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S 0 SCHWARZ war die Nacht,

ohne den kleinsten Lichtpunkt,
so sehr Nacht,

daB mich, trotz der tiefen Liebe,

die ich der Nacht jederzeit
entgegenbringe,

Angst befiel.

Da hat sie mir ihr Geheimnis anvertraut:
je mehr die Nacht Nacht ist,

um so schoner wird die Morgenrote,
" die sieim Schof3e tragt!

EGLICHES Opfer-
J zu jeglichem Preis
“lohnt die Freude,
einen erloschenen Blick
von neuem aufleuchten zu sehen,
einen Menschen,
der das Lécheln verlernt zu haben schlen,
von neuem liacheln zu sehen.
Vertrauen
w1edergeboren zu sehen
bei einem, der nicht mehr glaubte -
an nichts
und an keinen ...

ICH DARF NICHT die Tiir sein,

durchdie der Néchste geht,

darfihn nicht zu mir rufen,

ihn verpflichten,

meine Wege zu gehen,

meine Zuginge zu den seinen zu machen,
von meinen Schliisseln abhangig zu sein.
Wenn meine Tiire Christus ist,

kommt es darauf an,

einem jeden Bruder zu helfen,

dal} er den Weg zum Vater findet,

auf dem er er-selbst bleibt. .
’ Hélder Pessoa Camara

Aus: Hélder Cimara, Mach aus mir einen Regenbogen. Mitternichtliche Meditationen. Ziirich-1981 .

OSTERN

Osterglaube und antikes Weltbild: «Auferweckt
aus dem Tode»: der heute am meisten provozie-
rende Satz aus der Osterbotschaft — Ein Macht-
erweis, der nach innerlicher Begriindung verlangt
- Der Messias-Anspruch und seine Bestitigung
durch die «Erhdhung zur Rechten Gottes» — Aber
was heil3t Erhéhung? - «Objektiv falsches Welt-
bild» als geeignetes ‘Ausdrucksmittel des Glau-

| bens? - Wie die Schrift sich selber auslegt: Deu-

tungshilfe aus Psalm 110 - Vom bleibenden Wert
des unreflektierten Alltagsweltbilds — Was die hi-
storisch-kritische-Methode fiir einen verstehenden
Glauben leistet. Anton Vogtle, Freiburg/Br.

ASIEN - i

Papstreise — ein Sich-Vortasten nach China?: Der
«Papst aus dem Osten» im Fernen Osten - Philip-
pinen und Japan untypisch fiir Gesamtasien -

" Trotzdem Botschaft an die Volker dieses Erdteils -

Beriihrte sie die harten asiatischen Realitdten? -
Warum China nicht direkter angesprochen wurde
- Die Erfahrungen Paul VI. - Was Johannes Paul
II. trotzdem im kleinen Rahmen zur Chinamission
sagte — Verschiedene Kontakte und Lageeinschit-
zung in Hongkong - Drei «P» fiir den Dialog mit
China ine nichste  Asienreise mit weniger

‘abendldndischer Hektik?

Norbert Somﬁer. Saarbriicken

CHRISTOLOGIE

«Sohn Gottes», er ist es, aber was heit das?: Zum
inhaltlichen Ergebnis im rémischen Prozef3 von E.
Schillebeeckx ~ Vier einschldgige Dokumente ver-
offentlicht und von Theologen kommentiert - Die
«Fragen» der Glaubenskongregation und das
theologische Reden von Christus — Schillebeeckx’
Antwort: «Man hat nicht meine Absicht begriffen,
mit meinen Lesern noch einmal Schritt um Schritt
dem Weg der Jiinger bis zum Hoéhepunkt zu fol-
gen» — Wie weit ist der Jesus der Geschichte Norm
und Kriterium fiir das Christusbekenntnis? - Die
Glaubenskongregation fordert ein Ja oder Nein
zur Formel von Chalkedon - Eine solche Festle-
gung des Autors will nicht gelingen, weil esihm um
ein Neuverstiindnis geht — Letzter Bescheid aus
Rom: Schillebeeckx «weder verurteilt noch freige-
sprochen» - Die Aufgabe fiir den Theologen bleibt
weiter gestellt. ¢ Hermann Hdring, Nijmegen

FRANKREICH -

Roger Garaudys «Aufruf an die Lebenden» «Bi-
bel der Griinen in Frankreich» ins Deutsche iiber-
setzt — Briiche und Kontinuitét in der Biographie
des christlichen Ex-Kommunisten - Auseinander-
setzung mit verschiedenen « Weltanschauungen» —
Glaube an den Menschen, Angst um seine Zukunft
- Kritik an der Wachstumsideologie - Die « Wen-
de zur letzten, dullersten Angst» — Dimension des
Heiligen in der Politik — Selbstkritische Analyse
der Vergangenhen - Mangelnde Skepsis zum Bei-
spiel in der Einschétzung des islamischen Sozialis-
mus. Adelheid Miiller-Lissner, Ziirich

BUCHHINWEIS

Nichtliche Meditationen: Ankniipfung an Alltags
erfahrungen - Heutiges Weltbild - Der Ge-
schmack fiir das Osterliche Ja. (vgl. Titelseite) L. K.
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«Erhoht zur Rechten Gottes»

Braucht der Osterglaube die Kriicken des antiken Weltbilds?

«Historisch-kritisch»: so lautet die gingige Methodenbezeich-
nung heutiger Schriftauslegung. Fiir viele ist diese Bezeichnung
zum Reizwort geworden. Weithin hat sie den Geruch einer ra-
tionalistischen Skepsis, die' dem Glaubenswilligen mehr schade
als helfe. Zu einem guten Stiick mag daran schon das Beiwort
* «kritisch» schuld sein. «Kritik» wird heute meist in einem nega-
tiven Sinn, als Widerspruch und Ablehnung verstanden, wih-
rend eine verantwortungsbewuBte historische Schriftauslegung
ihr «kritisches» Verfahren dem eigentlich neutralen Wortsinne
nach als «priifendes» Bemiihen versteht. Sie will begriindete
oder doch begriindbare Antworten geben auf Fragen, die die
Schrifttexte selbst herausfordern, wie auf Fragen, die der heuti-
ge Leser und Horer von seinem Denk- und Verstehenshori-
zont an diese Texte richtet. -

Die alles Vorstellbare iibersteigende Behauptung

Dal} sich gerade angesichts der vielfdltigen neutestamentlichen
Zeugnisse des Ostergeschehens und des Osterglaubens Fragen
iiber Fragen stellen, liegt in der Natur der Sache, um die es hier
geht: Gott hat - so 143t sich der apostolische Osterglaube kurz
zusammenfassen — den als Messiaspriitendent verurteilten und
hingerichteten Jesus von Nazaret aus dem Tod auferweckt und
in ein raumtranszendentes Dasein von gottgleicher Lebens- und
Wirkmacht erhoben, und deshalb ist die noch ausstehende Voli-
offenbarung der Gottesherrschaft an sein Kommen, an sein
Offenbarwerden gekniipft. Behauptet wird hier also noch un-
gleich mehr als das absolute Wunder der Riickkehr des toten
Jesus in sein friiheres diesseitiges Leben. Das wire wenigstens
ein Effekt, der alltdglicher Sinneswahrnehmung zugénglich ge-
wesen wire.

Was den Horer heute — wenn ich_mich nicht schwer tdusche -
zuerst und am meisten provoziert, noch ehe er dem Vollgehalt
der Osterbotschaft auch nur Gehor zu schenken vermag, ist das
«auferweckt aus dem Tode». Ubrigens war das nachweislich
schon in den Tagen der Apostel so, und das ist mehr als ver-
standlich. Wenn etwas aufgrund der auch klinisch bestétigten
Erfahrung und deshalb auch von der uns vorstellbaren Ge-
schichte her in sich unglaubwiirdig ist, dann ist es nun einmal die
Behauptung, ein wirklicher Toter — und ein Scheintod Jesu 1463t
sich mit Sicherheit ausschlieffen — sei zu neuem Leben aufer-
weckt worden. In der Tat kann hier nur der sinnvoll weiterfra-
gen, der bereit ist, den schon im Alten Testament nachdriicklich
bekannten Glauben an den iiberzeitlichen Gott der Lebensfiille,
der auch aus dem Tod auferwecken kann, ernst zu nehmen.
Vom Glauben an diesen Machtbesitz Gottes zur Bestitigung
dieser Macht ist indes noch ein weiterer Schritt. Daf} Gott von
dieser Macht auch in einem konkreten Fall Gebrauch macht, ist
in der Tat nur in dem MaBe glaubwiirdig, als sich dieser Macht-
erweis als innerlich begriindet erweisen 1463t.

Ein Sonderfall ohnegleichen

DaB dies fiir den am Schandpfahl des Kreuzes geendeten Jesus
im hochsten Grad zutrifft, kann die historisch-kritische Exe-
gese aufzeigen. Ich brauche nur das hier einschligige Ergebnis
zu nennen. Jesus erhob den einmaligen und unerhdrten An-
spruch, als vollméchtiger Verkiinder der anbrechenden Gottes-
herrschaft der endgiiltige Offenbarer und verheif3ene Heilsmitt-
ler zu sein. Er redete und handelte so, als wire er Gott selber.
Um kein Mif3verstindnis aufkommen zu lassen: Daf} sich Jesus
diese — ein prophetisches BewuBtsein iibersteigende - Gott-
unmittelbarkeit zu Recht zuschrieb, 143t sich freilich nicht als
historische Tatsache konstatieren. Wohl aber kann die kritische
Evangelienforschung mit der moralischen Gewif3heit, die histo-
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rischer Forschung iiberhaupt moglich ist, feststellen, daf3 Jesus
dieses Sendungsbewufltsein besal, daB er sich als den betrach-
tete, in dem und durch den Gott sein erlosendes Handeln einlei-
tete. Die von maBgebenden Autoritdten Israels erwirkte Auslie-
ferung in den Kreuzestod sollte manifestieren, daf} dieser Jesus
Gottes eigene Autoritdt und Vollmacht zu Unrecht fiir sich in
Anspruch genommen hatte. Wenn der Tod je einmal nicht das
letzte Wort bleiben durfte, wenn Gott je zur Person und zum
Werk eines Hingerichteten Stellung nehmen muBte, dann im
Falle Jesu - sofern Jesu Anspruch, Gottes ureigenes und end-
giiltiges Heilsunternehmen zu vertreten, zu Recht bestanden ha-
ben soll. Gott hat sich, so besagt eben der Osterglaube, mit dem
von Jesus verkiindeten Gott identifiziert und den als «K6nig der
Juden» = Messias hingerichteten Jesus als den wahren Messias
bestitigt, indem er ihn durch die Auferweckung dazu bevoll-
michtigte, das Heil der offenbaren Gottesherrschaft herbeizu-
fiilhren. Als wirklich glaubwiirdig erweist sich das hier behaup-
tete Handeln Gottes an einem Toten erst, wenn wir dasselbe
nicht als etwas Isoliertes hdren, sondern es im Zusammenhang
mit dem einzigartigen Offenbarer- und Heilbringeranspruch
Jesu sehen und somit als den heilsdkonomisch folgerichtigen
Hohepunkt der durch Jesus erfolgten Offenbarung zu verstehen
vermogen. Ein allzu geringschitziges Urteil iiber das Bemiihen

- historisch-kritischer Exegese scheint demnach nicht am Platz

zu sein. Durch den Nachweis, daf3 Jesus mit dem Anspruch des
abschlieBenden Offenbarers und Heilsmittlers aufgetreten und
in den Tod gegangen ist, liefert sie den fundamentalen Grund fiir
die Glaubwiirdigkeit der Osterbotschaft. Dem ist freilich hinzu-
zuftigen: Wer nicht glauben will, daf} Jesus der war, der er sein
wollte, wird sich schon deshalb sperren gegen die Zumutung,
der apostolischen Osterverkiindigung Glauben zu schenken.

