt einen « Wort-
und-Stimm-Charakter», hat sich uns von vorneherein mitgeteilt. Das
einzelne Horen ist gleichsam nur ein «In-Etinnerung-Rufen» cines immer
schon GewuBten. Es ist nicht unsere Aufgabe, hier die wissenschaftlichen
Einzelheiten dieser transzendentalen Reduktionen darzulegen, zumal wir
der Auffassung sind, daB sie nur eine Urerfahrung menschlicher Existenz
zu artikulieren versuchen, welche im Zuge der Daseinswerdung an jeden
Menschen mit Gberwiltigender Evidenz heranzutreten vermag: die Et-
fahrung der Allverwandtschaft. '

Die scheinbar so sinnlosen Wozrte der Liebe und der Freund-
schaft gewinnen hier mit einem Mal eine wahrhaft daseinser-
hellende Bedeutung. Ein einziger Akt personaler Liebe geniigt,
um das ganze Universum vom niedrigsten bis zum hdchsten
Seinals Horizont des Liebesvollzugs fithlbar zu machen. Sagt ein
Liebender: «Du bist alles fiir mich» (odet umgekehrt: «Ohne
dich wire alles sinnlos»), so spricht er — hilflos vielleicht und
um die Wichtigkeit seiner Worte nicht wissend — eine ganze
Metaphysik menschlichen Vorgriffs auf das Ge-
samt des Seins aus. Wird die Aufnahmebereitschaft eines
Horenden intensiv, gewinnt sie eine besondere Zielgerichtet-
heit, so sprechen wir vom

Zubéren: Eine Ahnung von der Bedeu tsamkeit der Mittei-

lung formt das einfache Héren ins Zuhéren um. In der Daseins-
gespanntheit der Erwartung tritt das eigene Selbst zuriick, und
der Mensch vergiit — wenn auch oft nur fiir einen Augen-
blick — die Wichtigkeit des eigenen Seins, seine Vergangenheit
und Zukunft, seine eigenen Worte und Erklirungen, seine
Sorgen und Freuden. Er ist einfach «da», zentriert auf das Du
und 4Bt sich auf die Bedeutsamkeit des anderen Seins ein. In
einer solchen Atmosphire der Gegenwirtigkeit entsteht das
Vernehmen von lebenswichtigen Worten. Es sind
vielleicht nur alltigliche und abgegrifiene Inhalte, die da mit-
geteilt werden. Sie offnen sich jedoch auf einen tieferen Ur-
sprung hin. Fast jedes Wort wirkt neu, erschiitternd. Aus dem
Sinnzusammenhang des Gesprochenen steigt Einmaliges em-
por. Dies scheint gelegentlich das menschliche Vermogen des
Zuhorens zu sprengen. Als Morike seinem Verehrer Theodor
Storm (im August 1855) die Novelle « Mozart auf der Reise
nach Prag» vorlas, brach einer der Zuhorer aus der Qual des
Entziickens aus mit dem Wort: «Aber ich bitt’ Sie, ist das nun
zum Aushalten!»

So kann der Mensch im aufmerksamen Zuhoren das Mehr
der Welt, der Dinge und des Du erfahren. Er begreift: In
jedem Ding der Schopfung ist mehr als es brauchte, um so zu
sein, wie es ist. Die Welt ist nicht nach dem Abgemessenen und
gerade noch Ausreichenden eingerichtet, sondern auf die Fiille
hin. Das Mehr ist der eigentliche Grund der Welt, nicht das
«Rationierte ». «Eine Blume, zum Beispiel, leitet ihren Samen
nicht auf dem schnellsten Weg, wie in einer Rohre, zum
nichsten Jahr hin, sondern blitht im UbermaB aller Farben.
Dieses Ubermal3 der Farben gilt, und nur nebenbei fallen die

Samen herunter. Um der Fille, um des Daseins in der Fiille
willen ist die Blume da, nicht wegen des schmalen und raschen

Weges zum Zielen (M. Picard).

Freilich kann man die Selbstmitteilung des Mehr auch iiberhéren.
Ein einfaches Wort wird gesprochen von einem verhaltenen Menschen,
der unfihig ist — vielleicht liegt ein Kindheitsbann auf ihm -, sich mitzu-
teilen. Und nun - stellen wir uns vot, dafl dies eine der Stunden ist, die es
fertigbringen, die Eisenbande um unser Herz aufzubrechen ~ rafft dieser
Mensch sich auf, spricht ein Wort, ein ungeschicktes und undeutliches
vielleicht, das jedoch «das» Wort seines Lebens ist. Der Hétende aber
«geht nicht mit», hort nicht «zu», sei es aus Midigkeit, sei es aus Nach-
lassen der Daseinsspannung, sei es wiederum, weil das Geriusch seines
eigenen Selbst alles andere iibertdnt, was von aullen her an Bedeutsamem
zu ihm gelangen kénnte. Das Wort geht vetloten, fillt auf die Erde her-
unter, verhallt im Nichts, Und so kann ein Leben zuriickfallen in das un-
durchdringliche «Sich-nicht-mitteilen-Kénnen», in die Nichterkanntheit
seines inneren Mehrseins.

Ereignet sich aber echtes Hin- und Zuhoren, dann beginnt sich
die Welt zu 6ffnen auf ein Tieferes, Stilleres und Bedeutungs-
volles hin. Die Worte werden zwar immer sparsamer, dadurch
aber dichter; sie leuchten innerlich auf, Das « Mehr» der Welt
liegt offen, aufgedeckt da, ausgeliefert unserer beschiitzenden
Liebe. Von der Haltung des Zuhorens fithrt ein fast unmerk-
licher Ubergang zu ]enem noch mtensweren Nachvollzug des
Schweigens, der sich im

Lauschen ereignet. Der Mensch, der die Allverwandtschaft und
das innere Mehr der Dinge im Hoéren und-Zuhdren erfahren
hat, ist gelassen und allem gastfrei zugeneigt, was kommen
mag. Das Lauschen ist gerade die stille Gelassenheit der «Seins-
gastfreundschaft », die Fihigkeit der Liebe, leise Stimmen waht-
zunehmen, unausgedriickte oder nur angedeutete Empfindun-
gen mitzuvollziehen, verschwiegenes Leid und versteckte Not
mitzuspiiren, zaghaft angebotener Freundschaft Heimat zu
bietén, gefiigig zu sein dem Hauchen der Welt. Selbst das
Kleinste - ja gerade das Geringe — wird zum Zeichen und zur
Stimme des Geheimnisses. Detr lauschende Mensch vermag
sogar die Natur zu horen. Selbst Steine, Blumen und Biume
haben fiir ihn noch eine Stimme. Diese Stimmen der Welt

- wetrden still in das eigene Sein hineingenommen. Unser Dasein

schwingt mit ihnen im inneren Rhythmus des Alls.. Die et-
lauschten Bilder der Erde gehen ins eigene Blut iiber, nicht
mehr unterscheidbar von uns selbst und den Sinn der Welt in
uns hineindeutend. Sie werden — in der Haltung des Lau-
schens — innerlich umfangen und fiilllen nach und nach unser
eigenes Wesen.

Da ist, um ein Beispiel zu nennen, das lauschende Erleben einer Quelle.
Unter dem gewaltigen Druck der Erde entspringt der Tiefe ein Stromendes
als unerwartetes Geschenk. Auf einmal wird der Mensch einer tiefen Ent-
sprechung inne: das bin ich; dies ereignet sich in meinem eigenen Leben
immer wieder. Eine Quelle mul3 gesucht, aber auch, nachdem man sie
gefunden, gefalt, gereinigt, behiitet werden, sonst versickert sie im Sand.
Der Mensch sagt sich: das ist doch mein eigenes Leben. — Da ist auch die
Erfahrung einer Flamme. Sie muB entziindet wetden, strahlt dann Licht
und zugleich Wirme aus; sie ist klein, zitternd und flackernd; auch ist sie
selbstverzehrend. Sie kann aber in einem unbeachteten Augenblick
Furchtbates anrichten und Zerstdrung bewirken. Unvermittelt versteht
der Mensch: so ist mein eigenes Dasein; so sind meine Gedanken, Wiin-
sche, Empfindungen und Ahnungen. In dhnlicher Weise vermag der
Mensch im stillen Lauschen des daseinsdeutenden Geheimnisses der Welt
innezuwerden: des Geheimnisses der Welle, des Weges, des Baumes, des
Gartens, des Hauses, des Ringcs und vieler anderer «Dinge» meht. Durch
solche Bilder tritt das «Andere», das «Heilige» von der Welt her in das
cigene Dasein. Sie werden hineingewoben in die Empfindungen und Ge-
danken, in die Begriffe, in das Tun und in den Traum. «Sie schenken
Ruhe, verscheuchen die bésen Ahnungen, vertc1d1gen d1e Existenz vor
dem Chaos» (R. Guardini).

Da mag der Mensch mit erschitternder Klarheit die Abbild-
lichkeit der Dinge erleben. Alles in der Welt ist nur «Ab-
Bild », ist Ausprigung des Einen, Urhaften und UnfaBbaren,
ist Bote eines Dahinterstehenden, Fragment und Artikulierung
eines Wesenhafteren. Das Sein selbst ist « Quelle» und «Flam-
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me», und so, deshalb und insofern kann es eine Quelle und
cine Flamme geben. In dieser Erfahrung der Abbildlichkeit
verwandelt sich der gesamte Erlebnisbezug des Alltags: Nichs
durch die Dinge erfabren wir das Absolute, sondern durch die Erfab-
rang des Absoluten werden wir fiberbaupt ermdachtigt, Endliches wabr-
sunehmen. Unsere bisherige Bemiihung, «Gott finden in allen
Dingen», gewinnt eine tiefere Bedeutung, ja eine radikale Um-
kehrung: «Alle Dinge in Gott finden.» Nicht die Etfahrung
der Dinge weist auf Gott hin, sondern Gott weist uns immer
schon und von vornherein in die Welt der Dinge. Nicht Gott
soll gefunden wetden, sondern die Welt soll in unserem immer
schon gotterfiillten Blick aufleuchten in ihrer Abbildlichkeit.
Das Absolute ist immer schon das Urspriinglich-Da des Gei-
stes, unbenannt, unausgesprochen und unnachvollzogen viel-
leicht, aber nicht minder wirklich. Seine Gegenwart ist ein
stindiger Ruf im Dasein: «Hier bin ich.» Aus dieser Um-
wandlung unserer Erlebniswelt durch die Erfahrung der Ab-
bildlichkeit der Dinge entsteht jene Haltung, in welcher das
menschliche Schweigen seine letzte Tiefe erreicht und der wir
den Namen

Horchen geben mochten. Im eben geschilderten Erlebnis des
Lauschens wurde Endliches in seinem Absolutheitszusammen-
hang erfahren und so auch mit einer neuen Sinnschwete bela-
den. Im endlichen Wort wurde das Unendliche horbar. Die
Wirklichkeit des Transzendenten wurde in der Welt «frei-
gesetzt». Nun erfihrt der Mensch, daB er selbst fiir andere ein
«Wort Gottes» sein kann, so wie andere fiir ihn «Wort
Gottes» geworden sind. In seinem eigenen bedrohten, un-
durchsichtigen und unbewiltigten Schicksal soll sich die An-
wesenheit Gottes fiir die Welt ereignen. Eine Forderung ist
das, der kein Mensch sich gewachsen fithlen kann. Dasein
als Sendung ist eine Zumutung an unsere Gebrechlichkeit.
Unser eigenes Dasein soll die Zugewandtheit des Absoluten
zur Welt sein! Diese Einsicht reiBt die diinne Schicht unserer
Selbstsicherheit auf, und wir erkennen, wieviel Verlogenheit
unser Inneres fesselt, wie wir in List, Hinterhiltigkeit und
Heuchelei verstrickt sind, wie in unserem eigenen Dasein, im
Innern, wo sich unser eigenes Sein vor uns ins Dunkel ver-
liert, das Bose herrscht. Und iberhaupt, wie unser ganzes
Wesen aus Oberflichen, Teilstiicken, Trennungen und Zufillig-
keiten besteht, durch “Situationen bestimmt und von Stim-
mungen gefirbt ist. Dieses Dasein kann nicht «Wort des Ab-
soluten» fiir die Welt sein! Da beginnt der Mensch zu horchen
auf die Stimme Gottes, sich in Demut um sie zu bemiihen.
Immer innetlicher wird der Mensch dabei, immer herzniher
wird das Bild Gottes in ihm, immer tiefer senkt sich das Ab-
solute in das eigene Leben, bis das Leben selbst im Wunder
seines innigen Miteinanders mit Gott zum Zeichen, zum Wort
Gottes geworden ist, bis Gott selbst gegenwirtig wird, wenn
er einem andern Menschen still die Hinde reicht. In solchem
Horchen auf die Stimme des Absoluten wird das gesamte
Dasein wach, selbstverzichtend, sich selbst zuriickstellend:
nur das Unendliche und Allgiiltige sollen in ihm herrschen, un-
bedroht von jedem Vorurteil, von Eitelkeit und Rechthaberei,
freundlich und befreiend. Uberali, wo sich eine solche selbstversich-
tende Hingewandtheit im wienschlichen Bereich ereignet, ist das Ab-
solute selbst amwesend, mag auch der Mensch um dieses Absolute
nicht ausdriicklich wissen, ihm keinen Namen geben kénnen.
Er ist Bote, Zeichen und Zeuge des Absoluten in seinem
horchenden Dasein, in seinem reinen Dastehen ohne Selbst-
behauptung und Selbstsucht.