Ein Thema fiir sich wiére die komplexe Frage nach den konkreten Erfahrun-
gen, die nicht nur Gefolgsleute Jesu wie vorab Petrus und die Zwolf, sondern
auch einen Abseitsstehenden (den Herrenbruder Jakobus) und einen leiden-
schaftlichen Gegner (Paulus) zum Osterglauben fiihrten. Alteste wie jiingere
Zeugnisse stimmen darin {iberein, daf} sich die unerschiitterliche Uberzeugung -
von der Auferweckung Jesu, wie das Kerygma dieselbe versteht, letztlich auf
Offenbarungserlebnisse griindet, die auf den K arfreitag folgten. Darf man der
einmiitigen und nachdriicklichen Beanspruchung dieser GewiBheitsgrundlage
Vertrauen schenken? Auch dafiir kann eine alle Umstéinde und die religions-

. geschichtliche Situation beriicksichtigende Exegese schwerwiegende Griinde

nennen, wie hier nur summarisch angedeutet werden kann.

Kosmologisch geprigte Artikulierungen des Osterglaubens

Eingehen mdchte ich nun vor allem auf einen Sachverhalt, der
im Jahrhundert der Weltraumfahrt vorweg als Verstindnisbar-
riere wirken kann. Ich denke an die zahlreichen Artikulierun-
gen des Osterglaubens, die den Begriff « Auferweckung/Aufer-
stehung» Jesu unter Verwendung iiberholter kosmologischer
Vorstellungen interpretieren. Es heift nicht nur «Gott hat Jesus
aus (den) Toten auferweckt», oder: «den er [Gott] aus (den)
Toten auferweckter. Diese uralte und oft verwendete Kurzfor-
mel konnte fiir sich genommen von ihrem altbiblischen Verste-
henshorizont her zwar schon besagen, Gott habe Jesus aus dem
extrem desolaten Zustand des Totseins zu neuem, mit allen
Segensgiitern ausgestatteten Leben erhdht. Wie schon angedeu-
tet, beinhaltet die Lebendigmachung, die Auferweckung, die
Auferstehung Jesu im Verstindnis des Kerygmas aber etwas
qualitativ anderes als die hochste Fiille irdischen Lebens. «Er
wurde emporgenommen in Herrlichkeit», bekennt deshalb das
alte Liedfragment 1 Tim 3,16. Gott erwies seine Macht an Chri-
stus, «den er von den Toten auferweckt und im Himmel zu sei-
ner Rechten gesetzt hat» (Eph 1,20). Der von Gott auferweckt
wurde, «ist zur Rechten Gottes erhoht worden» (Apg 2,33;
5,31). Einer gleichartigen Bekenntnisformulierung zufolge bein-
haltet «die Auferstehung Jesu Christi: er ist zur Rechten Got-
tes, nachdem er in den Himmel gegangen ist ...» (1 Petr 3,21f).
Oder Rom 8,34: «der auferweckt worden ist, sitzt zur Rechten
Gottes und tritt fiir uns ein». Ostern bedeutet, da3 Jesus «in den
Himmel aufgestiegen ist» (Joh 3,13; vgl. 6,62;20,17),ja daB er



hinauyfgestiegen ist iiber alle Himmel ...» (Eph 4,10). Die Vor-
stellung einer von der Erdé nach oben fiihrenden Bewegung
kommt nicht zuletzt in der charakteristischen johanneischen
Neufassung der dlteren synoptischen Todes- und Auferste-
hungsweissagung zum Ausdruck. Mit seiner bewuf3t doppelsin-
nigen Redeweise vom Erholitwerden des Menschensohnes fafit
der Evangelist Johannes die Erh6hung Jesu an das Kreuz (= die
Auslieferung in den Tod) und die Erhohung des Getdteten in
den Himmel zusammen (Joh 3,14; 8,28; 12,32.34). )

«Objektiv falsches Weltbild» - Ausdrucksmittel des Glaubens '

Alle diese Formulierungen setzen sichtlich die vornaturwissen-
schaftliche, altorientalische Vorstellung vom Aufbau des Uni-
versums voraus, die auch das Alte Testament {ibernahm: Uber
der als Scheibe vorgestellten Erdfliche wdlbt sich als Halbkugel
" der sichtbare Himmel, der als «Feste» (= als Firmament) vorge-
stellt ist. An diesem bewegen sich die unzéhlbaren Sterne unter
der Herrschaft der Sonne und des Mondes. Und iiber dem Fir-
mament befindet sich der Palast, in dem z.B. der ugaritische
Gottervater El bzw. Jahwe als der einzig wahre Gott thront.
Was sich beide Testamente unter « Himmel und Erde» - wie ihre
“geldufigste Bezeichnung des Universums lautet - vorstellten,
duldet nicht nur keinen Vergleich mit dem, was wir heute iiber
die Struktur und die Ausmalfie des Universums wissen, sondern
ist sogar objektiv falsch. Der Himmel des biblischen Weltbildes
existiert als kosmische GréBe so wenig wie die Erde als auf
Wasser aufruhende und von Wasser umgebene Scheibe oder die
im Innern der Erde als Aufenthaltsraum der Toten bzw. spéter
auch als Strafort der Seelen von Gottlosen gedachte Unterwelt.

Die Konsequenz fiir den Osterglauben liegt auf der Hand. Wire
mit der ErhShung Jesu, mit seiner Empornahme, seinem Auf-
stieg in den Himmel nichts anderes gemeint als eine von unten
nach oben fiihrende Bewegung, wire das Bekenntnis zum er-
hohten Herrn schon von der Kosmologie her als unhaltbar er-
wiesen. Da die Erde kugelférmig ist, verliefe die Erh6hung in
den Himmel fiir die Antipoden in die entgegengesetzte Rich-
tung, und wére der im Himmel thronende Gott, zu dessen Rech-
ten das-Neue Testament Jesus erhoht sein 146t, ebenso in ent-
gegengesetzter Richtung zu suchen. Wiederum sind es die Er-

kenntnisse der historisch-kritischen Exegese, die jene Folge-

rung verbieten.

Von einem lehrhaft fixierten Bild vom Aufbau der Welt, das als
solches fiir den Glauben verpflichtend wire, kann schon im
Alten Testament nicht die Rede sein. Ein paar Andeutungen
miissen geniigen. Wihrend in den altorientalischen Schdpfungs-
mythen die Weltschopfung als Ergebnis des Kampfes rivalisie-
render Gottergruppen erklirt wurde, kennt die Offenbarungs-
religion Israels keine feindlichen Gotter, gegen die sich Jahwe
durchsetzen miifite. In absoluter Freiheit hat er die Welt er-
schaffen, die als «Schépfung» weder im menschlichen noch im
aullermenschlichen Bereich aus dem Willen und Wirken dieses
«Herrn des Himmels und der Erde» herausfallen kann. Obwohl
der Himmel als oberer Bereich als der Erde {iberlegen empfun-
den wird, steht er hinsichtlich der Geschdpflichkeit mit der Erde
auf gleicher Stufe. Schon deshalb ist der Gedanke, Gott sei auf
den Himmel und den Himmelsthron als Wohnstatt angewiesen,
fiir biblisches Denken voéllig absurd. Die apokalyptisch ausge-
richtete Enderwartung konnte deshalb auch vom Untergang des
bestehenden Himmels sprechen. Und von diesem heil3t es aus-
driicklich: «Siche, selbst der Himmel und die Himmel fassen
dich nicht, wieviel weniger dieses Haus, das ich dir gebaut habe»
(1 K6n 8,27). Der Glaube an die Allgegenwirtigkeit des «trans-
zendenten», d. h. des iiber Raum und Zeit erhabenen Gottes ist
das fundamentale Bekenntnis der Bibel, das weder orientali-
schem noch griechisch-romischem Goétterglauben erschwing-
lich war. Weil Gott seinem Wesen nach unlokalisierbar und un-
abbildbar ist, ist die Rede von dém im Himmel thronenden Gott
schon im Alten Testament nichts anderes als ein stehendes An-

schauungsbild fiir die absolute, unantastbare Souveranitit, die

Gott als der Schopfer und Herr der Welt besitzt. _
Wie'im Alten Testament sind auch im Neuen Vorstellungen des -
zwei- oder dreistockigen Aufbaus des Universums nicht schon
als solche Gegenstand des Glaubens und der Lehre. Vielmehr
dienen sie als Ausdrucksmittel fiir den sich bekennenden Glau-
ben. ’

Das gilt nun im besonderen fiir die genannten rdumlich be-

stimmten Artikulierungen des Osterglaubens. Wir haben hier
sehr wohl den Fall, daf} sich die Schrift selbst auslegt. Was das
Erhohtwordensein Jesu aus dem Tod sachlich bedeutet,. inter-
pretiert der vorpaulinische Christushymnus im- Philipperbrief
(2. Kap.) selbst, indem er abschlieSend proklamiert: «Deshalb
hat Gott ihn [Christus] auch so sehr erhoht und ihm den
Namen, der iiber jeden Namen (isr), geschenkt, damit im
Namen Jesu jedes Knie sich beuge, der Himmlischen und Irdi-
schen und Unterirdischen, und jede Zunge bekenne: Herr (ist)
Jesus Christus zur Ehre Gottes des Vaters» (Phil 2,9-11). Erho-
hung Christi bedeutet also seine Einsetzung zum gottlichen
Kyrios, zum Weltherrscher. Gemeint ist also eine in sich unan-
schaubare, adiquat nicht beschreibbare Wirklichkeit. Dieselbe
Wirklichkeit ist gemeint, wenn Paulus den Gekreuzigten als
«den Herrn der Herrlichkeit» verkiindet (1 Kor 2,2.8) und wenn
Jesu Auferweckung aus dem Tod fiir die Bekenntnisformulie-
rung von 1 Petr 1,21 bedeutet, dal3 Gott «ihm die Herrlichkeit
gegeben hat». Oder: Das oben genannte « Erhdhtwerden» Jesu
ist fiir das Johannesevangelium gleichbedeutend mit seinem
«Verherrlichtwerden» (7,39; 12,16; 12,23 1.6.), also mit dem
Empfang der Machtherrlichkeit Gottes, weshalb der Menschen-
sohn «in der Herrlichkeit seines Vaters» (Mk 8,38 u.8.), «mit
grofBer Macht und Herrlichkeit» (Mk 13,26 u. 6.) kommen wird.
Worauf es den Aussagen von der Erh&hung, dem Emporge-
nommenwerden, dem Aufstieg Jesu in dén Himmel ankommt,
ist somit der Wechsel der Seinssphdre, die Behauptung der
raumtranszendenten Existenzweise des Auferweckten, dal} die-
ser namlich in gottgleicher Lebens- und Aktionsmacht existiert.

Deutungshilfe aus Psalm 110

Dasselbe wollen die Bekenntnisformulierungen sagen, die auf
Psalm 110,1 Bezug nehmen: Gott hat Jesus zu seiner Rechten
erhéht; er setzte ihn zu seiner Rechten; Jesus Christus sitzt zur
Rechten Gottes. Psalm 110 146t Jahwe zum israelitischen K&-
nig, vielleicht am Tage der Thronbesteigung, sagen: «Setze dich
mir zur Rechten ...»; und er feiert den Konig als Mitregenten
Gottes. Dieser Psalm wurde schon jiidischerseits als propheti-
sche VerheiBung des endzeitlichen gesalbten Konigs, des Mes-
sias, gedeutet. Nun hatte ja Jesus selbst sein Wirken als einlei-
tende Erfiillung der Heilsprophetie verstanden. Nachdem Gott
den als Messiasprétendent verurteilten und hingerichteten Jesus
nach urapostolischer Uberzeugung als den wahren Messias be-
stitigt und seine Heilsmittlerfunktion erneut in Kraft gesetzt
hatte, mufBte die apostolische Predigt mit. allem Nachdruck
versichern, daB3 dieser Jesus der von der Schrift verheil3ene Mes-
sias ist und ein-anderer Heilbringer nicht zu erwarten ist. Auch
wenn Jesus selbst im Hinblick auf die von ihm erwartete post-
mortale Existenz (Mk 14,25) noch nicht vom Sitzen zur Rech-
ten Gottes gesprochen hatte, muflte es sich von selbst aufdrén-
gen, die mit der Auferweckung identische «Erhdhung» als Er-
fiillung von Ps 110, somit als Sitzen zur Rechten Gottes, als er-
folgte messianische Inthronisation zu verkiindigen. Die rechte
Hand ist seit je - die meisten Menschen sind ja Rechtshinder -
Ausdruck der Kraft und Wirkmacht einer Person. Wie der
Himmelsthron steht deshalb auch «die Rechte Gottes» in der
Bibel fiir seine Majestét und iiberlegene Macht als ganze. Das
Sitzen Christi zur Rechten des thronenden Gottes ist deshalb
nichts anderes als ein prophetisch vorgegebenes Bild fiir die vol-
lig unanschaubare Anteilhabe des Messias Jesus an Gottes

Macht und Wiirde, nach neutestamentlichem Verstindnis frei-. -
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lich nicht im Sinne irdisch-welthafter Machtausiibung. Wir sind
deshalb nicht berechtigt, der neutestamentlichen Verkiindigung
ein verabsolutierendes Verstindnis der rdumlichen Vorstellung
von dem im Himmel thronenden Gott und Christus anzulasten.

Das bestitigen weitere- Artikulierungen des Osterglaubens, die ohne diese
Ortsvorstellung und ohne die Vorstellung einer von unten nach oben fiihren-
den Bewegung die gleiche Zustdndlichkeit des Auferweckten meinen. So etwa
die vorpaulinische juden-christliche Bekenntnisformel Rom 1,3f., die in An-
lehnung an die Natanweissagung 2 Sam 7,12-14 und Ps 2,7 sagt, daf} Jesus
kraft der Auferstehung aus den Toten zum «Sohne Gottes», d. h. in die mes-
sianische Machtstellung, eingesetzt wurde. Oder denken wir an die matthii-
sche Fassung der Erscheinung vor den Elfen, die den Erscheinenden selbst die
Bedeutung der Auferweckung aussprechen 148t: «Mir ist gegeben alle Macht
im Himmel und auf der Erde» (Mt 28, 18). Dasselbe Verstindnis der Aufer-
weckung Jesu setzt ja auch der unbestritten alte, aus der aramaischsprechen-
den Urgemeinde stammende Gebetsruf «Marana tha» - «Unser Herr,
komm!» voraus. Das gesamte Judentum richtete die Bitte um das Kommen
der Heilszukunft nur an Gott selbst: dafl er den Messias sende u. 4. Fiir jede
Form der jiidischen Messiasvorstellung war es schlechthin unméglich, die
Bitte um das Kommen des Endheils statt an Jahwe an einen von diesem unter-
schiedenen Heilsmittler zu richten. Jene an Jesus gerichtete Bitte ist nicht nur
ein untriigliches Zeugnis, daBl der Osterglaube nicht dem menschlich-jiidi-
schen Erwartungshorizont entsprungen ist. Sie bestétigt auch noch einmal:
-Worauf kosmologisch gepriigte Osteraussagen abzielen, ist nicht die rium-
liche Bewegung und Fixierung des Auferweckten, sondern das Bekenntnis zu
seiner neuen gottgleichen Existenz und Wirkmacht.

Eine blof3e, abbruchreife Kulisse?

Ich moéchte nicht kneifen. Erhilt die rdumliche Bewegung von
unten nach ober aber nicht doch eigenstidndiges Gewicht, wenn
der Verfasser des lukanischen Doppelwerks - als einziger Autor
und aus Griinden eines ldngst erkannten theologischen Anlie-
gens - den Erscheinenden nach 40 Tagen sichtbar in den Him-
mel emporgehoben werden 143t (Apg 1,9-11)? Auch fiir ihn ist
in Wirklichkeit schon die Auferweckung identisch mit «der
Himmelfahrt» (bildlich gesagt), nimlich mit der Erlangung gott-
gleicher Machtherrlichkeit. Hatte er doch zuvor den Auferstan-
denen schon bei seiner ersten Erscheinung die Emmausjiinger
belehren lassen: «Muflte nicht def Messias all das erleiden und
so in seine Herrlichkeit eintreten?» (Lk 24,26).

Wiirde die kirchliche Verkiindigung am Ende nicht besser auf
Schrifttexte, die sich iiberholter kosmologischer Vorstellungen
bedienen, verzichten? Das wire eine vollig unsinnige Folge-

rung. Nicht nur weil die Heiligen Schriften beider Testamente
dann mit vielen substantiellen Stiicken nicht mehr zu Wort k-
men und wir nicht einmal mehr « Vater unser im Himmel» beten
diirften. Die Sprache der Religion, die den Menschen in seinem
ganzen Denken und Empfinden ergreifen und bewegen will, war
von jeher auch auf bildkraftige Aussagen bedacht. Veranschau-
lichende Ausdrucksweise ist erst recht am Platz, wo es um eine
Wirklichkeit geht, die sich bekanntlich nicht einmal mit abstrak-
ten Begriffen adaquat beschreiben 1d3t. Da sich die im Christus-
geschehen kulminierende Offenbarung als echt geschichtlicher
Prozef3 vollzog, konnte ein anderes «Bild» vom Aufbau des
Universums als das in der Umwelt vorgegebene gar nicht in Be-
tracht kommen. ’

Wer die Kulisse dieses Weltbilds beseitigen mdchte, iibersieht
zudem auch die eigene Gegenwart. Die antike Vorstellung vom
Weltgebdaude beruht auf echt menschlicher Sinneswahrneh-
mung, weshalb dieses der Anschauung verdankte Weltbild
selbst wider besseres naturwissenschaftliches Wissen noch weit-
gehend unsere eigene unreflektierte Vorstellungsweise be-
stimmt, bis in den sprachlichen Ausdruck hinein. Fiir Menschen
aller Bildungsstufen sind heute noch Wolken und Sterne «am
Himmel» und geht die Sonne «am Himmel» auf und unter. Und
selbst der Fachastronom kann seinen Artikel in der Tageszei-
tung mit «Der Himmel im April» betiteln und sich iiber Sonnen-
aufgang und -untergang, Mondphasen, Sichtbarkeit von Ster-
nen verbreiten, ohne deshalb mit protestierenden Leserzuschrif-
ten rechnen zu miissen.

Ein grofler Unterschied bleibt freilich. Dem gleichen Alltags-
weltbild verhaftete Formulierungen der Osterbotschaft werden
beim heutigen Leser und Horer nicht ebenso selbstverstandlich
ankommen, da sie nun einmal eine Wirklichkeit meinen, die sich
jeder natiirlichen Wahrnehmung und empirischen Kontroll--
moglichkeit entzieht. Deshalb ist es gewill keine iiberfliissige
Aufgabe des Predigers und Katecheten, jene Formulierungen in
ihre eigentliche Aussage zu iibersetzen, um dem das heutige na-
turwissenschaftliche Weltbild reflektierenden Horer falsche An-
stofle und damit unbegriindete Glaubenszweifel zu ersparen.
Der Nachweis, daB diese «Ubersetzung» schon von der aposto-
lischen Osterverkiindigung geleistet wurde, ist deshalb doch
wohl auch ein Dienst, den die historische Exegese dem Oster-
glauben erweisen kann. Anton Vogtle, Freiburg i. Br.

Asienreise — ein Sich-Vortasten nach China?

Der Abstecher von Kardinal-Staatssekretar Casaroli nach Hongkong hat
nach der Fernostreise des Papstes (16.-27. Februar) zu verschiedenen Speku-
lationen hinsichtlich der méglichen Wirkungen dieser Reise iiber die beiden
besuchten Linder — Philippinen und Japan - hinaus Anlall gegeben. Unser
Autor, Norbert Sommer, der die Reise fiir die deutschen Rundfunkanstalten
(ARD) mitmachte, geht im folgenden dieser Frage vor allem im Hinblick auf
einen moglichen Zugang zur Volksrepublik China nach. Seine sinologischen
Studien sowie seine China- und Taiwan-Erfahrungen bestimmen dieses be-
sondere Interesse: vgl. Orientierung 1979, S. 255 fF. (Red.)

Es war am ersten Abend des Papst-Aufenthaltes auf den Philip--

pinen. Die 103 philippinischen Bischdfe und rund 40 Bischofe
aus anderen asiatischen Landern warteten in der Villa von Kar-
dinal Jaime Sin in Manila auf Johannes Paul II. Unter Anlei-
tung eines philippinischen Bischofs probten die Oberhirten die
vorgesehene Vorstellung jedes einzelnen von ihnen. Zunéachst,
so hief es, sollten die asiatischen, dann die philippinischen Bi-
schofe zum Papst vortreten. Diese Anweisung I6ste sofort Pro-
test aus. « Wir sind doch auch Asiaten», riefen philippinische Bi-
schofe. Doch einer von ihnen, Bischof Francisco Claver von
Malaybalay, fliisterte mir zu, die Unterscheidung sei eigentlich
kein Versprecher: «Sie gibt nur die Erfahrung, die wir tagtéglich
machen, wieder!»

Mehr als ausgedehnte Analyéen macht vielleicht diese kleine
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Episode die Sonderstellung der Philippinen deutlich: Als Platt-
form fiir den Kontinent wird dieses Land von seinen Nachbarn
jedenfalls mit Skepsis aufgenommen, und diese Skepsis scheint
auch auf die Christen Asiens iibergegriffen zu haben. Wer des-
halb nach Wirkungen der jlingsten Papstreise im Sinne «asiati-
scher» Perspektiven bis hin nach China fragt, muf} von Anfang
an vor Augen haben, welches Handicap fiir eine solcherart ge-
wiinschte Kommunikation die Reiseroute in sich barg.

In den offiziellen Ankiindigungen dieser ersten Asienreise ist
Johannes Paul II. verschiedentlich «der Papst aus dem Osten»
genannt worden: ein merkwiirdiger Zungenschlag, wo doch ge-
rade im «Fernen Osten» das Ziel lag. Was war gemeint? Die
Herkunft aus einem kommunistisch regierten Ostblock-Land?
Wohl kaum. Den Verantwortlichen fiir diesen Slogan war offen-
bar daran gelegen zu dokumentieren, daB dieser Gast nicht die
westliche Welt vertrete: ein Versuch also, ihn, so gut es ging, fiir
sich zu vereinnahmen. " '
Welche Erwartungen hegte man auflerhalb der auf dem Be-
suchsprogramm stehenden Linder Philippinen und Japan?
Dies habe ich, eine Woche bevor der Papst auf seiner ersten Sta-
tion ankam, in Sri Lanka, Hongkong und Taiwan zu erkunden
versucht. Das Ergebnis war erniichternd.



Viele hatten iiberhaupt noch keine Kenntnis von diesem Ereignis genommen,
andere zeigten sich enttduscht {iber die Landerauswahl, wieder andere hielten
die kritiklose Ubernahme des bisherigen pépstlichen Reisestils in “Asien fiir

vollig unangebracht Die Hektik wurde ebenso kritisiert wie die offensichtiiche -

Manipulation durch die Regierungen, die Angst vor der Konfrontation mit der
Realitdt ebenso wie die fehlende Maglichkeit eines echten Gedankenaus-
tauschs mit dem Papst. Die Philippinen, das sei doch nicht Asien, war da zu

"hbren. Japan, so andere, das mag fiir viele ein nachahmenswertes Vorbild sein,
bedeutet aber fiir die Mehrzahl der Asiaten eine Herausforderung, ist ein
Schreckgespenst wegen seines unaufhorlichen Vordringens auf wirtschaft-
lichem Gebiet. Und dazu wird der Papst wohl nichts sagen diirfen, fiigten sie
hinzu. Lediglich von der angekiindigten Botschaft an die Volker Asiens schie-
nen die Christen dieses riesigen Kontinents noch etwas zu erwarten. Diese An-
sprache wollte man héren und priifen.