So entfaltet sich vor unseren Augen das schone Bild des schweigenden
Menschen, aus dessen Innerlichkeit auch ungewollt und ohne eigene Be-

mithung, gnadenhaft also, die «Strome der Gnade» hervorbrechen. All

das ist der schweigende Mensch: ein gedffnetes Dasein, ein Leben in der
Gegenwatt, ein iiberwiltigtes Schicksal, eine die letzten Sinnbezige er-
fahrende Existenz, welche vom Erlebnis der Allverwandtschaft der Dinge,
von der Etfahrung des Meht-Seins der Welt, von einer Ahnung der Ab-
bildlichkeit alles Geschopflichen her lebend fiir uns Zeichen der Gegen-
wart des Absoluten wird. Solches Dasein ist kein Beweis der Existenz
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Gottes, sondern ein Beweis Gottes durch das Existieren des Menschen in
schweigender Eigentlichkeit (R. Bultmann). Der Mensch ist jenes Wesen, in
dessen Schweigen die Anwesenbeit Goties fiir uns sich ersignen kann.

Die phinomenologische Methode, deren wir uns in unserer
Betrachtung bis jetzt als Denkinstrument bedienten, hat keine
andere Moglichkeit, die Richtigkeit einer Aussage zu belegen,
als die innete Form, die belebende Gestalt eines Tatbestandes,
einer Wirklichkeit oder eines Vorgangs so freizulegen, daB3 sie
den schauenden Geist mit ihrer Leuchtkraft iberwiltigt. Die
Beweiskraft der Aussage liegt also schlieBlich in der Aussage
selbst, in der inneren Wahrheit eines geistig erschauten Be-
standes. Dagegen besitzt die religiése Erfahrung der Menschheit
eine weitaus vorteilhaftere Mdglichkeit, eine Wahrheit in den
Bereich der Evidenz zu bringen, indem sie diese zu einem
konkreten Schicksalsbild verdichtet, das in seiner Bildhaftigkeit
den Menschen ergreift und seine innerlich mitgetragene Wahz-
heit dem Ganzen des Menschendaseins mitteilt, das Dasein
gleichsam von det Wahrheit her imprigniert, Fiir die innere
Wahrheitsgestalt der Aussage « Das Schweigen ist der seinshafte
Ort der Gottbegegnung» hat die Bibel in einer ihret ergreifendsten.
Erzihlungen das Schicksalsbild des Propheten Sa-
muel entwotfen. Es ist die sagenumwobene Gestalt eines
weisen, milden, unbestechlich der Wahrheit dienenden Mea-
schen, dessen pneumatische Kraft eine ganze Epoche des
Volkes Gottes, die der Konige, einleitet und dessen «Gottes-
kraft» selbst nach seinem Tod aus den Tiefen der Erde herauf-
beschworen wird (vgl. Sir 46, 13—20; siehe dazu 1 Sam 8, 1-10,8;
16, 1-13 [Salbung des Saul und David]; 1 Sam 7, 1-15
[«Donnerwunder»]; 1 Sam 12, 1—7 [sein «Lebenswandel»);
1 Sam 28, 1-2§ [« Totenbeschworung »]). All seine innere Ge-
walt ist aber in seiner Kindheit verborgen. Diese wird in
drei Abschnitten des ersten Samuelbuches (1 Sam 1-3) mit
einer unvergleichbaren Einfilhlung in die Schicksalsgestalt
eines Kindes nacherzihlt. Eine ganze Metaphysik des Kind-
seins witd uns da in liebender Zirtlichkeit vor Augen gefiihrt.

Symbol des Schweigens

Samuels Sein erwuchs aus der Demiitigung seiner Mutter. Sie war
unfruchtbar, von ihrer Nebenbuhlerin gekrinkt, betriibt und von einem
Ubermall des Kummers niedergedtiickt. Die Sehnsucht nach einem Kind
beherrschte ihre vetletzte Seele. Lautlos betete sie zu Gott fiir ein Kind.
Und dieses Gebet aus tiefer Not fand bei Gott Erhérung. Sie betrachtete
das Kind als Frucht der Anbetung und gab ihm den Namen «Ich habe
ihn von Gott erbeten»,” Samuel. In ithrem Geist wuchs still die Einsicht:
dieses kleine Wesen gehort im Grunde gar nicht mir, sondern Gott. Mit
jubelndem Herzen bricht aus ihr das « Magnifikat» des Alten Testamentes,

der Lobgesang der Hanna empot, indem sie das Teuerste ihres Lebens im

Heiligtum Gottes zu Schilo unter der Obhut des greisen, willensschwachen,
aber in seiner Art Gott tief ergebenen Priesters Eli zuriickliBt. Die Mut-
ter besucht den Knaben einmal im Jahr, bringt ihm einen kleinen Linnen-
rock mit, in welchem der Knabe den Dienst vor Jahwe versieht. Das
Leben des Kindes ist einsam. Die Sohne des greisen Eli sind rauhe, selbst-
siichtige und grausame Gesellen, auf denen der Zorn Jahwes liegt. Der alte
Eli aber ist dem Kinde innetlich sehr zugetan. Doch ist die eigentliche
«Umgebung» dieses Kindes nicht die Menschen, sondern die Gegenwart
des Geheimnisses, dessen Zeichen die in Schilo aufbewahrte Bundeslade
ist. Sdtze wie diese: «Der junge Samuel wuchs heran bei Jahwe» — «Der
junge Samuel nahm zu an Weisheit und Alter und Gnade vor Jahwe und
den Menschen », schildern in ihrer Schlichtheit und Zartheit die urspriing-
liche Gottzugewandtheit eines stillen und nachdenklichen Kindes, das in
der Selbstverstindlichkeit des Kindseins bei der Bundeslade, bei der
«Gegenwart Gottes», zu schlafen pflegt, gleichsam in den Armen Gottes.
Stille und Schweigen beherrschen diese Nichte. Nur eine kleine Lampe
flackert vor der Bundeslade. Tiefer Friede waltet iiber diesem Schweigen;
alles .ist sinnetfiillt, ins Geheimnis emgct:mcht von der Gegenwart des
Uberwiltigenden beherrscht, «einstrémend» in die gedfinete Seele eines
Kindes. Ein urspriingliches Wissen von Gott wichst-in dieser warmen
Geborgenheit heran. Die Welt iiberragt sich selbst an diesem kleinen Ott,
wird zeichenhaft, iiber sich hinausweisend. Das Kind weil um Gott, wie
cin Kind eben die Gegenwart einer Mutter, in deren Armen es schlummert,
mit seinem ganzen Dasein erfihrt, als bergende und wirmende Giite des
Seins. Jedoch steht ausdriicklich im Text: «Samuel hatte Jahwe noch



nicht crkannt.» Das heift: Dic in der Stille erspiirte Gegenwart Gottes ist
ihm noch nicht zum bewuBten Nachvollzug geworden. Auf einmal aber
vetdichtet sich diese Stille zu einem Ruf: «Samuel! Samuel!» Das Kind
erwacht und spricht in dic Nacht dic Antwort seinet Beteitschaft aus:
«Hier bin ichl», und liuft sofort zum gtreisen Eli, weckt ihn aus dem
Schlaf und sagt ihm: «Du hast mich geruferi.» Der Alte schickt ihn zu-
~ riick. Das Kind soll schlafen. Das gleiche wiederholt sich dreimal, bis der

weise. Mann begteift, daB sich an diesem Kind das Unerhorte, der Einbruch
der Gottesgegenwart in das Schicksal der Menschen ereignet, und er

schickt ihn wiedet zum Schlafen mit der Weisung, Samuel solle, wenn .

«man» ihn wieder ruft, antworten: « Sptich; Jahwe!» So erwuchs aus der
Stille der Gottgeborgenheit ein Lebensschicksal fiir Samuel und fiir die
Menschheit. Diesem aus dem schweigsamen Geheimnis sich bildenden
Wort blieb Samuel ein Leben lang treu, und so wurde seine Existenz zum
Ort der Nihe Gottes zur Welt: «Samuel wuchs heran, und Jahwe war mit
ihm. Kein einziges Wort von ihm blieb unetfiillt, und Samucls Wort hatte
Geltung. »

Jede weitere Auslegung wiirde das Geheimnis dieses zartge-
‘zeichneten Bildes entweihen. Es sei nur darauf hingewiesen,
wie hiet, in der Etfahrung det Stille und der Geborgenheit,
aus der menschlichen Seele eine Ahnung aufsteigt von einem
Gott der warmen Menschennihe, des Verstind-
nisses und der Giite; von einem Gott, in dessen zuriick-
haltender Menschenfreundlichkeit alle Not Heimat findet und
-Tréstung ; von einem Gottmenschen, dessen Wesen Milde und
stille Bescheidung ist, der immer zugegen ist, wo ihn Ver-
zweiflung, Ungliick und Hoffnungslosigkeit anspricht; von
einem Gott, der giitig und verhalten sich verzehren liBt, damit
er allen Freude und Frieden spende, randvoll und ohne Ma8,
Von einem Gott, der uns Trostlosen einen Weg in die Freude
zeigt, uns Miiden eine Frische des Lebens mitteilt; von einem
Gott, dessen Menschenseele eine einzige Bereitschaft ist zu
Freude und Not, zu Wonne und Weh, zu Kreuz und Seligkeit;
von einem Gott, der mit uns hinuntersteigt in die Hélle
menschlicher Hoffnungslosigkeit; von einem Gott, der nie-

manden haft, niemanden verurteilt, nie Béses mit Bésem ver-
gilt, det machtlos sein will, sein Antlitz verunstalten liBt, der
die Giite, Verzeihung, Zuneigung und Selbstlosigkeit als den
letzten Mafistab des Lebens iiber unsere gebrochene Welt auf-
richtet; der ein Gott der Kleinen und Wehtlosen sein will;
von einem Gott, der schiichtern um unsere Liebe bettelt, der
Anfechtungen und Verzagtheiten etlebt, der hineinsteigt in
die Agonie menschlichen Zweifels; von einem Gott, der vor
uns in Demut niederknien kann; von einem Gott, der uns
Stréme der Freude verspricht, der unser Leben hinspannt auf
eine Erfiillung, die groBer ist als alles, was wir ersinnen und
erbitten kénnen, der zu unserem verschlossenen Dasein sein
wirklichkeitsschaffendes Wort sagt: «Tue dich auf.» Hinter
den Schleiern unserer Sehnsucht, « Mensch zu sein», verbirgt
sich bereits sein Antlitz. - '
*