«An die Volker Asiens»

Am vorletzten Tag auf den Phlllppmen nutzte der Papst die Ge-
- legenheit der umfassenden Ubermittlung seiner Botschaft an die .

Asiaten durch den in Manila stationierten katholischen Sender
«Radio Veritas». Diese Station hat nach jahrelangen Schwierig-
keiten seit der Beteiligung der asiatischen Bischofskonferenzen

eine grofie Bedeutung in Asien erlangt. Von hier aus sprach der-

Papst. Ausdriicklich erwihnte er die Philippinen und Japan,
deren katholische Gemeinschaften er besuchen wollte, doch im
weiteren Verlauf war immer. nur die Rede von dem Besuch

'Asiens. Es gab SchluBfolgerungen in der Rede, die weit iiber die ’

Realitdt und Bedeutung dieser beiden Linder hinausgingen.
Auffallend die positiven Aussagen zu den groBen asiatischen
" Religionen und ihren Werten, enttduschend aber die unbe-
stimmt-passivische Ausdrucksweise und die im Grunde doch
"distanzierte Darstellung dessen, was man tun konne und miisse

. beim Dialog mit den anderen Religionen. Kurz zuvor in Davao/

Mindanao, wo es seit Jahren blutige Auseinandersetzungen zwi-

'schen Moslems (der unterdriickten Minderheit) und Christen -

gibt, hatte sich gezeigt, wie das Wort «Dialog» bedeutungslos
'werden kann. Was sich dort bei einer Begegnung des Papstes
mit Vertretern der Moslems abspielte, muflte in der konkreten
Situation wie eine Farce wirken. Da gab es die vorbereiteten
GruBadressen: Fir- Gedankenaustausch, fiir die Behandlung
von Problemen, fiir Dialog fehlte es sowohl an Zeit als auch an
Bereitschaft und Kompetenz, handelte es sich doch bei den als
«Geésprichspartnern» Zugelassenen um ausgesuchte, regie-
rungstreue Moslems aus der Oberschicht. Nimmt man noch die
dort-geradezu unglaublichen akustischen Stérungen durch star-
tende Flugzeuge hinzu, dann bleibt als Eindruck nur der von
einem mif}lungenen Dialog.

Japan war gewissermaflen cine aus dem Rahmen fallende Sta-
tion. Show-Effekte fehlten fast ginzlich, alles war zuriickhal-
tender und damit glaubwiirdiger und liberzeugender. Die Japa-
ner reagierten begeistert darauf, daf3 der Papst fiir seine Anspra-
chen bei ihnen ihre Sprache benutzte. Und-sein Friedensappell

- von Hiroshima kam an, machte betroffen. Das Schreckliche,

" das 1945 den Japanern zugefiigt wurde, bot AnlaB3, auf mdg-
liche Schrecken der Zukunft warnend hinzuweisen. Wahr-
scheinlich wird von der gesamten Asien-Reise emzxg dieser
Appell dauerhaft in Erinnerung bleiben.

Asien; was ist das?

«Die Entscheidung filltin Asien», hat schon vor einiger Zeit der
Missionssekretédr der Foderation Asiatischer Bischofskonferen-
zen, P. Engelbert Zeitler, gesagt. Seine lange Asienerfahrung -
er hat wihrend vieler Jahre die Vereinigung der Ordensleute in
. Indien prisidiert — hat ihn zu der Erkenntnis gebracht, die Zu-

kunft unserer Welt wie auch die Zukunft der Kirche wiirden sich

in Asien entscheiden, und zwar nicht zuletzt ob der hier zusam-

mengeballten Menschenmassen, aber auch wegen der Vielfalt

der bis heute dort wirkenden Kulturen. So gesehen kam einem
-Besuch in diesem Kontinent Prioritdt zu, war er geradezu iiber-
féllig. Asien in seiner ganzen Vielfalt ist uniiberschaubar, ver-

wirrend; einiges jedoch ldBt sich verallgemeinern, iiberall wie-
derfinden: Hitte nicht hier die papstllche Programmplanung
einsetzen kdnnen?

Asien, was ist das? Finige Fakten gehoren ins Bild, ihre Kenntnis erscheint

wichtig, will man die Probleme und die Chancen verstehen. Tatsache ist, daB
45 Prozent Asiens heute kommunistisch regiert werden. Tatsache ist, daB in
manchen Lindern Asiens 40 Prozent und mehr der Bevdlkerung unterhalb
der Armutsgrenze leben. Tatsache ist, dal es daneben ungeheuren Reichtum
gibt, daB Japan z.B. iiberall in diesem Kontinent Einfluf} auch und gerade auf
Konsumverhalten und Mentalitit ausiibt. Nicht.zu- iibersehen ist das stédndig
zunehmende Bevdlkerungswachstum. Heute bereits stellt’ Asien mehr als die

- Halfte der gesamten Erdbevolkerung. Fiinfzig Prozent aller Asiaten leben in

Armut, 500 Millionen praktisch am Abgrund. Im Jahre 2000 werden 65 Pro-
zent-der Menschheit in Asien leben. Asien ist bereits heute der Kontinent mit
auswuchernden Millionen-Stiddten, mit Slums und Arbeitslosigkeit. Asien ist
weitgehend ein Agrarkontinent, doch die Industrialisierung schreitet fort und
bringt neue Probleme. Asien ist ein uralter Kontinent und trotzdem der Konti-
nent,in dem der gréBte Teil der Jugend der Welt lebt: 50 Prozent aller- As1aten
sind unter 20 Jahre alt, 80 Prozent sind jlinger als 40 Jahre.-

In Asien geraten jahrhundertealte Traditionen ins Wanken,
withrend man sich vielerorts gleichzeitig — als Reaktion auf die
westliche Uberfremdung - verstirkt auf diese eigene Tradition -

_ besinnt. Nationalismus hat vielfach den Kolonialismus abge-

16st. Asien ist ein unruhiger Kontinent, voller Spannungc_n und
Hoffnungen. Es gért iiberall. Sogenannte Demokratien werden
von Despoten regiert, Freiheit ist weitgehend eine leere Vokabel.
Und doch ist iiberall von Erneuerung die Rede - von «neuer Ge-
sellschaft», von Revolution oder Reform Dle Entscheldung
f"allt in Asien.

- Ob die Religionen, auch d1e chrlstllche, dabei eine Rolle splelen

werden, ist derzeit schwer: abzuschétzen. 2,3 Prozent Katholi-

ken und 1,8 Prozent Protestanten in diesem riesigen Erdteil —

treten sie in Erscheinung, kdnnen sie etwas bewirken? Johan- '
nes Paul IL scheint davon {iberzeugt zu sein. Er reiste als ober-.
ster Missionar und setzte in dieser Rolle seine nicht zu bezwei-
felnde Ausstrahlungskraft und seinen ganzen Charme ein. Doch
wurde er mit den erwéhnten Fakten konfrontiert, und gmg er
auf sie ein? Wurde der Papst gehort?

' Horizont China

Mehrfach iiber zwei Jahre hinweg war der Besuch auf den Phi-
lippinen verschoben worden. Es gab Anzeichen dafiir, daf} dies
nicht nur mit der politischen Lage auf den Philippinen samt der
Gefahr einer Reise-Manipulation durch Prisident Ferdinand
Marcos und seine Frau Imelda zusammenhing {(denn was hat
sich eigentlich auf den Philippinen seit' damals gedindert, daf der
Besuch jetzt plotzlich sinnvoll erschien?): Die zeitweise fast
hektischen Erkundungen in der Volksrepublik China durch Bi-
schofe und Prilaten, chinesische Priester und italienische Laien
lieBen zumindest fiir einige Zeit die Vermutung reifen, der Papst
wolle China in sein asiatisches Reiseprogramm aufnehmen.
Ahnliche Uberlegungen gab es offensichtlich auch eine Zeitlang
fiir Vietnam. Eine Reihe von Gesten und AuBerungen des Pap-
stes 'und vatikanischer Kreise, besonders anlidBlich des Ad-
limina-Besuches der vietnamesischen Bischofe, lieBen -wenig-
stens Bemiihungen und Plidne in dieser Richtung vermuten. Daf
es zu all’ dem nicht gekommen ist, 146t auf fortbestehende
Schwierigkeiten und Hemmungen - vielleicht auf beiden Seiten
- schlieBen. Damit ist aber auch das die politische Realitit
Asiens bestimmende kommunistische Element ausgeschlossen
worden. Diese Verkiirzung mufte sich auf den Nutzeffekt der
jetzigen Reise negativ auswirken. o

Es gab Bemuhungen sowohl in Hongkong als auch in Taiwan,

. den Papst fiir einen Abstecher.zu gewinnen. Doch beide Ange— ‘

bote schlug er aus, wahrscheinlich nicht zuletzt deshalb, um eine

" spétere Reise in die chinesische Volksrepublik nicht zu geféihr-

den. Bei allem Bedauern iiber das erneute Vorbeireisen eines
Papstes an Taiwan schien man dort kirchlicherseits doch auch
erleichtert zu sein, dal} die seit langem befiirchtete Anndherung
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.des Vatikans an Peking vorerst als gescheitert angesehen wer-

den muf}. Die staatlich-taiwanesische Presse stellte in ihrer Be-
richterstattung den «Asien-Trip» des Papstes stirker als die
dortige kirchliche Presse heraus. Sie schien damit dem Papst
ihren Dank dafiir abstatten zu wollen, da} der Vatikan als letz-
ter europdischer Staat die diplomatischen Beziehungen zur Re-
publik China aufrechterhilt, wenn auch in nicht zu tibersehen-
der demonstrativer Minimalbesetzung.
Vieles erinnert an die Asien-Reise Papst Pauls VI. Ende 1970. Auch damals
bildete China den groften Streitpunkt. Bei der damaligen Griindungsver-
sammlung der Asiatischen Bischofskonferenz gab es heftige Auseinanderset-
zungen um die Stellungnahme zur chinesischen Volksrepublik. Sie reichten
von der Aussage des ceylonesischen Kardinals Cooray, die Tragodie Asiens
sei die, dafl niemand auBer dem China Mao Tse-tungs realistische Losungen
zu bieten scheine, die radikal genug seien angesichts der dringenden und
schweren Aufgaben fiir die armen asiatischen Massen, bis zu dem Antrag des
nationalchinesischen Kardinals Yu Pin, der unbedingt eine Verurteilung des
chinesischen Atheismus erreichen wollte. Einen solchen Disput gab es diesmal
zwar nicht (dafiir war auch keine Gelegenheit gegeben), doch diirften diesel-
ben Positionen bei den Bischofen Asiens grundsitzlich auch heute noch anzu-
treffen sein. Aber wie 1970 suchte man auch 1981 in der «Botschaft an die
Volker Asiens» vergebens nach einer klaren Aussage zu dem «unsichtbaren
Teilnehmer und Teilhaber» Volksrepublik China. Von Papst Paul VI. hatte
man ein deutliches Zeichen bei seinem kurzen Hongkong-Aufenthalt erwar-
tet. Doch dann kam alles anders. In Djakarta, der unmittelbar vorausgehen-
den Station, dnderte er die vorgefertigte, im Sinne der Annéherung sehr viel
weitergehende Ansprache kurzfristig um — auf wessen Veranlassung, ist bis
heute nicht eindeutig geklart. So enthielt dann die Hongkong-Rede nebst eini-
gen freundlichen Worten zur chinesischen Tradition nur Hinweise auf die
grofle Gemeinschaft aller Chinesen und darauf, daB Christus auch fiir sie als
Erloser gekommen sei.

Wahrscheinlich haben die damaligen schlechten Erfahrungen
mit Hongkong (Beeinflussungsversuche von fast allen Seiten,
angekiindigte Demonstrationen, Einreiseverbot fiir Taiwan-
Bischofe) den Ausschlag gegeben fiir die Absage, dort erneut
Station zu machen. Und der jetzige Umweg von Manila iiber
Guam nach Tokio dirfte in erster Linie von der Furcht be-
stimmt gewesen sein, nur ja nicht taiwanesisches Hoheitsgebiet
zu Uberfliegen, um das chinesische Porzellan nicht schon vor
Gebrauch zu zerschlagen.

«Euer groBes Land»

Und doch hat Johannes Paul I1. das China-Problem angespro-
chen. Urspriinglich soll vorgesehen gewesen sein, daf der Papst
iiber «Radio Veritas» eine Botschaft an das chinesische Volk
richte. Doch dieser Plan wurde fallengelassen zugunsten der be-
reits erwiahnten «Botschaft an die Volker Asiens». Das Wort an
die Chinesen sprach der Papst zwar dann auch in Manila, aber
in der Nuntiatur, und zwar bei einem Treffen mit Vertretern
chinesischer Gemeinschaften im asiatischen Raum. Diese Pro-
grammiinderung hatte natiirtich zur Folge, daB die in erster Li-
nie angesprochenen Chinesen auf dem Festland nur indirekt in-
formiert wurden. Und so blieb das Echo auch gering. Mehrfach
betonte der Papst in dieser Ansprache, da} er in so unmittel-
barer Nachbarschaft zur Volksrepublik China einfach zu den
Chinesen sprechen miisse. Dabei gebrauchte er iibrigens nie die
politische Bezeichnung des Staates, sondern sprach von
«Eurem grofien Land». Seitdem er aus seinem Heimatland Po-
len nach Rom gerufen worden sei, sei es ihm ein dringendes Be-
diirfnis gewesen, sein Mitgefiihl und seine Hochschitzung ge-
geniiber allen Briidern und Schwestern in der Kirche Chinas
zum Ausdruck zu bringen. Damit verbinden wollte er aber auch
seine Hochachtung fiir das «grofie Land»: «Euer Land istin der
Tat grof3, nicht nur hinsichtlich der geographischen Ausbrei-
tung und der Bevolkerung, sondern besonders wegen seiner Ge-
schichte, dem Reichtum seiner Kultur und der moralischen
Werte, die das Volk durch die Jahrhunderte hindurch gepflegt
hat.» Und wie ist diese Kultur von der christlichen Mission re-
spektiert worden? Der Papst streifte hier ganz kurz die Ge-
schichte seit dem ausgehenden 16. Jahrhundert mit ihren hellen
und ihren dunklen Seiten: '
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«Der Jesuitenpater Matteo Ricci verstand und schitzte die chinesische Kultur
von Anfang an, und sein Beispiel solite noch manche inspirieren. Andere zeig-
ten zu Zeiten nicht dasselbe Verstdndnis. Aber welche Schwierigkeiten es auch
immer gegeben haben mag - sie geh6ren der Vergangenheit an, und jetzt ha-
ben wir in die Zukunft zu blicken.» :

Drei «P» fiir den Dialog mit China

Wer diese Rede ausgearbeitet hat, war nicht zu erfahren. Bei
dem Treffen des Papstes mit den Bischofen Asiens in der Villa
von Kardinal Sin in Manila jedoch hielten manche Bischéfe im
privaten Gesprich (zu einem Gesprich mit dem Papst kam es
dabei nicht) nicht hinter dem Berg mit ihrer Verwunderung bzw.
Enttiuschung gerade iiber diesen Teil der Papstrede. Es sei ty-

pisch europdisches Denken, mit einem Satz die Vergangenheit

vergessen lassen zu wollen. Zwar seien Arbeit und Denken der
Chinesen im Alitag auf die Zukunft gerichtet, doch spiele die
Vergangenheit trotz allem eine grofle Rolle. Und bittere Erfah-
rungen der Vergangenheit konnten nicht einfach zum Vergessen
bestimmt werden.

Es war interessant, daB} eben an dieser Stelle der Rede auch die einzige Reak-
tion aus der Volksrepublik China ansetzte. Wiahrend offizielle staatliche bzw.
Parteistellen Pekings schwiegen, monierte der Pekinger Bischof Fu Tien-shan
genau diesen Passus. Dies sei wohl kaum eine Basis, um mit dem Papst und
dem Vatikan ins Gespréich zu kommen. Die Vergangenheit spiele sehr wohl
eine Rolle bei der Bewiltigung der Probleme der Gegenwart und Zukunft. -
Da niitzten auch die Beteuerungen des Papstes nichts mehr, daB niemand die
Katholiken hindern werde, gute chinesische Staatsbiirger zu sein, daf} die Kir-
che keine politischen oder wirtschaftlichen Ziele verfolge und daB er den
Wunsch zum Ausdruck brachte, «cines Tages - bald» einen Besuch in China
machen zu konnen. Dies setze wohl voraus, dal3 der Vatikan seine Haltung
gegeniiber der Patriotischen Kirche dndere, meinte der Pekinger Bischof.

Hier wurde einmal mehr klar, da3 China verstanden werden
will, daf} europdische Denkweisen die Annédherung verhindern.
Dabei hat der Mailidnder Weihbischof Ferdinando Maggioni
(Chef der italienischen Bischofsgruppe fiir zwischenkirchliche
Beziechungen) soeben erst von einem Besuch in der Volksrepu-
blik den Eindruck mitgebracht, daf} drei Viertel der katholi-
schen Bischofe der Patriotischen Vereinigung ein gutes Verhalt-
nis mit dem Vatikan wiinschten und auch gerne mit anderen Bi-
schofskonferenzen feste Beziehungen aufnehmen mdchten.
Kardinalstaatssekretdr Casaroli hatte sich von Nagasaki aus
abgesetzt, um in Hongkong zu sondieren. Sein wichtigster Ge-
sprachspartner war der im letzten Sommer nach 22jihriger
Haft entlassene Bischof von Kanton, Dominique Tang. Vor all-
zu groflem Optimismus fiir eine Besserung des Verhiltnisses
Vatikan-Peking warnte Casaroli nach der Riickkehr, obwohl er
keine uniiberbriickbaren Schwierigkeiten fiir die Losung des
Problems der Patriotischen Kirche sah. Da ist sicher dem belgi-
schen Asienkenner Joseph Spae zuzustimmen, der kiirzlich die
Beachtung von drei «P» als wichtigste Voraussetzung fiir einen
Dialog mit China nannte: Prudentia (grof3e Klugheit und Vor-
sicht), Perfectio (griindliche Kenntnisse der chinesischen Ver-
héltnisse und Mentalitéit), Patientia (eine zdhe Geduld).

Sieht man sich daraufhin noch einmal die China-Aktivitédten bei dieser papst-
lichen Asien-Reise an, dann muf3 man wohl zu dem Schlull kommen, es habe
an vielem gefehlt ... Mehr als friiher reagieren die chinesischen Christen aller-
gisch auf Pléne und Uberlegungen, die auBerhalb Chinas iiber ihre Képfe hin-
weg fiir die Zukunft der dortigen Kirche geschmiedet werden. Deshalb diirfte
man in Peking auch schon jetzt die Vorbereitungen fiir den (vornehmlich
evangelikal-amerikanisch inspirierten) zweiten chinesischen KongreB fiir
Weltevangelisation argwohnisch beobachten, der vom 17. bis 24. Juni in Sin-
gapur stattfinden soll. Mehr als 1400 Auslandchinesen wollen dabei Strate-
gien fir die Missionierung der Chinesen in der Volksrepublik und in der ubri-
gen Welt entwickeln.

Es kommt neuerdings hinzu, dafl wegen der iberall in der
Volksrepublik zu beobachtenden Vertrauenskrise zwischen Be-
volkerung und Partei GegenmafBinahmen von der Parteifiihrung
erwogen werden, die im-Rahmen einer neuen ideologischen Er-
ziechungskampagne die Unterdriickung so mancher in der letz-



ten Zeit gewonnenen Spielrdume zur Folge haben konnten. Die
Vorginge in der polnischen Heimat des Papstes lassen die Fiih-
rung Chinas zusitzlich vorsichtig taktieren. Einen Beleg dafiir,
dal auch gegeniiber den Kirchen eher wieder eine hirtere
Gangart zu erwarten ist, liefert ein Artikel in der Zeitung der
chinesischen Armee. Darin erhebt der «Sonderkommentator»
(dahinter steckt gew6hnlich eine hohe Persdnlichkeit, und unter
diesem Zeichen wird haufig ein neuer Kurs eingeleitet) die For-
derung, die Befreiungsarmee zu «entmaoisieren» und von Ele-
menten zu sdubern, die eine «bourgeoise Ideologie» vertreten
und sich «an die Philosophie Taiwans oder der Bibel anlehnen».

Ein zweites Mal anders

Sammelt man die Eindriicke und Informationen iiber das diplo-
matische Vorgehen des Papstes besonders auf den Philippinen,
wo eher das Protokoll als die Probleme das Programm be-
stimmten, dann sind die dortigen Wadrnungen vor allzu starkem
sozialen Engagement und vor politischer Betatigung der Prie-
ster und Ordensleute, vor Hal} und Klassenkampf - neben einer
Kapitulation vor dem Druck durch die Regierung Marcos —
auch auf die Furcht des Papstes bzw. spiirbarer des Vatikans
zuriickzufiihren, die Volksrepublik China kdnne mit Hilfe kom-
munistischer Guerilleros die in.der Bevdlkerung angestaute Un-
zufriedenheit nutzen und den augenblicklichen Status quo durch
eine Erhebung zunichte machen. Dieses chinesische Gespenst
wiirde die Grundlage jenes offensichtlich vorhandenen. langfri-
stigen Plans gefdhrden, von den Philippinen aus eine neue mis-
sionarische Bewegung in Asien in Gang zu setzen.

Aber .woher kommen die pépstlich-vatikanischen Informatio-
nen und Vermutungen, Befiirchtungen und Warnungen? Wie-
viel konnte Johannes Paul II. in Asien wirklich selber «erfah-
ren»? Wieviel vom Elend-und vom unermudhchen Einsatz von
Christen in den Elendszonen «sehen»?

Wenn man auf der einen Seite die Strapazen der Millionen erfiihlte, die zu sei-
rien Gottesdiensten pilgerten, wenn man in Demonstrationen hineingeriet, die
in Trénengas und Verhaftungen endeten, und wenn man auf der anderen Seite
das Zeremoniell beobachtete, in das der Papst eingespannt war, und immer
wieder diese gegenseitige Verlesung vorgefertigter Redetexte: da muflte man
sich doch fragen, welchen Gewinn an Direkt-Information aus Gesprich und
unmittelbarer Begegnung der Papst sowie seine verschiedenen Gegeniiber
‘nach Hause tragen konnten. So manches, was einer vom Journahstlschen
TroB vernehmen und erleben durfte, hitte gewiB auch dem Papst bereichernde
Einblicke geboten: Was auf Flugblittern und Offenen Briefen sozial enga-
gierte Filipinos iiber ihre Enttduschung sagten; was asiatische Dritte-Welt-
Theologen erarbeitet hatten; was junge Christen iiber ihre Kontakte (von
Hongkong aus) mit Bewohnern des chinesischen Festlandes berichteten ...

Angeblich hat der Papst Siéidkorea bereits einen Besuch in drei
Jahren zugesagt. Vielleicht gehdren dann auch die Volksrepu-
blik China und Vietnam zum Programm. Doch diese Reise ist
schon jetzt zum Fehlschlag verurteilt, wenn sich das pépstliche
Reiseschema nicht grundsitzlich dndert. Asien ist anders, ist
nicht Polen, nicht Rom, nicht Europa. Asien denkt anders,
Asien braucht einen anderen Zugang. In Asien kann man mit
einem. so hektischen Programm nicht ankommen. In .Asien
braucht man Ruhe, Geduld, mu3 man hinhdren kdnnen und
wirklich miteinander, nicht hintereinander sprechen. In Asien
sind auch andere Themen gefragt und vordringlich: Eheschei-
dung, Abtreibung, Empfangnisverhiitung, Zolibat — angesichts
der anstehenden Probleme und der Not sind dies Randthemen.
Alles in allem: Ein zweites Mal diirfte der Papst in Asien nicht
als Reprisentant einer europdisch geprédgten Jet-Set-Kirche
landen. Zumal im Hinblick auf China miif3te man sich noch sehr
viel behutsamer an die Mentalitit derer herantasten, die man an-
sprechen will. Wie lange Jahre hat der in der Manila-Botschaft
erwihnte Matteo Ricci dazu gebraucht? Wieviel demiitiges Stu-
dium von vielen wire heute dafiir erforderlich?