Hier erfassen wir die Bedeutung der Stille fiir das menschliche
Sein iiberhaupt und den Auftrag an unser Verweilen in der
Welt. Die Gestalt eines stillen Menschseins zu verwirklichen
bedeutet, Gott selbst als Gegenwart Christi spiirbar zu ma-
chen. Der hérende, zuhorende, lauschende und horchende
Mensch ist der Ott, an dem die Verwandlung geschieht: Viel
Not, Leid, bange Verzweiflung wird von iiberaliher in seine
Seele strémen; er wird aber offenbleiben und die Dunkelheiten
in seinem eigenen Dasein sammeln. Leise wird er immer wieder
dieses Dasein dem Licht des Geheimnisses 6ffnen, damit der
menschgewordene Gott aus all dem eine.neue Schépfung ge-
staltet. Noch nie hat unsere Welt so viele stille Menschen ge-
braucht wie heute, und es gab deren vielleicht noch nie so
wenige. Wem heute die Erfahrung der Stille geschenkt wird,
der mag dafiir danken, sie wohlbewahren und sotgen, daB sie
fruchtbar werde. Wer aber nichts davon weil3, der soll mit dem
Ernst des Téglichen anfangen. Ladislans Boros

UBERGABE DER AUTORITAT AN DAS LEBEN

DaB die katholische Kirche augenblicklich eine innere Krise
erlebt, wird auch an héchster Stelle zugegeben. Die Anspra-
chen Papst Pauls VI. driicken tiefe Besorgnis aus. Die Einbe-
rufung der Bischofssynode, die im Herbst dieses Jahres zum
zweiten Mal in Rom tagen soll, steht damit in Zusammenhang.
Ein wichtiger Aspekt der allgemeinen Unsicherheitund Unruhe
manifestiert sich in der Autorititskrise, die die Stellung der
Bischofe und des Papstes in Mitleidenschaft zieht.

Ubet die Ursachen dieser Krise werden viele Uebetlegungen an-
gestellt. Die Schuldigen werden bald bei den Theologen,
bald bei den Laien, bald bei den Autorititstrigern selber ge-
sucht. Abet die Suche nach Schuldigen ist im Grunde wenig
ergiebig, und die gegenseitige Verunglimpfung von «Konser-
vativen» und «Progressisten» wiirde besser unterbleiben.
Wenn sich die folgenden Ausfithrungen mit der kritischen
Situation des Amtes und seiner Triger in der Kirche befassen,
so geht es dabei nicht so sehr um einen durch individuelle
Fehlhaltungen und Fehlentscheidungen verursachten Zustand,
sondern um das Ergebnis einer allgemeineren Verinderung
im menschlichen und gliubigen Bewuftsein.
Den Inhabern amtlicher Gewalt in der Kirche wird von vielen
Gliubigen der Vorwutf gemacht, daB3 sie zu sehr auBerhalb
des menschlichen Lebens stehen. Lobenswerte Ausnah-
- men werden nicht geleugnet; dem jiingeren Klerus wird hiufig
attestiert, dal} er den Kontakt zum trealen Leben leichter finde.

Aber was in Predigten, Hirtenschreiben bis hin zu Enzykliken

iiber die Fragen und Schwierigkeiten des Lebens gesagt witd,
empfinden seht viele doch als nicht realistisch, als nicht genug
aus dem Leben schopfend und ihm verbunden. In der amtli-
chen Verkiindigung und Zurechtweisung klinge eine Absolut-

heit, ein Anspruch auf Wahrheit und Giltigkeit mit, der nur
Menschen méglich sei, die nicht mit beiden Filen auf dem
Boden der Wirklichkeit stéhen.

Hervorragende und verantwortungsbewuBte Vertreter kirch-
licher Autoritit sind freilich entgegengesetzter Meinung: sie
verstehen ihr eigenes Reden und Tun, ihr Wort und ihre
Weisung im Bund mit dem Leben. ‘Sie sehen sich im Dienst
am wahren meénschlichen Leben, an seiner Not und an seinem
Gliick, an seiner Schwiche und an seiner Gréfe. Ja, gemil
dem Selbstverstindnis ihres Amtes glauben sie die Rolle des
Lebensbringers innezuhaben, auf Grund géttlichen Auf-
trags, Dementsprechend haben sie eine ethisch sehr hoch-
stehende Auffassung von ihrem Amt. Diese mag in einzelnen
Fillen mit Starrheit verbunden sein, duBert sich aber auch in
selbstlosem Einsatz, in Selbstverleugnung und Opfergesin-
nung. ' .

Lebensnihe des Laien

Warum empfindet det gliubige Christ trotzdem, daf3 das kirch-
liche Amt in seiner Haltung und Aussage dem Leben zu wenig
nahe sei? Ist vielleicht das Leben, dessen Vermittler das Amt
ist, sind vielleicht geoffenbarte Wahrheit und sakramentale
Gnade etwas Unwirkliches fiir diese Christen geworden? Um
die Quelle des tiefen Unbehagens und des Konflikts zwischen
Amt und Leben zu finden, miissen wir beachten, was der ge-
wohnliche Mensch, was der Nicht-Kleriker mit dem Wort
Leben auszudriicken sucht. Er hat mit «Leben» in anderer
Weise zu tun als der kirchliche Amtstriger. Fiir ihn ist Leben
die jeden Tag sich erneuetrnde, bewegte, verinderliche, schone,
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aber auch gefihrliche Grunderfahrung: es ist ihm das Aller-
nichste und Allerdringendste, was ihn immer wieder, materiell
und geistig, vor neue Situationen stellt, was sich ihm aufzwingt,
was ihn herausfordert, was thn trigt und echebt. Wenn sich der
moderne Mensch und Christ darauf besinnt, dieses Phinomen
des Lebens zu beschreiben, dann kommen ihm keine theolo-
gischen Formulierungen von «iibernatiitlichem» Leben und
«iibernatiirlicher» Gnade in den Mund. Der glaubende Christ
denkt dann zuallererst an sein ganz praktisches Menschsein,
in Verbindung mit andern Menschen, an seine Begegnungen,
an seine Entzweiungen: Leben empfindet er als Wahrhaftigkeit
und Wirklichkeit menschlicher Beziehungen, als Schwierigkeit
und Reichtum dieser Beziehungen. In ihnen sieht und erfihrt
er Schicksal, das sich bald ins Dunkle, bald ins Helle wendet.
Und diese Beziehungen sind nicht nur geistiger Art, sie haben
ihre matetielle, harte, erdhafte Seite: und das ist es, was sie zu
Schicksal macht. Leben beschreibt er als Bewegung, Erwartung,
Hoffnung, Enttiuschung, immer neu, immer anders. Nicht nur
das eigene Schicksal, sondern auch das Schicksal jener, mit
denen er verbunden ist, seiner «Nichsten», ja liberhaupt das
Geschick aller seiner Zeitgenossen sicht der gliubige Christ
als «Leben». So verstandenes Leben und Geschick spielt hier
auf der Exde, jetzt und heute: in der Zeit, nicht in einer fernen
Ewigkeit, in der sichtbaren, greifbaren Wirklichkeit, nicht in
einer ungreifbaren Transzendenz. '

Lebensferne der Amtskirche

Die entstandene Kluft zwischen dem Lebensbegtiff der amt-
lichen Kirche und demjenigen des gewdhnlichen, engagierten
Gliubigen ist so tief, daB sie im Moment kaum iiberbriickbar
scheint. Nicht nur die Worte des Amts scheinen dem Christen
fremd, unnahbar und unrealistisch, sondern auch das Leben
der Amtstriger. Enthoben der Unsicherheit des Erwetbs, dem
Risiko einer eigenen Familie, erscheint iht Leben in einem un-
glaubwiirdigen Sinne ruhig und gesichert. Nicht daB es freilich
von Arger und Aufregung verschont wire, beileibe nicht!
Aber Arger und Aufregung machen noch kein Schicksal, gehen
nicht an das Lebendige, stellen nicht die persénliche Exxstcnz
in Frage. Fiir die Menschen, die im Leben stehen, bringen die
Rufe der kirchlichen Autoritit deshalb wenig Gewinn: Wenn
solche Autoritit fortfihrt, in einer unverstindlichen Sprache
zu reden, wenn sie fortfihrt, sich auBerhalb der Niederungen des
Lebens in einem «andeten» Leben zu bewegen, dann ist solche
Autoritit fiir viele engagierte Christen einfach nicht «daw,
nicht wirklich. Sie spiiren zu sehr, wie ihnen kein hohes, amt-
liches Wort die eigene Lebenslast abnimmt. Die Kluft zwi-
schen amtlicher Lebenstheotie und praktischer Lebenserfah-
rung ist zu groBl. Die vorausgesetzte Theorie hat zu schwache
Wurzeln; deshalb gehen Leben und Etfahrung immer mehr
daran vorbei.

Trotzdem wire es falsch zu sagen, daB die Verbindung zwi-
schen kirchlichem Amt und dem Leben der Christen schon
endgiiltig abgerissen sei. Die Christen selber hren nicht auf,
sich mit dér kirchlichen Autoritit und ihren Trigern ausein-
anderzusetzen, Selbst wenn diese Auseinandersetzung teilweise
polemischen Charakter angenommen hat, so zeugt sie doch
davon, daB Leben und Amt — im BewuBtsein dieser Christen —
nach wie vor aufeinander bezogen sind und daB es fiir sie
deshalb nicht gleichgiiltig ist, ob die Autoritit vom Leben
«richtig» oder unrichtig, verstindlich oder unverstindlich,
helfend oder hindernd spreche. Dieses Betroffensein des Le-
bens durch die Verlautbarungen des kirchlichen Amtes hat sei-
nen Grund unter anderem darin, daB sich in diesen AuBerungen
vergangene Erfahrungen, die aber echte Lebenserfahrungen
waren, ausdriicken: vor allem die uralte Erfahrung des Evan-
geliums, von dem kein Christ behauptet, dal es nicht reali-
stisch und lebensverbunden sei. Insofern als trotz aller Mingel
dieses Echte in Rede und Haltung der Amtstriger durch-
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scheint, 1iBt es den horenden, engagierten Christen nicht in
Ruhe. Um so mehr reizt ihn aber zum \Wlderspruch was ithm
«unevangelisch », unrealistisch, «gesetz»haft zu sein scheint.