Nbrbeft Sommer, Saarbriicken

«Sohn Gottes», er ist es, was aber hei3t das?

Zum inhaltlichen Ergebnis im romischen Prozef3 von Eduard Schillebeeckx

Im Friihjahr 1980 berichtete Bas van Iersel in dieser Zeitschrift
tiber ein «Kolloquium», zu dem E. Schillebeeckx von der Glau-
benskongregation vom 13. bis 15. Dezember 1979 nach Rom
geladen war.! Der Bericht gab Aufschluf iiber die Rechtslage
und die moglichen Konsequenzen eines solchen Verhors und
schilderte dessen freundliche Atmosphiire, die freilich nicht frei
von Uberraschungen war. Uber den Inhalt der Gesprache
konnte damals noch nicht viel gesagt werden, da zwar ein ge-
meinsam unterzeichnetes Protokoll angefertigt wurde, die rémi-
sche Behorde sich aber gemal Verfahrensordnung ein letztes
Urteil vorbehielt.

Mittlerweile 1463t sich auch tiber die inhaltlichen Fragen spre-.

chen. Denn die vier entscheidenden Dokumente dieses in fran-

zOsischer Sprache gefiihrten Prozesses sind seit Weihnachten

1980 der Offentlichkeit zugéinglich:

- die ersten romischen «Fragen», die die Glaubenskongrega-
tion E. Schillebeeckx im Oktober 1976 zu seinem Jesusbuch -
dem ersten einer angekiindigten Trilogie — iibermittelte?,

— Schillebeeckx” Antwort vom April 1977, in der er sich zur
Sache der Christologie ausfiihrlich verteidigte,

- die rémische Replik vom Juli 1978, verbunden mit der Ein-

ladung zu einem «Kolloquium», und schlieflich

- das offizielle Protokoll des rémischen «Kolloquiums», das.
mehr dessen Ergebnisse als dessen ausfiihrlichen Gespréchs-

ablauf festhalt.
Alle vier Dokumente wurden inzwischen zweisprachig (franzo-
sisch und in niederliindischer Ubersetzung).von T. M. Schoof,
einem intimen Kenner der Vorgénge, herausgegeben und kurz
eingeleitet.’ Begleitet wurde das Unternehmen durch ein The-

menheft des Nimweger Fachorgans, der Tijdschrift voor Theo-
logie, in dem verschiedene Kollegen zu unterschiedlichen Pro-
blemen Stellung bezogen.® Fragen der Glaubensversténdigung,
des Kirchenbildes, religidser Autoritdt, sowie eine Analyse 6f-
fentlicher und privater AuBlerungen zur Sache Schillebeeckx
stehen darin zur Debatte. So gelang es, nicht nur den momenta-
nen ProzeBablauf, sondern auch die Sachproblematik als des-
sen Horizont in die Offentlichkeit zu bringen.

Ein romischer Brief vom Dezember 1980, in dem die Glaubens-

. kongregation ihrerseits ein Fazit aus dem bisherigen Verfahren

zieht, hat so zur rechten Zeit seinen griindlichen Kommemar ge-
funden. - Worum also geht es?

Romische «Fragen».

Beginnen wir mit den romischen Fragen vom Oktober 1976. In
aller Hoflichkeit und Hochachtung werden sie vorgebracht, und
doch will das Ganze nicht so freundlich klingen: «Hochwiirdi-
ger Vater, dieses imposante Werk haben Sie sicher geschrieben
als einen Beitrag zur Entfaltung des Reiches Christi.» Die Kon-

! B. van lersel, Wie fair war das Kolloquium mit Schillebeeckx?, Orientierung
44 (1980), 42-45; Um den Rechtsschutz im rémischen Inquisitionsverfahren,
ebd. 52-56.

2 Deutsch: Jesus. Die Geschichte von einem Lebenden (Freiburg 1974). Spi-
ter wurde u. a. auch das 2. Buch in das Verfahren einbezogen: Christus und die
Christen. Geschichte einer neuen Lebenspraxis (Freiburg 1977).

3ST. M. Schoof (Hrsg.), De zaak Schillebeeckx. Officigle stukken (Bloemen-
daal 1980). Alle nicht ndher identifizierten Zitate stammen aus diesem Band.

* Tijdschrift voor Theologie 20 (1980), 339-426 (= Heft 4 mit dem Titel: De
zaak Schillebeeckx: reflecties en reacties.
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gregation sei mit sehr aufrichtigem Wohlwollen vorgegangen.
Und wie hitte sie «ein solches Gefiihl gegeniiber einem Bruder
in der Kirche und im Priestertum nicht hegen sollen? Ihr Verlan-
gen wire es sicher gewesen, alles gutzuheiflen. Leider, so muf
man wohl sagen, hat sie in Ihrem Werk zahlreiche Aussagen ge-
funden, die bei ihr eine schwere Ratlosigkeit aufkommen lie-
Benn. Ratlosigkeit also bei der Heiligen Kongregation, die sich
dem Befragten gegeniiber als «Dienerin des Stellvertreters Jesu
Christi» présentiert. Der Stock steht «hinter der Tiir», wie man
bemerkt hat. Des Tones kann man nicht recht froh werden,
denn die «Fragen» entpuppen sich als gravierende Einwénde ge-
gen Schillebeeckx’ Theologie tiberhaupt.

Gestellt werden zunidchst methodische Fragen: Laft sich der
Befragte nicht zu sehr vom «radikalen Fliigel» protestantischer
Exegeten inspirieren; betreibt er nicht iiberhaupt eine «exzessive
exegetische Reduktion», nicht eine «voreilige Hermeneutik», in

der Jesus (wie bei «bestimmten Neubultmannianern») zu einer -

sehr abstrakt funktionalen (?) Person werde? So werde doch
von vornherein jedes lbernatiirliche Eingreifen Gottes in der
Heilsgeschichte ausgeschlossen, der Sinn fiir eine organische
Entwicklung der Christologie in der Kirche verstellt; so mi3-
traue man dem objektiven Wert der Sprache und identifiziere
die Sache Gottes mit der Sache der Menschen.

Gerade weil man diese Vorwiirfe zur Methode so global, in etwa auch hilflos
und klischeehaft begriindet, wird deutlich, welchem MiBtrauen Schillebeeckx
hier ausgesetzt wird. Es ist das Mi3trauen gegen eine Theologie, die sich den
Problemen und Ergebnissen historischer Untersuchungen konsequent stellt.
Und es ist — konkreter gesprochen - das Miltrauen gegen alles theologische
Reden iiber Christus, das (keineswegs ungldubig) mit dem Jesus der Geschich-
te vorbehaltlos beginnen und alle spitere Christologie als Auslegung seiner
Person begreifen will. AuBer H. Kiing hat sich im Augenblick wohl kein ka-
tholischer Systematiker dieser Herausforderung so intensiv und umfassend
gestellt wie E. Schillebeeckx. Und seitdem sind Glaube und Geschichte auch
auf qualitativ neue Weise wieder zu einer umstrittenen Grundfrage katholi-
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scher Theologie geworden, nicht ohne Zutun romischer Behdrden. Van Bavel
hat im genannten Themenheft die hermeneutischen Streitpunkte aufgegriffen
und in der — doch wieder alten - Frage miinden lassen, ob der Lekrsatz von
Chalkedon von der «einen Person» in «zwei Naturen» notwendiges Durch-
gangsstadium oder Endpunkt unseres Nachdenkens iiber Jesus Christus sei.’
Miissen wir diesen Satz also - vereinfacht gesagt - stindig repetieren oder wei-
ter-, in einer veridnderten Situation vielleicht sogar anders denken? Je nach
Antwort wird man zum Urteil kommen, Schillebeeckx sei dabei, Chalkedon
zu verraten oder dessen Anliegen neu zur Geltung zu bringen.

Dementsprechend entfalten sich die weiteren Fragen Roms zur -
Christologie. Ausgangspunkt sei fiir Schillebeeckx «der Mensch
Jesus, im menschlichen Sinn des Wortes: eine menschliche Per-
son» (Schillebeeckx, S. 28). GemilB der Lehre der Kirche sei
Jesus Christus aber eine gottliche Person. Mit Fachausfiihrun-
gen wird das Problemfeld erldutert. Und geldufige Testfragen,
die dank exegetischer Forschung schon lange Gegenstand der
Diskussion sind, runden das Bild der Beschwerden ab: war Je-
sus Messias oder «nur» eschatologischer Prophet? Sind die Ein-
setzungsworte fiir die Eucharistie historisch oder nachdsterlich,
und wie sind die Osterberichte, die Berichte vom leeren Grab
insbesondere, zu interpretieren? Wird richtig iiber die Trinitit,
iiber Jungfrauengeburt, iiber die Kirche gesprochen"

Wer schlicht' dem Gang der Fragen folgt, entdeckt in ihm den
inneren Zusammenhang des rémischen Mif3trauens: Theolo--
gen, die der historischen Riickfrage ihr Recht geben, sind nicht
nur von einem «radikalen» Protestantismus inspiriert und lau-
fen nicht nur Gefahr, das gottliche Handeln auszuschalten; sie
gefihrden insbesondere den kirchlichen Christusglauben. Wer
ihn ndmlich vom Ursprung her (und auf eine neue Versténdlich-

_ keit hin) relativiert, der versagt sich der kirchlichen, im Lauf der

Jahrhunderte gewachsenen verbindlichen Lehre. Diese kirch-
liche Lehre aber ist es, als deren Hiiter sich Rom versteht. So
steht mit dem Streit um lehramtliche Aussagen die Autoritdt der
Glaubenskongregation selber auf dem Spiel. Thr hat er sich als
glaubender Christ zu stellen. «M6gen Sie jedenfalls im Geist des
Glaubens antworten», so heiflt es im Brief; und mégen die
Schwierigkeiten der Kongregation «Ihnen mit Hilfe des Herrn,
fiir den Sie geschrieben haben, eine Antwort Ihrerseits erwek-
ken, die befriedigende Ergebnisse gewidhrt oder vorbereitet».
Eine solche Sprache ist wohl nur noch vom_Selbstverstandnis
dieser Kongregation aus versténdlich.

Schillebeeckx’ Antwort

Schillebeeckx antwortet im April 1977 deutlich und erfrischend
direkt. Aus seiner Betroffenheit macht er keinen Hehl und wehrt
sich dagegen, dafl man schon jetzt, vor Erscheinen der weiteren
Binde,. .so grundsitzliche Konsequenzen zieht. «Radikal»

‘miisse er zuriickfragen, um auf einen - auch fiir Kritiker — unbe-

streitbaren Grund zu kommen. Und vom Jesus der Geschichte
gehe er aus, damit klar wird: dieser unser Glaube beruht auf der
Person Jesu selbst. Um den (auch sonst beliebt gewordenen)
Vorwurf eines Historismus zu entkréften, stellt er fest: der Jesus
der Geschichte, nicht das von Historikern erstellte Jesusbild sei
fiir ihn Norm und Kriterium. Aber dieser Jesus, der durch das
Zeugnis der ersten Christen zu uns kommt, habe nun auch
«schlechthin Vorrang fiir den apostolischen Glauben, der fir
uns nur widerspiegelt, was Jesus wirklich war». Schillebeeckx
sieht, daf} diese Christologie noch ungebrauchlich ist. Aber ve-

 hement wehrt er sich gegen den romischen Vorwurf er verwirre

die Gldubigen.