Die Konfliktsituation ist tatsichlich eine schwierige: sowohl
Amt wie engagiertes Leben haben mit Vergangenheit und
mit Gegenwart zu tun, Das Amt hat fiir die Bewahrung und
Fortsetzung einer Lebenstradition einzustehen. Es hat ein
vergangenes Leben — nimlich das Leben Jesu — in Verkiindi-
gung und Sakrament gegenwirtig zu setzen. Es ist die
besondere Verantwortung des Amtes, auf diesen riickwirtigen
Bezug, auf diese Tradition — als eine heute noch lebendige -
hinzuweisen. Auch der engagierte Christ jéedoch empfindet es
seinerseits als Bediirfnis und Herausforderung, sich mit dieser
«Vergangenheit», die im Glauben und im Sakrament seine
eigene, personliche Vergangenheit ist, auseinanderzusetzen.
Aber er setzt die Akzente anders als das Amt: Wahrend das
Amt bei der Tradition ansetzt und diese zu verlebendigen sucht,
so daB sie Gegenwart sei und werde, setzt der engagierte Christ
akzentuiert bei der Gegenwart ein. Dadurch, daB er das Heute
seines eigenen Lebens voll ernst nimmt, glaubt er das Evan-
gelium und seine geschichtliche Tradition wiederzuentdecken
und zeugnishafte Gegenwart werden zu lassen. Die beiden
Akzentsetzungen sind nicht sauber zu trennen und bleiben
aufeinanderbezogen. Das Leben des engagierten Christen hat
also doch etwas zu tun mit dem Leben, von dem die Autoritit
spricht. Die amtliche Sprache «erinnert» ihn gewissermaBen
an etwas, was er selber ist, was er selber in sich zu bewiltigen
hat, indem er es von toter Vergangenheit in lebendige Gegen-
wart verwandelt. Umgekehrt bedarf das Amt zu seiner leben-
digen Verkiindigung des harten, wirklichkeitsnahen AnstoBes’
aus dem Leben der Christen. Uber die Art und Weise der Inte-
gration von Vergangenheit und Gegenwart entzweien sich die
Geister. Das kirchliche Amt méchte die Integration von der
Vergangenheit her unter Kontrolle behalten, den Uberblick
iiber die Kontinuitit zwischen gestern und heute bewahren. Der
engagierte Christ will das Vergangene gleichsam «vergesseny,
um das Heute ganz ernstzunehmen. Er tut es im Vertrauen,
das Vergangene werde sich im bewiltigten Heute aus seinem
Ursprung wieder vergegenwirtigen, und es werde dann auch
wieder «gefunden» werden kénnen. Es ist im Grunde ein
Konflikt zwischen Theorie und Praxis. Das Problem greift
itber die Gemeinschaft der Kirché hinaus und hat allgemein
menschliche Tragweite. Die kirchlichen Amtstriger sollten
sich nicht allzuleicht «im Recht» glauben. Es konnte ja durch-
aus sein, daBl Gottes Stimme einmal anders als in vertrauter
Weise ertént und sich im « Tun » mehr als in der Reflexion Bahn
bricht.

Glaubensakt der Autoritiit

Das von der Tradition her denkende Amt scheint es heute tat-
sichlich schwer zu haben, die eigene Vergangenheit so zu iiber-
winden, daB sie fiir die Gegenwart wieder lebendig und wirk-
sam wiirde. In dieser Lage befindet sich iibrigens nicht nur die
kirchliche Autoritit: es scheint das Schicksal aller Autorititen
zu sein. Wohl keine Autoritit hitte aber wohl soviel Grund
zur Zuversicht wie die kirchliche: mehr als jede andere diirfte
sie sich dem Suchen und Ringen ihres « Volkes» mit Vertrauen
anheimstellen und brauchte Kontestation nicht als blinden
Zetstorungseifer zu sehen, Warum konnten dem kirchlichen
Amt nicht fiir einmal die Ziigel etwas aus den Hinden genom-
men sein, damit es fiir einmal nicht von den «gewd&hnlichen »
Gldaubigen Vertrauen und Glauben sich selbst gegeniiber fot-
dert, sondern diesen selben Gliubigen Vertrauen und Glauben
gibt und schenkt? Konnte in der heutigen Stunde solches Ver-
trauen nicht ein erhabener und hochst wirksamer Akt der
Autoritit sein und als solcher zeitbestimmend werden? Ver-
trauen in die kreativen Impulse des menschlichen und christ-
lichen Lebens, in das gottliche Walten in ihnen. Solche « Uber-



gabe» des. Amtes an das Leben wire nicht Kapitulation, keine
negative, sondern eine eminent positive, aktive Mglichkeit.

Praktisch wiirde das fiir die Verhaltensweise von kirchlichem
Amt heute heiBen: Angesichts der augenblicklichen Entwick-
lung in der Kirche - die sich sowohl im praktischen Lebens-
vollzug als auch im gliubigen Bewufitsein und in der theolo-
gischen Reflexion #uBert — wird die Einsicht bejaht, daB die
im Gange befindlichen Verinderungen in der Kirche von sei-
ten der Autoritit nicht aufgehalten werden kdnnen und sollen.
Natiirlich muf3 eine Ausscheidung von Unbrauchbarem und
Irrtimlichem geschehen, Diese wird auch geschehen, aber
auf anderem Weg: im Zusammenwirken mehrerer Fak-
toren. Einmal wirkt scheidend und klirend die jedem glau-
benden Menschen innewohnende und ihn niemals ruhig las-
sende Selbstkritik, ferner die direkte Konfrontation zwischen
unterschiedlichen, ja oft gegensitzlichen Reflexionsentwiirfen
und Lebensexperimenten ; endlich wiirde die begleitende Titig-
keit der Autorititstriger, wiirden deren Vertrauen, deren Be-
mithen um Verstindnis und Begegnung, deren Ermuntern und
Beruhigen helfend mitspielen.

Der Einsatz formaler, gebietender oder verbietender Autoritit
ist aber zur Steuerung der im Gange befindlichen Entwicklung
heute uatauglich, Nicht nur hindest er die beiden «natiirlichen»
Steuerungsfaktoren am vollen Wirksamwerden, er schafft
durch von auBen aufgedringte, imperativische Entscheidun-
gen nurzu leicht neue Komplikationen. Die Autoritit gerit da-
durch unweigerlich in die ihr selbst hochst gefihrliche, abtrig-

liche, das Geschehen verwittende Rolle eines « Gegenspielets ».

SCHICKSAL EINES PROPHETEN

Zerstort die Kirc_:he sich selbst?

«Bilden Sie eine Kommission aus den besten Kdpfen, lassen
Sie diese Kommission ein halbes Jahr arbeiten mit dem Ziel,
die Autoritit der Kirche zu zerstéren: sie kénnte nicht effi-
zienter sein, als es die Kurie mit ihrem Verfahren gegen
Illich war.»

‘Diesen bitteren Spruch kann man heute in Rom vor allem in
Kreisen horen, die von der offentlichen Meinung in' Amerika
beeinfluBt sind. Tatsichlich hat der «Fall Illich » groBe Wellen
geschlagen. Seine Koordinaten reichen in die Weite von
Notd- und Siidamerika wie in die Enge der rémischen Kutie,
und was unter dem Stichwort des einen Mannes verhandelt

wird, hat sowohl mit den kapitalistischen Strukturen der Ge-

sellschaft wie mit den Auseinandersetzungen zwischen ge-

" stern und morgen in der Kirche zu tun. Direkt impliziert in
den «Fall» ist ein in Cuernavaca/Mexiko stationiertes, wis-
senschaftliches Ausbildungs- und Dokumentationszentrum
fiir Lateinamerika einerseits und die rémische Glaubenskon-
gregation in Verbindung mit dem vom Staatssekretariat ge-
handhabten Netz von diplomatischen Vertretungen des Vati-
kans anderseits,

Bisher letzter Akt des Dramas und auslésendes Moment zu
weltweiter Verdffentlichung der Vorgeschichte anhand ein-
schligiger Dokumente war ein von Katdinal Seper unterzeich-
netes Dekret der Kongregation fiir die Glaubenslehre, Auf
Grund eines Aufgebots, «innerhalb 48 Stunden» zu erschei-
nen, empfing es der Bischof von Cuernavaca, Sergio Mendez
Arceo, am 18. Januar dieses Jahres aus der Hand des Apostoli-
schen Delegaten fiir Mexiko, Guido del Mestri, zur Ubergabe
-an den ebenfalls aufgebotenen Griinder des Zentrums, Msgr.
Iwan Hlich. Das Dekret verbietet ab sofort Priestern, Diako-
nen(?), Otdensfrauen und Briidern den Besuch des. Doku-
mentationszentrums CIDOC (Centro Intercultural de Documen-
tacion) und des (ihm eingegliederten) CIF (Centro Intercaltural
de Formacion) sowie «jegliche Teilnahme an deren Aktivi-

Die dem Entwicklungsprozelt und der Autoritit niitzlichere,
weil aufbauende Rolle des Mitspielers wird damit verpaBt,

Ausnahmen von dieser Regel eines wiinschenswerten Nicht-
Einsatzes der Autoritit konnten freilich in ganz bestimmten
Fillen willkommen sein: dost nimlich, wo ein Entwicklungs-
prozel seinerseits pseudoautoritiren Charakter anzunchmen
droht, indem er ihm begegnende Kiritik allenfalls majorisieren
und vergewaltigen will. Da konate der Einsatz formaler Auto-
ritit unter Umstinden klirend wirken, um einen blockierten
Entwicklungsablauf wieder zu befreien oder eine verhirtete
Meinungsfront wieder aufzulockern. Dabei diirfte es aber nicht
so sehr darum gehen, einen von den Autotititstrigern selber
als wiinschenswert oder verbindlich angesehenen Zustand (in
Praxis oder Reflexion) kiinstlich festzuhalten oder wiederher-
zustellen, sondern vielmehr darum, einer lebendigen Ausein-
andersetzung ihre Offenheit, Freiheit, Beweghchkext mit einem
Wort ihr «Leben» zuriickzugeben.

Von einem solchen «Glaubensakt» der Autoritit in 1hre eigene
Kraft und Mdoglichkeit wiren Vertrauen und Beruhigung zu
erwarten. Es gibt sichtbare Zeichen, die die Hoffnung des en-
gagierten Christen in solcher Richtung wachhalten.

Mario Schoenenberger, Rom

Der Antor: Mario Schoenenberger S] doktorierte in Innsbruck bei Prof.
Karl Rahner in Theologie, wirkte in Ziirich als Studentenseelsorger und
wurde bei der. letzten Generalkongregation des Ordens zum Regional-
assistenten der deutschen Assistenz — sie umfasst neben Deutschland
auch Osterreich, die Schweiz, Holland und Ungarn — berufen,

titen». Zu dieser Entscheidung, erklirte das Dekret, seien
«kompetente Organe des Heiligen Stuhls» gekommen, weil
die Zentren CIDOC und CIF «zur Ausbildung der Studenten
in ihrer richtigen Sendung vollig ungeeignet» seien und weil
es «keinen Grund zur Erwartung einer voraussehbaren
Anderung» gebe. Beigegeben wat ein Brief Kardinal Sepers
an Bischof Mendez Arceo. Er gab aber keine spezifischeren
Griinde fiir die Sperrung des Institutes an, als das Dekret
selber. Lediglich von an den Vatikan gclangten Klagen tiber
«verhingnisvolle Wirkungen» der Ausbildungsprogramme
des Zentrums war die Rede. Zur Ausfithrung des Dekrets
schrieb Seper, die amtlichen Stellen der Kirche hitten aller-
dings wedet iiber CIDOC noch iiber CIF eine direkte ‘Auf- .
sicht (beide Organismen sind nicht-konfessionell organisiert
und haben einen zivilrechtlichen Status); doch hoffe er, daf3
der Bischof auf Illich dahin einwirke, daB -dieser die Ent-
scheidung annehme, und zwar im Sinne eines persinlichen goist-
lichen Opfers. Damit ist offenbar gemeint, dafl hinfort Illich
selber die Priester und Ordensleute vom Zentrum abweisen
bzw. aus ihm ausweisen soll, da man ja unter den obwaltenden
Umstinden nicht vom Bischof verlangen kann, die Funktion
des Polizisten an den Portalen einer zivilen Institution von
Hochschulrang zu versehen, und da man offenbar einige
Schwierigkeiten hat, kurzfristig die geistlichen Studietenden
direkt oder iiber ihre Vorgesetzten in den Didzesen und
Otrdensprovinzen von USA, Kanada und Europa bzw. La-
teinamerika unter Druck zu setzen. Welche Zumutung Sepers
Ansinnen bedeutete, in welche Situation das Dekret traf und
in welche Lage es Illich versetzte, inwiefern es den Mann und
inwiefern es die Institution traf (das ganze Institut, 65 Do-
zenten und Professoren mit Namen von Weltruf, sowie die
Studenten, monatlich 100 bis 360 neue Immatrikulationen,
von denen die Betroffenen zwanzig Prozent ausmachen), all
dies kann nur auf dem Hintergrund der ganzen Vorgeschichte
abgelesen werden. Wir fragen daher zuetst nach der Person-
lichkeit, den Leistungen und den Ideen von IHich sowie nach
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der Bedeutung von CIF und CIDOC, sodann nach den Geg-
nern und nach dem von Rom angewandten Verfahren; end-
lich nach den Konsequenzen, die Illich selber zog und die
allenfalls von anderen, auch von uns, angesichts derheutigen
Situation in Rom und in der Kirche zu ziehen sind.

Wer ist Iwan Illich ?

Det vor 43 Jahren in Wien geborene Kroate bewies schon als
Sechsjihriger ein auBergewohnliches Talent, Er sprach sechs
Sprachen. Heute beherrscht er deren elf, «ohne den Schatten
einer Fremdbetonung »': und das Sprachstudium sowie iibet-
haupt der miindliche Dialog bilden die Basis der ganzen Aus-
bildung in Cuernavaca. Die Atmosphiresowieeineultramoder-
ne’Methode helfen dazu, daB die Studenten schon nach wenigen
Wochen Spanisch sprechen. Anderseits, woher einer auch
kommen mag, er hort sich von Ilich in seiner Muttersprache
angeredet. Ein Besucher, der von ihm wihrend der wenigen
Minuten zwischen zwei Komitee-Sitzungen durchs Haus ge-
fithrt wird, erzihlt: «Die hohe, grazile Gestalt fithrt mich
durch Treppen und Ginge, die zu eng sind, als daB wir neben-
einander gehen koénnten. Ohne stehen zu bleiben, wechselt ex
einige Worte mit denen, die seinen Weg kreuzen ... in fiinf,
sechs Sprachen, wie es sich gerade gibt.»?

Zur Sprachgewandtheit und zum menschlichen Charme
kommt die Uberzeugungskraft: die Gegner reden von Ver-
fithrungskunst. Jedenfalls besitzt Illich alle Gaben, die eine
groBe diplomatische Karriere voraussehen lieBen. Auch in
der Kirche stand ihm eine solche offen. Und in der. Tat, mit
bereits zwei Doktordiplomen und einem Lizentiat in Theolo-
gie in der Tasche (nach Studien in Salzburg, Miinchen und
an der Gregoriana in Rom) weilte er eine Zeitlang an der
Capranica, der alten rémischen Diplomatenschule, in der die
hohen Funktionire der Kurie ausgebildet werden. Aber das
Staatssekretariat und sein Netz besalen keine Anziehungs-
kraft auf ihn: vielleicht mit ein Grund, dal} Leute, die diese
Laufbahn gewihlt haben, in ihm unbewuBt und a priori den
Gegner sehen, ganz einfach deshalb, weil er nicht von ihrer
Zunft ist. Immerhin, die Gesetze der Zunft sind Illich nicht
unbekannt; er weill ihnen zu begegnen, vielleicht sogat zuvor-
zukommen, und das macht die Sache spannend.

Illich dringte es zu den Armen, und fiir sie setzte er sein
drittes Talent ein: das der Organisation. Kardinal Speliman
als Erzbischof von New York erkannte in Illich den Mann der
Tat. Er iibertrug ihm die Seelsorge an den Einwanderern aus
Puerto Rico und lieB ihn — als DreiBigjéhriger mit dem Titel
eines Prilaten versehen! — in immer gréBeren Dimensionen
agieren, Das AuBergewdhnlichste: durch keine Denunziatio-
nen und Klagen, selbst bischofliche, die schon bald einmal
eingingen, lie Spellman sich an seinem Mann irre machen.
Der in kirchlichen Belangen sonst so konsetvative Bewunde-
rer Pius’ XII. war zugleich ein liberaler Amerikaner, und so
militant sein Antikommunismus, so naiv seine Identifikation
mit dem « American way of life» und dessen kapitalistischen
Strukturen war, so fest und treu hielt er seine Hand iiber den
schon bald unverhohlen progressistischen Reformer, selbst
als dieser den American way, auch den kirchlichen, in Latein-
amerika als Kolonialismus bloBstellte.

Illich machte sich mit Kompetenz und Herz an die Arbeit, im
Gegensatz zu den vielen, die nur das eine oder das andere zum
Einsatz bringen. Sein wissenschaftlicher Geist begniigte sich
nicht mit den Phinomenen und Einzelfillen des Emigranten-
proletariats; er ging seinen Hintergriinden und Ursachen
nach. Nach sechsjihriger Titigkeit in New York finden wir
Hlich im Jahr 1960 dort, woher die Emigranten stammten, in
einem Elendsviertel von Puerto Rico selbst. Hier wird der
Seelsorger zum Pionier sozialer Selbsthilfe, der gleichzeitig
auf Hochschulebene, in der Funktion eines Vize-Rektors der
katholischen Universitit von San Juan, am Aufstieg des
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Landes mitwirkt. Doch kaum hat er hier begonnen, kommt
es zum ersten Konflikt. Der Bischof von Ponce (Sufftagan von
San Juan), James MecManns, verbietet den Katholiken «unter
schwerer Siinde», ihre Stimme dem Gouverneur Luis Munoz
zu geben, weil dieser ein Regierungsprogramm zur Schaffung
von Versuchs- und Forschungsstellen zur Geburtenkontrolle
unterstiitzt. Illich kritisiert den Bischof sowie das in der bi-
schoflichen Konzeption der katholischen Partei enthaltene
Biindnis von Kirche und Politik. Das Ergebnis des Streites:
beide miissen dorthin zuriick, von wo sie ausgesandt waren,
nach New York; nur mit dem Unterschied, dal McManus
bis heute dort (als Weihbischof) geblieben ist, wahrend Illich
noch im selben Jahr 1960 zu neuen und groBeren Zielen nach
Lateinamerika aufbrach.

Zunichst allerdings erhielt er eine Professur an der Fordbam-
University detr Jesuiten in New York, und Fordham-Professot
ist er auch heute noch, das heiit neben allem, was er seither
in Mexiko und von dott aus unternahm, hat er seine New
Yorker Lehrtitigkeit beibehalten. Auf diese Weise wurde er
zum Inbegriff echter Kommunikation zwischen der Kirche
von Nord- und Siidamerika. Sie duBerte sich zunichst darin,
dafl Fordham das Patronat fiir die neue Unternehmung
Illichs tibernahm: die Ausbildung von Eatwicklungshelfern
und Missionaren fiir Lateinamerika in Form eines Institutes
in Cuernavaca, das eingangs genannte CIF.

CIF und CIDOC - Ausbildung und Dokumentation

Mexikos vulkanischer Boden wird zu Illichs neuer Aktionsbasis. Sein
Institut muB Illich unter kirglicheh Verhiltnissen aufbauen. Das alte
Hotel, in dem er es einrichtet, wird ihm zwar zum Kauf angeboten, doch
es fehlen ihm die Mittel. An seiner Stelle erwerben es die Methodisten, und
er muB Hals iiber Kopf auszichen. Mit Einfallsteichtum und strenger Kal-
kulation beginnt er in einem Wohnhaus, das nichts zu einem Universitits-
zentrum pridestiniert, den neuen Ausbau: der spirliche Platz der «weiBlen
Villa» wird genauestens ausgeniitzt, aber so, daf8 die Hauptsache, die
Atmosphire fiir das Gesprich, nicht zu kurz kommt, weshalb auch
Blumen und Pflanzen reichlich eingeplant sind.

Beispielhaft ist die «Cafeterian auf einer engen Terrasse plaziert; hier
nehmen die Studenten im Schatten einer Weinlaube im self-service ihr
Essen ein.

Zum CIF tritt von Anfang an das CIDOC, das Dokumentationszen-
trum. Illichs Interesse an der Geschichte — er hat darin in Salzburg
promoviett — schligt sich in Sammlungen nieder, die heute in Latein-
amerika einzig dastehen. Sie betreffen weltanschauliche, religiése und
religionswissenschaftliche Fragen, ebenso wie die Probleme der Sozial-
reform, Zur Kirchengeschichte, zum Beispiel, findet man eine lickenlose
Kette amtlicher Verlautbarungen seit 1830. Das ganze Atchiv umfaBt
heute bereits 30 ooo Dokumentationen und ist angesichts des Raum-
problems in Miktofilmen angelegt.

Ausbildung und Dokumentation werden erginzt durch Forschung
und Publikation. Hauptthema: die Strukturverinderungen in Latein-
ametika und die Konflikte in Kirche, Staat und Gesellschaft. Eine erste
Studienreihe, die CIDOC-Dossiers, ist auf kontroverse Publikationen
cingestellt. Eine zweite Reihe, die CIDOC-Sondeos, bringt Studien
iiber neue pastorale Expetimente, zum Beispiel Modellpfarteien, und
Dokumentationen von mehr religionsphinomenologischer Art. Beide
Reihen wetrden vornehmlich von wissenschaftlichen Instituten und Uni-
versititen in Nord- und Siidamerika abonniert. Ihre Auflage ist dement-
sprechend beschrinkt. Weitere Verbreitung findet ein Dokumentations-
bulletin, CIDOC-Informa, iiber aktuelle Konflikte im kirchlichen Be-

“reich und zwischen Kirche und Staat in Lateinamerika.

Bezeichnend fiir die gesamte Arbeit ist der gemeinsame Name,
der auf «interkulturellen» Austausch, nach allen Seiten offene
Kommunikation hinweist. « Jedermann kann hierherkom-
men, der etwas Interessantes mitzuteilen hat», lautet ein
typischer Illich-Satz fiir CIDOC. Er bedeutet vor allem Frei-
heit zur Einbringung jeder fundierten Meinung und Informa-
tion, und diese Freiheit und Offenheit fithrt zu einer Zusam-
mensetzung des Professorenstabs, der keine konfess1onellen
und weltanschaulichen Schranken kennt.



Im Kaleidoskop des Lehrkotpers, der neben den viermonatigen Sprach-
kursen in Geschichte und Gegenwart Lateinamerikas einfithrt und in
Spezialkursen bzw. internationalen Seminaren die Hintergriinde der
aktuellen Konflikte in allen lateinamerikanischen Krisenherden aufarbeitet,
finden sich: protestantische Theologen wie Harvey Cox und G. Taylor
(Episkopalkirche, Cambridge USA), Volksbildner wie der aus Brasilien
ausgewiesene Begriinder der Grunderziehungsbewegung MEB (Alpha-
betisationsmethode zur gleichzeitigen sozialpolitischen BewuBtseins-
bildung der Bauern); P. Freire (frither in Recife, wo Bischof Heldes-
Camara wirkt, heute in Chile); Politiker wie det ebenfalls aus Brasilien
ausgewiesene Mitbegriinder der Bauernligen, Professor F. Juliao (heute
an der Mexikanischen Nationaluniversitit), und wie /. Bosch, der ehemalige
Prisident der Dominikanischen Republik; ferner Politologen, Agrarrefor-
mer, Gewerkschaftsberater sowie Fachleute fiir Volksfrommigkeit, Fa-
milienstruktur, und last but not least auch der Psychoanalyse, wie der
durch seine Forschungen zur Gruppenanalyse bekannt gewordenc Profes-
sor M. Maccoby von der Mexikanischen Nationaluniversitit.

Viele dieser Dozenten haben den Ruf von Nonkonformisten
und Linksintellektuellen, und es sind solche darunter, denen
sonst in Lateinamerika keine Universitit und kein kirchliches
Institut eine Einladung zu schicken traut. Kein Wunder, dal3
es Leute gibt, die in Cuernavaca ein «Zentrum der Subver-
sion», eine Sammiung aller revolutioniren Krifte vermuten.