Habe man denn nicht Jesusbiicher wie das von Rudolf Augstein gelesen?
Habe er denn nicht geschrieben, um solche Verwirrungen zu entkréften? Und
dann das fiir ihn doch wichtigste Argument, das den Leser an 2 Kor 3,1f. erin-
nern konnte: «Der Sinn meines Buches ist von allen Lesern und ... von mehr

- als 133 internationalen Rezensionen meines Buches begriffen worden. Gerade

diese Absicht wurde von allen meinen Lesern als eine Wohltat erfahren.» Und
spiter: «Nocheinmal, man hat nicht meine Absicht begriffen, mit meinen Le-

3 Hermeneutische knelpunten in een theologisch dispuut, a. a. O. 304-360.



- sern noch einmal Schritt um Schr_itt dem Weg der Jiinger zu folgen bis zum
schlieBlichen Héhepunkt, dem Bekenntnis von Jesu Gottheit. Gerade der Mut,

diesem Weg zu folgen, ... hat viele meiner Leser dazu gebracht, zu sagen: « ja,

50 ist s> ... Sie haben den Weg nochmals zun'ickgelegt, den Weg nach Em-
maus sozusagen, bis zum Augenblick, da sie (viele von ihnen neu) sagen konn-
ten: so ist es, ich bekenne, daB dies Jesus Christus ist, der Sohn Gottes.» -

Dann beginnt Schillebeeckx das schwierige Geschéft der Beant-
wortung. Er erkldrt sich, stellt die Zusammenhinge seines Bu-
ches wieder her, korrigiert, lehnt Unterstellungen ab, bricht
Lanze um Lanze fiir ein historisch verantwortetes Vorgehen der
Theologie. Interpretation sei etwas anderes als subjektive Will-
kiir, denn veriinderte Verstehenshorizonte verlangen dall wir
eine neue Sprache finden. Er wirbt mit dem Erfolg seines Buches
und beruft sich auf die Zustimmung von Exegeten und Histori-
kern. Er versucht im. Grunde nur das eine, Sinn fiir seinen An-

satz zu wecken: «Man spricht iibér die Dogmen in anderen Mo-

dellen, und dann scheinen all die Wahrheiten fiir den arglosen

Leser anders zu sein. Wenn man sich aber des neuen Modells

bewult wird, merkt man, daf} es um dieselbe Sache geht.» Des-
halb muB3 er die Unterstellungen zuriickweisen, als habe Jesus
fiir ihn keine messianische Bedeutung, als seien fiir ihn die
Ostererscheinungen Christi nicht mehr wesentlich. Und gerade
deshalb weist er auch den Vorwurf mangelnder Kirchlichkeit
zuriick: «Ich spreche laufend dariiber in‘meinem Buch.» Aber
«man bringt Randsténdige (ihre Zahl nimmt immer zu, und es
sind nicht die Schlechtesten!) nicht zu Christus; indem man lau-
fend das Wort (Kirche» sakral gebraucht». '

Schillebeeckx’ Sprache ist gerade nicht von Diplomatie oder falscher Unter-
wiirfigkeit geprégt, vielleicht schon ein Stiick Zeugnis von jener «dritten Kir-
che», die B. A. Willems am Horizont sich abzeichnen sieht.® Es ist keine Kir-
che der Macht mehr, sondern eine Kirche der «Armen», die Verdnderung im
Namen Jesu erwarten. Denn Schillebeeckx’ Berufung auf die Gegenwart, auf
Verstandlichkeit und’ die Notwendigkeit neuer Vermittlung ist auffallend. Es

ist die Gegenwart heutiger Menschen, von denen in den rémischen' Dokumen-

ten keine Rede ist. Die Rangfolge der inneren Begriindung ist hier umgekehrt.
Nicht zu Chrnstus ohne die (zentral geleitete) Kirche, heiit der Grundzug des
romischen MiBtrauens. Nicht zur (briiderlichen Gemeinschaft der) Kirche
ohne eine richtig verstandene Verkiindigung Jesu Christi, so heif3t es-hier.
Dem Pathos der Objektivitit steht das Pathos der neuen Verstehbarkeit ge-
geniiber, dem Pathos der endgiiltigen Aussage das Pathos eines mit Jesus zu
gehenden Verstehensweges. Man ist gespannt, welche Folgerungen Rom zu
ziehen gedachte.

Replik

Die Kongregation antwortet nach 15 Monaten und konfrontiert

Schillebeeckx mit einem Gutachten zu seinem Brief. Es beteuert

Objektivitit, ist aber gehalten in einem unangenehmen, teils sif-

fisanten Ton, dessen Ouvertiire lautet: «Der Autor hat der
- Glaubenskongregation eine sehr ausfiihrliche Antwort gesandt.
- Er macht sozusagen keine Konzessionen, bleibt aber hoflich.»

Vom Standpunkt des Betroffenen aus miilte man sagen: Die Kongregation
war nicht bereit, auf Schillebeeckx’ Anliegen einzugehen. Das wird aus der
Zielsetzung des Gutachtens klar. Es will den Erwigungen Schillebeeckx’ ge-
rade nicht «Schritt um Schritt» folgen (also Zielsetzung des Buches und den
Zusammenhang der umstrittenen Aussagen gerade nicht mit in Erwégung zie-
hen), sondern iiber eine Reihe wichtiger Antworten urteilen und dabei
schauen, ob er — und sei es auch nur in kleinen Details — «gegeniiber dem
Fragekatalog recht hat». :

Wie kann man ‘aber gegeniiber Fragen recht haben? In solchen Formulierun-
gen wird offenkundig, da} die Fragen - strikt nach ProzeBordnung — nur ein
Urteil widerspiegein, das die Kongregation fillt, bevor sie iiberhaupt mit dem
Autor in Kontakt tritt. Alle weiteren «Gespriiche» werden nur noch auf dieses
Urteil, damit auch auf dessen Glaubensversténdnis, auf das theologische Ge-
schirr dieser Heiligen Kongregation bezogen. Fiir die Neutralisierung person-
licher (etwa durch Unkenntnis exegetischer Sachverhalte oder sprachphiloso-
phischer Erkenntnisse bedingter) Ansichten und-gegen die gewaltsame Eng-
fiihrung aller Fragen auf den Verstdndnishorizont des Vorausgerichts ist kein
Schutz eingebaut: Problem inquisitorischer Verfahrensordnungen. Genau
deshalb muB sich auch die Atmosphire und Mentalitéit des Miftrauens ent-

¢ Komt er een derde kerk? De inzet van het romeinse onderzoek, a.a.0.
361-380; hochst aufschluBreich- dazu auch: T. M. Schoof Getungen in de
«zaak Schillebeeckx>, a.a. 0. 402-421.

wickeln, empfindet man andere Ideen als Bedrohung statt als Bereicherung,

klammert man sich an die Vergangenheit, statt die Gegenwart zu wagen. Die
religise Autoritét hat, wie P. Vandermeersc!; zéigt, im romischen Selbstver-
stindnis -eine gefahrliche Engfithrung erfahren. Glauben wir dochi an einen
Gott, der alle irdische Vaterschaft und Autoritit von-Grund auf relativiert.”
Auf diesem Hintergrund wird gerade dieses Dokument zum schwichsten, -
zum entlarvenden Glied der Kette. Unter der Hand artet es zur Selbstverteldl-
gung der.Heiligen Kongregation aus.

Schillebeeckx gerdt in den Ruch der UnbotmaBngkelt «Pater
Schillebeeckx reagiert heftig», «aber Pater Schillebeeckx insi-
stiert», er «beginnt damit, sich zu begliickwiinschen».- Und
dann: Er «macht hier ein kleines, sehr kleines Zugestindnis».
Schlielich die Abwehr von Schillebeeckx’ Berufuing auf seine
Leser. Der Gutachter: «Ich verstehe nicht, daB3 das, was alle
seine Leser begriffen haben, der Fragenkatalog nicht begriffen
hétte.» In der Tat, genau dieses Nicht-Begreifen-Koénnen
scheint das Problem dieses Dokuments zu sein. Deshalb wird
Zitat an Zitat gereiht, werden nur noch die rémischen Fragen
verteidigt, verschwinden die Absichten und Problemstellungen
des Autors endgiiltig aus dem Gesichtsfeld.

«Colloquium»

«Verschiedene Fragen also sind noch nicht hinreichend ver-

- deutlicht», so schwenkt der Gutachter am Ende wieder auf die
. offizielle Sprachregelung ein. Vom 13.-15." Dezember 1979

fand das Gespriich in Rom statt. Parallel liefen die letzten Vor-
bereitungen fiir die Manahme (Entzug dér Missio canonica)
gegen Hans Kiing. Die hollindische Bischofssynode wiirde im
Januar stattfinden. E. Schillebeeckx hat wiederholt betont, das
Gesprich habe in einer: freundlichen Atmosphire stattgefun-
den. Gleichwohl stand es im Rahmen eines umfassenderen Kal-
kiils und war seiner -Struktur nach ein Verhor unter hochst un-
gleichen Bedingungen. Die Fragen - samt und sonders vorfor-
muliert - stellte «die Heilige Kongregation», reprisentiert durch

_drei Vertreter, die sich abwechselten. Kardinal §eper und Erzbi-

schof Hamer (Priéfekt und Sekretdr der Glaubenskongregation)
hielten ihre Prédsenz nicht fiir notwendig, bzw. angezeigt. E.
Schillebeeckx hatte zu antworten, mehr nicht. Nicht das Ge-
sprich, das Protokoll war entscheidend. Und wie das schrift-
liche Ergebnis zeigt, ging es nicht eigentlich um Kommunika- .
tion, sondern um objektiv. fixierbare Antworten. Im stark ver-
knappten Endprotokoll wird E. Schillebeeckx” Verhalten zugun-
sten der Kongregation akzentuiert. Uber seine Proteste ist
nichts zu lesen. Nur uber eine Frage zeigt er sich «ein wenig ver-
wundert». Bisweilen klingt (gegen die Absicht des Befragten) so
etwas wie Selbstkritik oder ungeschmalerte Zustimmung zu ro-
mischen Erwartungen an.

E. Schillebeeckx sieht sich in einer schwierigen Situation. Jetzt

 muf er sich ganz und unmittelbar auf die romische Fragestel-

lung einlassen. Er spielt nicht mehr auf eigenem Terrain, erweist
sich aber als Kenner der romischen Erwartungen und Theolo-
gie. Ganz in rémischem Stil beginnt er zu unterscheiden: Wahr-
heit der Konzilien, ja; warum aber die Sprachwelt spezieller phi-
losophlscher Systeme? Kontinuitit der Lehraussagen, ja; aber
sind sie ungeschichtlich weiterzugeben? - Uberzeitliche Wahr-
heit, ja; was aber geschieht bei verandertem Kontext? Wahrheit
kirchlicher Lehre, ja; ist aber begriffliche Exaktheit das hochste
anzustrebende Ziel? Kritik am Glauben der Kirche, nein; aber
Kritik doch an begrenzten theologischen Systemen.

" Im Grunde - so kann man das Protokoll jedenfalls lesen - wird die Glaubens-

kongregation von Frage zu Frage in einen weiteren Horizont verwiesen, auf
die eigene Grenze aufmerksam gemacht. Das Grundproblem von Glaube und
Geschichte spielt nach wie vor eine durchgéngige Rolle; das Problem neuer
Verstandlichkeit gegeniiber einem formalen Objektivismus taucht auch jetzt
immer wieder auf; die Identifikation der Glaubenskongregation mit einer be-
stimmten theologischen Denkwelt erweist sich.von Gedanke zu Gedanke als

‘neues Problem. Und der ganze Problemfdcher konzentriert sich in der Aus-
. sage, Jesus sei «Gottes Sohn». Er ist es, was aber heif3t das? Herausfordernde

Aussagen von Schillebeeckx werden auf dem Hintergrund des rémischen
Denkmusters zu monstrdsen Ideen. Der Satz etwa, die Menschheit sei trotz
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des Todes Jesu erldst, wird in seiner verfremdend erweckenden Kraft iiber-
haupt nicht verstanden. Und immer wieder die notwendig mitgegebenen Test-
fragen nach pipstlicher Unfehlbarkeit, nach Jungfrauengeburt, Einsetzungs-
bericht und Kirchengriindung durch Jesus, und dann das Echo auf unsinnige
Denunziationen (hat der Befragte mit verheirateten Priestern, Laien und
Frauen(!) konzelebriert?), die man zwar nur «in Klammern», aber doch gern
zur Sprache bringen mochte.