Aber wie schon eingangs erwihnt, hat CIDOC das Statut
einer zivilen mexikanischen Korperschaft mit Bildungszielen,
* der seit 1966 auch CIF eingegliedert ist, nachdem gleichzeitig
das Patronat der Fordham-Universitit auf Ilichs Wunsch zu
Ende ging und einer aus den Gegebenheiten noch notwendi-
gen New Yorker Finanzkorporation Platz machte. Dieser
vollstindigen «Sikulatisation» des Instituts entsprachen von
seiten Illichs fiir seine eigene Person zivilrechtliche Ar-
beitsvertrige. Diese schloB er mit Billigung Kardinal
Spellmans im Jahre 1961 auf fiinf Jahre ab und erneuerte sie
1966, wiederum nach eingeholter Billigung, auf weitere fiinf
Jahre. Sie sind also noch heute und bis 1972 in Geltung, und
das ist einer der Triimpfe, die Illich auszuspielen verstand und
mit denen er dem Zugriff seiner kirchlichen Gegner zuvorkam.
Ferner 18ste er das Institut zusehends von seiner persdnlichen
Leitung — er figuriert heute nur noch als Mitglied der fiinf-
kopfigen «junta de directores» — in dem MaBe, als er in seinen
AuBerungen die Kritik an der Gegenwart und die Prognose
der Zukunft (vor allem hinsichtlich der Kirche) so weit trieb,

daB ihm auch im Institut lingst nicht alle bei allem zustimmten
und er sich daselbst den offiziellen Status eines «independent
thinker» - eines «unabhingigen Denkers» —erwarb. Es war dies
um so angezeigter, als er im Jahre 1967 mit zwei Veroffentli-
chungen die kirchlichen Kreise in Amerika herausforderte.

«Kolonisierende» und «hiirokratische» Kirche

Von den «zwei Bomben », die Illich legte,? richtete sich die eine

gegen die bisherige Form der ametrikanischen kirchlichen Hilfe
fiir Lateinamerika, die andere griff das gesamte System der
«Kklerikalen Biirokratie » an. Die erste trug die Aufschrift «Die
Kehrseite der Karitas» und platzte in der Jesuitenzeitschrift
«Americax» (21.1.67). Sie kniipfte an den fiinf Jahre zuvor ergan-
genen groBen Appell an, «Menschen und Geld » nach Latein-
amerika zu senden, wobei an ein Volontariat von «zehn Pro-
zent» aller Priester und Ordensleute gedacht, ja ein Bedarf von
« 20 000 Personen» und natiirlich von vielen Millionen Dollars
propagiert wotrden war. Illich fragt nicht, wieviel davon er-
reicht bzw. nicht erreicht wurde, sondern wozu Leute und
Geld gesandt wurden bzw. was dabei bisher herausgekommen
ist: genau das, was inzwischen ja auch von anderswoher,
zum Beispiel von Formosa,? beklagt wird: der Eindruck
einer fremden und als solcher michtigen Kitche, die
mit den groBen amerikanischen Gesellschaften, heifle sie
Esso oder wie immer, «im Stil des Kapitalismus der funf-
ziget Jahre» und dementsprechend mit den herrschenden po-
litischen Michten im Bunde steht. Illich analysiert die Auf-

bringung des Geldes in den USA sowie die Mentalitit der

Freiwilligen, die zu seinem Zentrum gekommen sind. «Vor
zehn Jahren betrachtete man noch alles vom rémischen Kollar
bis zu Pfarreischulen und Katholischen Univessititen als gut
verkiufliche Ware auf dem neuenlateinamerikanischen Markt. »
Aber inzwischen hat sich die Lage griindlich geindert, und
zwar nicht zuletzt in der Kirche der USA selber, wo ein kriti-
sches BewuBtsein erwacht ist und dem «kirchlichen Geschifts-
reisenden» das Selbstvertrauen genommen hat. «Nicht nur die
Methoden und Institutionen, auch die darin verzahnten Ideo-
logien sind Gegenstand der Priifung und des Angriffs.» Und

- so gilt es, die «vom amerikanischen Klerus vernachlissigte Ek-

klesmlogle nachzuholen und eine Grundlagenforschung zu
betreiben, die verhindert, daB das Evangelium als Stiitze
politischer und wirtschaftlicher Systeme» verkiindet und daf3
«an Stelle des Glaubens an die Kirche» (das hei3t an das, was
sie eigentlich ist und sein kénnte) «unser Image von ihr ein-
gepflanzt» und schon bei det Planung fiir die Lateinamerikaner
nicht an «ihre», sondern an «unsete» Kirche gedacht wird.

«Unsere» Kirche, die bisherige, die amerikanische, das ist in
Ilichs Sprache dle Kirche der Statistiken, die Klrche mit sehr
viel Aufwand, die Kirche der Burokratle Im ersten Auf-
satz steht noch der finanzielle Aufwand im Vordergrund:
er habe sich innerhalb von fiinf Jahren fiir die kirchlichen
Werke in Lateinamerika kontinental betrachtet in einer Weise
vervielfacht, dall man sagen miisse, «heute wird eine einzige
Katholische Universitit, eine einzige Missionsgesellschaft odet
eine einzige Radiokette bald ebensoviel Geld brauchen wie
jeweils die Kirche des ganzen Landes zehn Jahre zuvor». Im
zweiten Aufsatz aber steht das kirchliche Personal im
Vordergrund. Die Kritik wird hier radikaler und universeller:
«Die Riomisch-katholische Kirche ist die bedentendste nichtstaatliche
Biirokratie der Welt: 1 800 coo Fulltimer, will heiBen (aus-
schlieBlich kirchlich titige) Priester, Monche und Nonnen.»
Um dieses Heer richtig einzuschitzen, miiite man erst einmal
vier-Kategorien unterscheiden: 1. den «Kleriker» oder Funk-
tiondr, 2.-den (ordinierten) «Diener», sei er Diakon, sei er
Priester, 3. den «Monch», 4. den «Theologen». Nach Illichs
Beobachtungen nimmt die erste Kategorie immer mehr
tiberhand. Sowohl im Vatikan werden die «Biiros», Sekre-
tariate und Kommissionen vervielfacht, und dasselbe gesch1eht
unter den Fittichen des CELAM, der kontinentalen latein-
amerikanischen Bischofskonferenz. Die Folge: immer mehr
«Geistliche» werden Biitokraten, nicht zuletzt die Bischofe
selber. Illich meint, es sei durchaus moglich, dall «neunzig
Prozent» von allen Klerikern, die «vom und fiir den funktio-
nellen Apparat der Kirche leben», der Kirche seélber «unniitz»
seien. Illichs Forderung: man trenne das Amt des Funktionirs
vom Geistlichen, das heifit dem geweihten Diener, und bilde
eine beschrinkte Zahl fihiger Leute, Soziologen, Theologen
und Buchhalter fiir die wirklich notwendigen Leitungs- und
Organisationsfunktionen im Sinne eines «Generalstabs» der
Kirche aus. Diese Leute hitten also nur der «unvermeidlichen
Superstruktur der Kirche» zu dienen, nicht aber Gemeinden
vorzustehen und Gottes Wort zu verkiindigen. -

Dieser ersten « Trennung der Aufgaben» miifiten weitere fol-
gen, die heute alle auf einmal dem «Priester» und «Pfarrer»
obliegen. Die Vorsteherschaft einer Gemeinde stellt sich Illich
durch einen «ordinierten erwachsenen Laien» vor, wobei
dieses Amt nicht nur, ebenso wie das des Funktionirs, «auf
Zeit» tibéernommen oder iibertragen, sondern weitgehend in
der immer ausgedehnteren Freizeit ausgeiibt werden sollte.
In der Bezeichnung « Weltpriester» (prétre laic) sieht Illich so
etwas wie eine Ahnung von der kommenden méglichen
«Siékularisierung » des geistlichen Dienstes angedeutet, so wie
es fiit das Ordensleben dutch die Einfithrung det «Sikulat-
institute » geschehen sei. Illich liegt viel am «Zeichen» derer,
die Christus «bis ans Ende» folgen wollen, aber er glaubt,
daB die heutige juridische Verfassung der Orden und der Ge-
liibde nicht mehr die geeignete Verleiblichung des «Myste-
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riums» und des « Charismas» sei. Und im selben Sinn kritisiert
er das juridische Statut des Zolibats, und zwar —~ darin iiberein-
stimmend mit Marc Oraison — insofern er mit dem «klerikalen
Stand » verflochten sei. Eben dies aber, der «Klerus» miisse
verschwinden, und alles deute darauf hin, daB dieses «Ver-
schwinden» im Gange sei, diese Prognose gab dem ganzen

Artikel die Optik und dem im Juni 1967 (in «The Critic»)

erschienenen englischen Original auch den Titel: The vanishing
clergyman. Eine gekiirzte, energischere Fassung samt einem
noch spitzer formulierten Interview erschien kurz darnach auf

spanisch in der mexikanischen Illustrierten «Siempre»

(5. 7. 67).8

Der Bﬁch mit dem Klerikerstand

Das Echo auf die beiden Artikel war, wie zu erwarten, gespalten, aber zum
Teil auch von befreundeter Seite negativ. Dafl Kardinal Cushing, der
vordem das CIDOC-Institut als das «weitaus beste Ausbildungszentrum
fiir Lateinametika » bezeichnet hatte, gegen den ersten Artikel aufbegehrte,
muBte Illich erwarten, zumal er ihn darin namentlich als «hervorragenden»
Geldsammler erwihat hatte. Cushing nannte den Artikel in « America»
eine «Colossalie», was — in substantivierter Form ~ so viel wie «mon-
stros» heifit. Dennoch gibt es keine Anzeichen dafiir, daf Cushing in der
Folge etwas gegen Illich und sein Institut unternommen hitte.

Anders die mexikanischen Bischofe. Sie reagierten auf
die Publikation in «Siempte» mit der Forderung, daf3 Illich
nach New York zuriickberufen werde. Kardinal Spellman aber
wehrte ab, und solange er lebte, daverte auch sein Schutz. Erst
mit seinem Tode kam der Stein ins Rollen, den Illich in etwa
selber angestoBen hatte. Denn Ansto8 hatte er erregt, nicht so
sehr mit seinen bekannt spitzen Formulierungen als mit seinen
sprunghaften Pauschalurteilen und — wie manche fanden —irrea-
len, ja utopischen Prognosen, sowie durch die ganze Art der
Veroffentlichung, die mindestens in «Siempre» fiir viele dar-
nach aussah, als wolle er die Briicken abbrechen. Aber die
Briicken zu wem? Ein Kommentator antwortet: «Nicht zur
Kitche, wie es schien, und auch nicht zu ihrer verantwortlichen
Leitung. Illichs Kritik der Institutionen berithrte weder den
Papst noch die Bischéfe, ja nicht einmal die Nuntien, Brechen
wollte er, so scheint es, mit seiner eigenen ,klerikalen®
Situation, was, wohlgemerke, nicht heifit mit seinem Prie-
stertum noch mit seinem Dienst an der katholischen Kitche. »®

In Wirklichkeit faite er von sich aus den Entschlul3, keine 6f-
fentlichen priesterlichen Funktionen (Messe, Predigt, Exer-
zitienleitung) mehr auszuiiben, aber in befristeter Form: «da
und solange ich nicht mehr das Vertrauen der kirchlichen
Amtstriger besitze». — Den Titel eines Prilaten, genauer den
eines «iiberzihligen Geheimkimmerers Seiner Heiligkeit»,
legte er freilich schon gleich nach dem Tode Spellmans, dem
er ihn verdankte, nieder, das heifit er bat in Rom, von der
Liste dieser Pralaten gestrichen zu werden. — Keine Befreiung
aber hat Illich je vom Zélibat noch vom Breviergebet ange-
fordert. Denn TIllich, so kritisch, ja tiberkritisch und manchmal
fast zynisch er wirkt, so fromm ist er auch. Die ihn kennen,
nennen ihn einen Beter und manche sogar einen Mystiker, Tat-
sichlich spiirt man aus manchen AuBerungen diesen Zug, und
zwar selbst noch in seiner Verteidigung; unmittelbar neben
niichternen, harten juristischen Stellungnahmen finden sich
fast schwirmerische Formeln von ginzlicher personlicher
Unterwerfung und von jeglicher Hingabe. Doch wenn wir
von seiner Verteidigung reden, ist zuvor etwas iiber die An-
griffe und iiber das gegen ihn eingeleitete Verfahren zu wissen.

Vom Dialog zur Inquisition

Auf den Artikel in «Siempre» schaltete sich als erster der zustindige Orts-
bischof von Cuernavaca, Mendez Arceo, ein. In einem Brief, datiert vom
5. 7. 67 und in derselben Zeitschrift am 19. 7. publiziert, tadelte er, was zu
tadeln war: Verzerrungen, fliichtige Verallgemeinerungen und unbewufte
Aufforderungen zum «Aufgeben». Aber er minimisierte keineswegs die
realen Probleme, die in dem diskutablen Text gestellt waren, und vor allem:
er entzog dem Autor nicht seine Achtung. «Ich habe Thnen», so schrieb
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der Bischof, «nach dem Geist des Konzils Freiheit gelassen; denn Freiheit
ist notwendig fiir die Forschung; aber die Freiheit hat ihr Gegengewicht.
in der Verantwortung. Deshalb muB ich Thnen sagen, dafl die Veréffent-
lichung, in der Form, wie sie in Mexiko erfolgt ist, ein schwerer Fehler
war.» Die Wirkung dieses Briefes war die Abschwichung und Nuancie-
rung des Artikels fiir die franzdsischen Ausgaben, die dann in CIDOC und
in «Esprity (Oktober 1967) etschienen; im Titel war jetzt nicht mehr
vom «Verschwinden», sondern von «Metamorphose» des Klerus die
Rede. ’

So wie mit dem Ortsbischof kam es auch mit der kontinen-
talen Bischofskonferenz zu einem Dialog. Thr Prisident,
Erzbischof .Avelar Brandao Vilela von Teresina Brasilien, be-
suchte personlich das CIDOC-Zentrum zusammen mit einem
andern brasilianischen Bischof, Candido Padin, und einem ar-
gentinischen Theologen, Lucio Guera, Dekan der Theologi-
schen Fakultit von Buenos Aites.

Die beiden untersuchten wihrend einer Woche (18.—z5. 7. 67) die «er-
zieherische Atmosphire» des Instituts und befragten Illich. Der Dialog
war vertrauensvoll und das Ergebnis konstruktiv: mit einigen Verbesse- -
rungen wird das Zentrum seine Arbeit fiir Lateinamerika fortsetzen. Die
Priester, die aus Frankreich und Nordamerika dorthin gesandt werden,
erhalten wie bisher die sprachliche und kulturelle Ausbildung, die hier seit
Jahten mit Nutzen vermittelt wurde. Aber der Beitrag zu ihrer Formung
wird erginzt durch die Ausbildung an einem in Cuernavaca neuetdings
gegriundeten Pastoralzentrum, das unter Aufsicht des CELAM steht.

lich dringt also auf eine Regelung seiner Situation, was be-
weist, daBl er sich nicht nur einer allgemein und ideal verstan-
denen, von der Zukunft erhofften, sondern der konkret be-
stehenden institutionellen Kirche und der méglichsten Ver-
meidung des Argernisses verpflichtet weiB. Ein Rebell geht
nicht so vor. Die Frage stellt sich hochstens, wohin er noch
gedringt wird; denn er spiirt, daB sich ein Netz um ihn zu-
sammenzieht. Fiirs erste ist er der Gefahr der Suspension durch
sein eigenes Angebot zuvorgekommen ; aber wie witd es weiter-
gehen?

Auch der Prisident des CELAM, Brandao Velela, ist besorgt. Er fliegt
nach Rom, um die dortigen Instanzen zu bewegen, den Fall Illich-CIDOC
noch cinmal neu zu bedenken. Aber er kommt zu spit. Am 7. Mirz schreibt
er: «Der Weg des Dialogs ist blockiert.» Bereits vor seinet Ankunft und
dem CELAM-Gutachten zum Trotz ist ein endgiiltiger Standpunkt (a
final position) angenommen worden.?

Wenn dem so war, so hitte von hier aus, so méchte man mei-
nen, mindestens ein «gerader» Weg zum «SchluBakt» fithren
kénnen, von dem wir in unserem Bericht ausgegangen sind.
Aber leider fillt dazwischen noch eine Szene, iiber die man
lieber nicht berichten wiirde, die aber, auf Grund des Schluf3-
aktes publik gemacht, am meisten Staub aufgewirbelt hat. Es
handelt sich nach dem blockierten Dialog um eine Szene
der Inquisition.

Am 10. Juni iiber den Delegaten del Mestri kurzfristig nach Rom aufge-
boten, trifit Illich vier Tage spiter dort ein und wird am 17. Juni im Palast
des Ex-Sant’Ufficio empfangen. Zuerst sieht alles gut aus. Denn er erhilt
Zugang zu Kardinal Seper. Ein Kroate sitzt einem Kroaten gegeniiber,

. und so konnen die beiden ihe Gesprich in der Muttersprache fithren. Man

wiirde meinen, daB sie sich auf diese Weise verstehen, wenn nicht verstin-
digen miiBten. Aber was immer die beiden miteinander reden mégen, der
«Fally ist beteits - von dem gewissen Standpunkt aus — pripatiert. Nach
25 Minuten wird Illich von cinem Monsignore abgeholt und «durch

- mehrere Stockwerke nach unten und durch einen muffigen Kotridor ...

und drei Réume ... in einen vierten Raum gefithrt». Hier wartete «hinter
cinem schweren Holztisch mit einem schwarzen Kruzifix mit weilem
Corpus» ein zweiter Monsignore. Die Szenerie wurde in einem Interview
der «New York Times» festgehalten, wie auch die BegriiBung:

«Ich bin Illich.»

«Das weil} ich.»

«Monsignore, wet sind Sie?»

«Ihr Richter.»

«Ich dachte, ich wiirde lhren Namen erfahren.»
«Das ist unwichtig, ich heille Casoria.»

Der «Angeklagte» hitte. nun zuerst einen Eid schwéren sollen, daB er
iiber alles schweigen werde, was hier vor sich gehe. Aber Illich verweigerte



den Eid und Kardinal Seper nahm, wie schon in einigen fritheren Fillen,
die Weigerung an. Dann sollte das Verhér beginnen. Aber Illich verlangt,
daB ihm die Fragen schriftlich vorgelegt wiirden. Auch das wurde ihm
gewihrt, und so hatte er nach geraumer Zeit eine Liste mit 85 Fragen vor
sich: u. a. 35 «votbereitende und allgemeine», die alle méglichen anderen
Personen betrafen, so «spezielle» tber «gefdhrliche Lehrmeinungen»,
zum Beispiel hinsichtlich der (nirgends zu glauben vorgeschriebenen!)
«Miterlosung » durch Maria, tiber «itrige Ideen gegen die Kirche» und
«irrige Konzeptionen iiber den Klerus », zum Beispiel Giber die Notwendig-
keit von Seminarien, endlich iber «subversive Intetpretationens (hier figu-
riert die Frage: «Ist es wahr, daB Sie die Frauen ohne ein ,Gitter* im
Beichtstuhl beichten lassen wollen? »). Die Einteilung ist tibrigens hochst
willkiitlich, plotzlich tauchen wieder Fragen nach anderen Leuten auf, und
das Ganze stellt sich als ein wildes Gemisch von gezielter Unterstellung
und Erniedrigung und licherlichen Bagatellen heraus.®

Der Kampf fiir faires Recht

Illich verweigert die Beantwortung. Statt dessen schreibt er,
datiert vom 18. Juni, einen Brief an Kardinal Seper. Er erinnert
an ihr Gesprich und an das, «was nachher geschah», und
welche Konsequenzen sich fiir ihn daraus ergeben. «Ich stehe
vor einer rigorosen Alternativen: Entweder vollige Preis-
gabe meiner selbst, und das entspriche meiner persénlichen
Neigung, nach dem Wort der Bergpredigt « Wenn einer einen
Rechtsstreit mit dir fithren und dir den Rock nehmen will, so
1a8 ihm auch den Mantel» (Mt 5,40), oder «systematischer
Widerstand gegen alles, was (in diesem Verfahren) dem Evan-
gelium widerspricht sowie den gottlichen Leitgedanken der
Kirche,. den Bestimmungen der Konzilien, vor allem des
letzten (Vatikanum II), und gegen alles, was sich nicht an die
Grundforderungen hilt, die bei feierlichen Gelegenheiten,
zum Beispiel an der Bischofssynode, zur Reform des Kirchen-
rechts geduBert wurden, und dies nicht «pro domo sua», son-
dern zur Verteidigung der gottlichen VerfaBtheit der Kirche
und ob der menschlichen Wiirde ihrer Institutionen. Zwi-
schen den beiden Mdglichkeiten gebe es kein sowohl als auch,
oder besser gesagt, ein bisschen vom einen und ein bisschen
vom andern, sondern eben nur das Entweder — Oder.

Und so wihlte Illich den zweiten Weg, und er zeigte in seinem
Brief auf, inwiefern das an ihm angewandte Verfihren gegen
elementare Pflichten und Rechte verstoBt und jene
unmittelbar nach Konzilsende im Motu proprio «Integrae
servandae» (15. 12. 65) von Paul VI. aufgestellten Reform-
bestimmungen fiir die « Heilige Kongregation fiir die Glau-
benslehre » — das umbenannte Heilige Offizium — immer noch
nicht erfillt sind, von denen eine der wichtigsten die ist, daf3
die Regeln des ProzeBverfahrens publiziert und dem
Vorgeladenen zum voraus zur Kenntnis gebracht werden.

Dieselbe Forderung haben, wie erinnerlich, kurz vor Weihnachten vier-
zig prominente Theologen um die Zeitschrift «Concilium», seither
noch von vielen anderen unterstiitzt, in einer Eingabe an den Papst in
Erinnerung gerufen, nachdem die Weltéffentlichkeit durch Verfahren

Nicht die soundsovielte
Beschreibung der Frage,ob
die Kirche als Institution
cin Hindernis fur den
Glauben ist, sondern ein
Konzept, wie, in welchen
Verhaltensweisen und
-formen sich Lhrlst icher
Glaube und christliche
Gemeinschaft heute in der
Welt verwirklichen konnen.
Mit der Sachlichkeit des
Soziologen, ohne fromme
1\Llth10r1 wird im Buch

Francois Houtart

Explosion der
Kirche?

Die Krise der

Institution

gegen die Theologen Kimg und Schillebeeckx aufgeschreckt war. Bisher
einzige Antwort ist ein offiziéser, nicht unterzeichneter Vermerk im
«Osservatore Romano » geblieben, worin die Theologen fiir die Verdffent-
lichung ihres Textes getadelt werden, Die «bereits begonnenen Entwick-
lungen und Anpassungen», heifit es darin, «wiitden durch dieses Vor-
gehen gebremst». Nun, man sehe sich diese Entwicklungen an!

Bei Kiing und Schillebeeckx mochten einige Hoffnung auf
neue Methoden fassen: der Fall Ilich beweist, daB8 die alten
Netze immer noch zur Hand sind. Der Fall Illich beweist dies,
nicht nur wegen der Vorlage fiir das Verhor, er beweist es,
weil die Inquisitionsszene dann eben auch noch im Januar die-
ses Jahres Folgen zeitigte.

Die Konsequenzen
Freilich, die wirklichen Folgen smd noch " nicht abzusehea.

 Zunichst ist nicht klar, wir sagten es zu Beginn, wer fiir die

Ausfuhrung des Dekrets, die Sperrung des Instituts, besorgt
sein soll. Man kann sich fragen, ob die Verfiigung iibethaupt
schon formell und wirksam promulgiert ist. Wurden alle in- .
teressierten Bischofe in Nord- und Siidamerika, in Kanada und
Frankreich informiert, von denen Studenten nach Cuernavaca
kamen oder noch kommen kénnten? Und wie steht es mit den
Ordensobern? Ist fiir eine solche Verfiigung iiberhaupt die
Glaubenskongregation zustindig, miilten nicht die Kongre-
gationen fiir den Klerus und fiir die Ordensleute eingeschaltet
werden? Und gibt es nicht fiir Lateinamerika seit Pius XII.
eine rigorose Bestimmung, daBl tibethaupt kein Dekret fiir
Lateinamerika giiltig wird, wenn es nicht zuerst durch den
C. A. L. (den Rat fiir Lateinamerika) gegangen ist, der die
Sekretire aller Kongregationen umfaBt? — Angesichts all dieser
offenen Fragen méchte man hoffen, daB die betroffenen Stu-
denten und ihre kirchlichen Vorgesetzten das Dekret schlicht
ignorieren, soweit sie sich nicht aufraffen, zu protestieren.

Den zweiten Weg haben neun fianzdsische Priester gewihlt, die gerade thren
Kurs im CIDOC beendeten, als das Dekret herauskam, und weitere
franzGsische «Ehemalige», in ganz Lateinamerika zerstreut, haben sich
dem Brief angeschlossen. Er ist an die Heimatbischéfe gerichtet und zihlt
auf, was CIDOC ihnen in Sprache und Kultur gegeben hat, welches ku-
menische Klima hier herrscht und wie vielfiltig die «courants de pensée —
Denkrichtungen » sind, die hier einander begegnen. Namen von Professo-
ren- werden aufgezihlt, die Illich hier zusammenbringe, unter denen er
keineswegs «dominiere». Dal3 man nicht alle seine Ansichten teilen kénne
und miisse, sei auch ihnen bewuBt, aber als erwachsene Menschen hielten
sie sich fiir kritisch genug, unterscheiden zu kdanen, zumal sie sich auch
auBlerhalb des Instituts unter Franzosen zu Gesprich und Reflexion trifen.
Alles in allem sihen sie keine Rechtfertigung fiir das Dekret, und was sie
am meisten wundete, sei dies, «daB die ,Konsumenten®, die wit sind, nicht
befragt wurden».

« Wit sehen keine Rechtfertigung»: in der Tat, die Glaubens-
kongregation ist sie bis heute schuldig geblieben, und die
wenigen schiichternen Anfragen nach Griinden und Motiven
blieben, so weit man weif3, bisher unbeantwortet.

die neue Rolle des
Priesters, die verdinderte
IFunktion der Ptarrei, wie
Zwangsautoritit sich in
Flihrungsautoritdt wandeln
muf3, wie innerkirchliche
Information und
Kommunikation beschaffen
sein missen, beschrieben.

Aus dem Amerikanischen von
[nge Lehne.
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Man kann sich allerdings fragen, warum diese Anfragen nicht von pro-
minenterer Stelle und mit dem ndtigen Nachdruck erfolgen. Denn
schlieBlich gibt es mindestens mogliche «Motive», ja doch einige Anzei-
chen fiir den Background, aus dem die Denunziationen stammen, die an-
einandergereiht, ohne Beleg und Beweis durch Zeugenverhdr, den sonder-
baren Fragebogen ergaben. Dieser selber ist so voll von Ideologie, daB
man kaum anders kann, als dahinter das Komplott einer rechtsgerichteten,
integristischen Clique zu vermuten, fiir die es nie eine den (Frith-)Kapi-

talismus in den Entwicklungslindern geiBelnde Enzyklika Populorum

progressio gegeben hat.

Vieles aus dem Background bleibt unklar. Wichtiger aber
wire es, die Konsequenzen zu bedenken, die sich aus dem
Zitat zu Beginn dieses Artikels ergeben. Konsequenzen fiir die
Einstellung einer ganzen Generation zur heutigen Kirche,
Konsequenzen, die je nachdem in Form von Resignation,
stillem Abgang, offener Auflehnung, Abstieg in den «Unter-
grund» oder in offener Solidarisierung bestechen und die man
in Frankreich und anderswo unter die Kategorien vom «drit-
ten», «vierten» und «finften» Menschen einreiht, die man
aber auch so oder so der taktischen Alternative von oben:
«ignorieren oder protestieren», unterordnen kann. Als vor
einigen Jahren, mitten im Konzil, der Freiburger Bischof Fran-
¢ois Charri¢re den Niedergang der Rechtskirche beklagte, warf
er dem damaligen Heiligen Offizium vor, es schaufle sich sein
eigenes Grab. Manche mogen sich fragen, ob dieses Schau-
feln zu beklagen ist; aber nicht wenige warten darauf, daB3 es
an ein Ende kommt.®

: Ludwig Kanfmann

Anmerkungen - ’
1Laurentin René, Flashes sur P’Amérique latine. Edmons du Seuil,
Paris 1968.

2 Laurentin René, L’Amérique latine 34 P’heure de I’enfantement. Editions
du Seuil, Paris 1968.

3 Laurentin René, Flashes, S. 23.

4 Orlentierung 1968, S. 241f.

5 Laurentin René, Flashes, S. 1o5f.

¢ The National Catholic Reporter, Fcbmar 12, 1969.
"7 Ebenda.

® Die 85 Fragen mitsamt Illichs Brief in: The National Catholic Reporter,
Februar 12, 1969 (englisch) und in: Sette Giorni 16. Februar 1969, S. 16—
18 (italienisch). .

® La Liberté, 23. Januar 1964 (Orientierung, 1964, S. 46).

Herausgeber: Institut fiir weltanschauliche Fragen
Redaktion: Mario von Galli, Ladislaus Boros, Max
Brindle, Albert Ebneter, Ludwig Kaufmann, Jo-
seph Renggli

Stiindige Mitarbeiter: Georg Biirke, Wien; Jakob
David, Dortmund/Ziirich; Alfons Gommenginger,
Ziirich; Robert Hotz, Lyon/Ziirich; Joseph Rudin,
Ziirich

Anschriften von Redaktion und Administration:
Scheideggstr. 45, CH-8002 Ziirich. @ (o51) 27 26 10

Bestellungen, Abonnemente: Administration

Einzahlungen: Schweiz: Postcheck 80-27842
Deutschland: Volksbank Mannheim, Postscheck-
amt Katlsruhe Kto.-Nr. 17525 (Vermerk «Orien-
‘tierung », Bankkto.-Nr.12975) - Osterreich : Spar-
kasse der Stadt Innsbruck, Postscheck 60.675 (Ver-
merk «Orientierung» 26849) — Frankreich: Cré-
dit Commercial de France, CCP 1065 «Orientierung »
C.E. Suisse No 20/78611 ~Italien: c/c N. 1/186g0
" Pontificia Universita Gregoriana, Deposito Libri,
Piazza della Pilotta, Roma,« Orientierung» - Dine-
mark: P. J. Stiubli, Hostrupsgade 16, Silkeborg
Abonnementspreise:  Ganzes Jabr: sFr. 17.— |/
DM 18.— [ 6S 100.— | FF 20.— [ bFr. 210.— |
din.Kr, 28.— | Lire 2500.— | US § 5.—
FHalbes Jabr: sFt. 9.— [ DM g.50 [ &S Go.—
Gianner: sFt. 22.— | DM 23.— | 6S 130.—
Studenten: jihtlich sFr. ro.— [ DM 10.— [ &S 70.—
Einzelnummer: sFt. 1.— | DM 1.— [ 8S 6.—

AZ

Nachdruck nur mit Genehmigung der Redaktion

Bischofssteuer oder Gemeindesteuer ?
Leserzuschrift

Im Kommentar zum kirchlichen Spendensystem, der in Nr. 4 (S. 38 £.) un-
ter dem Titel «Fordert unser Geld die Kirchenreform? » erschien und der
iiber «Einsichten» detr Verantwortlichen fiir das « Fastenopfer » berichtete,
war im letzten Teil von den «unterentwickelten kitrchlichen Finanzver-
hiltnissen» in der Schweiz dje Rede. Dabei wurde auf die Ungleichheit
hingewiesen, die davon herriihte, «daB} in der Schweiz das Geld fast aus-

- schlieBlich bei den einzelnen Kirchgemeinden liegt», sowie davon, dafl

Dibdzesen und Kantonen mit Kirchensteuer solche ohne gegeniiber-
stehen. Als Gegenbeispiel wurden die Verhiltnisse in Deutschland
«mit den Direkteinnahmen der Bistimer» genannt. Dazu duflert sich ein
Stadtpfarrer aus Miinchen:

Weil die Macht siiB ist

Ich wundere mich, mit welcher Einseitigkeit Sie in Nr. 4
Ihrer Zeitschrift die Kirchensteuerverhiltnisse in der Bun-
desrepublik glorifizieren. Unsere Kirchensteuer ist lingst
keine Kirchensteuer mehr; sie ist eine Bischofssteuer gewor-
den. Bei dem Wort «Kirche» denkt der Unvoreingenommene
zunichst an die Ortskirche; die Leute meinen auch, daf} ihre
Steuer zuerst der Ortskirche zugute komme. An der Kirchen-
steuer in der Bundesrepublik ist aber die Ortskirchengemein-
de mit 09, beteiligt. Alle Finanzimter liefern jhre Kirchen-
steuer ab an die Bischéflichen Finanzkammern; dort witd
alles verwaltet und entschieden. Die einzelnen Gemeinden
kénnen nur- Gesuche schreiben und betteln. Wenn der Bi--
schof selber die Steuer verwalten wiirde, ginge es vielleicht
noch an, weil der Bischof die Gesamtiibersicht hat und haben
muB. Er iiberlidBt aber die Verteilung dieser Steuer seinen
Spezialisten, und die verfiigen dariiber nach ihrem Speziali-
sten-Horizont.

Das hat zur Folge, daB die Initiative der Gemeinden und
damit vor allem der Laien auf dem wirtschaftlichen Gebiet
vollig ausgeschaltet ist. Offiziell heiflt es immer, die Kirche
miisse von den Gemeinden her verlebendigt’ werden. Det
Trend der Kirchensteuer lauft aber ausschlieBlich in Richtung
Zentralisierung, und damit in Richtung Institution.

Ich halte auch Thre Verhiltnisse in der Schweiz nicht fiir ideal,
weil natiirlich die Didzese auch eigenstindige Aufgaben hat.
Darum sprechen Sie von einem Finanzausgleich. Auch wir
wiinschen einen Finanzausgleich in der Form, dafl den Ge-
meinden wenigstens 109, der Kirchensteuer belassen werden,
die sie selber aufbringen. Unsere Forderung war bisher verge-
bens und wird es wahrscheinlich bleiben, weil die Macht eben
siiB} ist. Dabei konnte man den Dlozesen, die das Geld durch
geistliche Fachleute verwalten, Fehldispositionen nachweisen,
die das ertrigliche Ma83 ubcrstexgen.

Die Kirche wird auch vom Gehorsam her regxert DaB es in
der Kirche MiBlbrauch des Gehorsams gab, wissen wir alle,
Dieser MiBlbrauch hat sich nicht von innen her von selber re-
guliert; er wird dadurch reguliert, da der Nachwuchs aus-
bleibt. Noch schlimmer ist es, wenn man meint, die Kirche
mit Geld regieren zu wollen.. Es kann nicht ausbleiben, daB3
dort, wo diese Ansicht herrscht, Gott die Dinge regulieren
mubB.

Lassen Sie sich durch Zahlen und Erfolge von auBen her
nicht blenden. Auch das Hitler-Regime hat zunichst nach
auBen groBe Erfolge buchen kénnen. Dem inneren Leben der
Kirche wird die Zusammenballung des Geldes in einer kapi-
talistischen Art nicht von Nutzen sein. Das Geld muB in der
Kirche ganz klar eine dienende Funktion haben. '

Wenn ich alles gegeneinander abwige, erscheint mir fbr
Extrem noch gesiinder als das unsrige. Am besten wiire natiirlich
ein Mittelweg, der beiden Seiten gerecht wiirde. Warum ist
dieser verniinftige Mittelweg nicht zu erteichen?

A. Forsthuber, Miinchen