Das Spiel bleibt gleichwohl ernst, die Frage nach Jesu Gottheit
der hart umstrittene Kern. Ob man bei der Frage: «Ist Jesus
Gott?» denn aus hermeneutischen Griinden sich vor einem Ja
oder Nein driicken konne? Und einer der Befrager, offensicht-
lich an der Grenze seiner Geduld und an der Grenze des Uber-
setzungsproblems: «Jesus wird (im Buch) vorgestellt als ein
Mensch in einer einzigartigen Beziehung zu Gott; in der Unter-
scheidung zwischen Gott und Mensch steht er auf der Seite der
Menschen. Und auf die Frage, ob er Gott ist oder nicht, antwor-
ten Sie, er sei ein Mensch, definiert durch seine einzigartige Be-
ziehung zu Gott ... Und was die beiden Naturen betrifft, sagen
Sie: «(Nie konnen wir von zwei Komponenten sprechen:
Menschheit und Gottheit, sondern nur von zwei Totalaspekten
... Was die Einheit der Person betrifft, schlagen Sie eine hyposta-
tische Identifikation vor, eine Identitdt zwischen personal-
menschlicher und personal-gottlicher Seinsweise. Eine solche
Identitét ist kontradiktorisch.»

Der Durchschnittsleser wird auf Anhieb das Problem wohl
kaum durchschauen, aber die Verlegenheit der Kongregation
“verspiiren: die Festlegung des Autors auf Leugnung oder Repe-
tition von Chalkedon will nicht gelingen, weil es ihm nicht um
ein blof3es Ja oder Nein, sondern um ein Neuverstiandnis geht.
Und der Durchbruch der Kongregation durch diese Alternative
kann nicht gelingen, solange sie den kirchlichen Glauben mit der
Theorie einer Theologenschule identifiziert. Und dennoch konn-
te man mit der Moglichkeit rechnen, daf die Kongregation —
- wenigstens dieses Mal — {iber ihren eigenen Schatten springen
wiirde. Ist es ihr gelungen?

Der Bescheid

Die offizielle Reaktion kam nach 11 Monaten, am 25. Novem-
ber 1980. Die Kongregation nimmt die Verdeutlichungen, Pra-
zisierungen und Richtigstellungen zur Kenntnis und bittet Schil-
lebeeckx, auch die Offentlichkeit davon zu unterrichten. Sie fin-
det, daf} bei gewissen Punkten «die Erkldrungen nicht geniigten,
um die Unklarheiten (ambiguités) zu beseitigen». Es geht dabei
um Jungfrauengeburt, Verbindlichkeit des kirchlichen Glau-
bens, um das Verhiltnis von Erscheinungen und Auferstehung,
um die Frage der Anhypostasie. Ferner habe man iiber das Ver-
héltnis von Offenbarung und Erfahrung sowie iiber die Rolle
einer «Hinfithrung» zum Glauben nicht sprechen kdnnen. Die
Kongregation erwartet deshalb, dal Schillebeeckx den Min-
geln durch entsprechende Veroffentlichungen abhilft.

Schillebeeckx verweist u. a. auf sein nichstes Buch. Er fiihlt sich
durch den Bescheid erleichtert, nennt sich «weder verurteilt
noch freigesprochen, aber «nach wie vor unter Verdacht»?
Gleichwohl kann man diesen Bescheid in hochstem Mafle ar-
gerlich finden. Zum einen ist kein formeller Prozef3abschlul
erklart. E. Schillebeeckx hat Auflagen bekommen, mit denen
weitere Auseinandersetzungen vorprogrammiert sind. Wieviele
Jahre soll das noch weitergehen? Zum andern wurde in den ent-
scheidenden christologischen Fragen kein eindeutiger Durch-
bruch erzielt. Wichtige Fragen gelten weiterhin als ungeklart. Ist
dies als Eingestdndnis der Kongregation oder als Warnung an
den «Autor» zu werten? Zum dritten werden jetzt — nach drei-
tdgigen «Gesprdchen» - so zentrale Punkte wie Offenbarung
und Erfahrung, eingeschlossen die normative Rolle kirchlicher
Lehre, fiir noch nicht besprochen erklirt. Will man sich weitere

7 Religie en de nood aan gezag. Psychologisch peiling vanuit de «zaak Schille-
beeckx>,a.a.0. 381-401.
8 Volkskrant v. 5. 12. 1980.
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Zugriffe vorbehalten? E. Schillebeeckx ist trotz romischen
Drucks kein bequemer Mann geworden, wie die letzten Verof-
fentlichungen zeigen.® Vielleicht kdnnte sich die Glaubens-

- behorde einmal iiberlegen, wieso ein Theologe dieser Qualitét

und dieses Alters solche Beschwernisse auf sich nimmt. Da sie
nach nunmehr § Jahren dem Beklagten keine Hiresie nachwei-
sen konnte, sollte sic wenigstens zur Wahrung der eigenen
Wiirde sich durch einen formellen und endgiiltigen Abschiuf3
des Prozesses selber binden.

Es eriibrigt sich, auf formale und inhaltliche Parallelen zu
anderen Fillen hinzuweisen. Der Fall Schillebeeckx wurde im
vergangenen Jahr gern in Kontrast zum Fall Kiing beleuchtet.
Wie vor einem Jahr in dieser Zeitschrift zu Recht bemerkt
wurde, «konnte der Eindruck entstehen, dal3 im Fall Schille-
beeckx eine beidseitige Gesprichsbereitschaft den Bruch ver-
hindert habe, der im Fall Kiing beklagt wird».'® Heute aber wird
man zumindest die Gegenfrage stellen miissen, ob Rom die
Kooperationsbereitschaft des Beklagten honoriert und zur Be-
urteilung seiner Katholizitdt in Rechnung gestellt hat. Vermut-
lich ist dies im Rahmen der gegenwirtigen Verfahrensgrundlage
nahezu verunmoglicht. Die romische Glaubensbehorde sollte
deshalb, einem allgemeinen Verlangen entsprechend!!, nicht nur
ihre Verfahrensordnung dndern. Wenn sie dies glaubwiirdig tun
will, muf sie zugleich die Prozesse revidieren, die sie gegen noch
lebende Opfer gefiihrt hat. Kiing, Pfiirtner, Pohier, Schille-
beeckx und Schupp sind nur die Spitze eines Fisberges. Die
Sache aber, um die im Fall Schillebeeckx der Streit geht, ist kei-
nesfalls auf seine Person beschrénkt. Auch er hat nur ein Pro-
blem aufgegrlffen das Glaube und Theologie mit Slcherhent
noch einige Zéit in Atem halten wird.

Hermann Hdring, Numegen

° Vgl. Orientierung 44 (1980) 258: Anmerkungen.
10 Redaktionelle Anmerkung, Orientierung 44 (1980), 42.
" Vgl. Brief von 148 Theologieprofessoren an Kardinal Hoffner (Erneuerung
der Eingabe von 1360 Theologen - weltweit - vom Jahre 1969): Orientierung
1980, S. 80f. — Erkldrung der Arbeitsgemeinschaft deutschsprachiger kath.
Dogmatiker und Fundamentaltheologen in Freising: Publik-Forum.
6.2.1981, S. 25f. (u.a. an Kardinal Seper gesandt). - Empfehlungen der Deut-
schen Bischofskonferenz fiir eine Novellierung des Lehrbeanstandungsverfah-
rens der romischen Glaubenskongregation (zwecks zweifelsfreiem Rechts-
schutz der Autoren): Meldung im Osserv. Rom., deutsch 3.4.1981, S. 12. ~
(Red.)

«Aufruf an die Lebenden»

Bei den franzdsischen Prasidentschaftswahien am 26. April tritt unter den
Aullenscitern voraussichtlich (wenn er inzwischen - bis zum 7.4. - die erfor-
derlichen 500 Unterschriften von gewihiten Mandatstrigern zusammenge-
bracht hat) auch der bekannte Philosoph Roger Garaudy an. Sein Wahlpro-
gramm hat er in seinen drei letzten Biichern niedergelegt: « Appel aux vivants»
(1979), «ll est encore temps de vivre, voici comment» (Editions Stock 1980)
und «Pour I'avénement de la femme» (Editions Albin Michel 1981). «Appel
aux vivants», das grundsatzlichste von den drei Werken, ist kiirzlich in deut-
scher Ubersetzung erschienen. (Red.)

Von einem preisgekrinten Bestseller ist zu sprechen, der schon
als «Bibel der Griinen in Frankreich» bezeichnet wurde. Der
Verfasser, Roger Garaudy, Jahrgang 1913, war lange Jahre so
etwas wie der Chefideologe der Kommunistischen Partei
Frankreichs, war Mitglied des Politbiiros, bis er 1970 aus der
Partei ausgeschlossen wurde. In den 60er Jahren hatte er sich
fiir den Dialog zwischen Marxismus und Christentum, genauer:
Katholizismus, eingesetzt, war Teilnehmer der Gesprédche der
Paulus-Gesellschaft und Autor eines in der deutschen Ausgabe
von K. Rahner und J. B. Metz mit Vor- und Nachwort bedach-
ten Buches (Der Dialog oder Andert sich das Verhiltnis zwi-
schen Katholizismus und Marxismus? 1966). Nach eigenem
Bekunden war fiir ihn 1968 das Jahr seiner eigentlichen Entfer-
nung von-der offiziellen Linie der KPF. Zwei Ereignisse waren



es, die den Bruch einleiteten: der Pariser «Mai’68» und der Ein-
- marsch der sowjetischen Truppen in die Tschechoslowakei.

«Weltanschauung» - diesen (ja auch im Untertitel der «Orien-

tierung» erscheinenden) Begriff kann man im Franzosischen ‘

nicht. addquat wiedergeben. Und doch ist der franzésische

:Theoretiker Garaudy sicher einer von denen, die in unserem -

Jahrhundert am intensivsten und vielleicht auch am schmerz-
haftesten die Auscinandersetzung mit verschiedenen «Weltan-
schauungcn » durchlebten. Schon die duleren Daten der Biogra-
-phie zeigen dabei die Briiche, aber auch die Kontinuitit.

G[au_be an den Menschen - Angét_ um seine Zukunft .

- Das.auf deutsch gerade erschienene Buch dieses Mannes, der

sich als «gliubig» und als «Marxist» bezeichriet und der es sel-
ber als Fehler betrachtet, einmal «glaubiger Marxist» gewesen

" zu sein, trigt den Titel «Aufruf an die Lebenden»!. Wer wollte -

von sich behaupten, vom pathetischen Appell dieses Titels nicht
angesprochen zu sein? Doch gerade dieses Titels wegen, der En-
gagement signalisiert und herausfordert, mag es niitzlich sein,
zunidchst mdglichst niichtern das Buch als einen Text zu be-
trachten, dessen Inhalt man wiedergeben kann. Es zerfillt in
- drei Hauptteile, deren erster den status quo unserer Welt be-
schreiben, deren zweiter einen Uberblick iiber die Antworten
der groBen Religionen vom alten Agypten bis zum Islam auf die
Fragen der Menschheit geben und deren dritter eine wiinschba-
re Richtung fiir die Gestaltung der Zukunft des menschhchen
- Lebens auf unserem Planeten aufzeigen will.
Garaudys Ausgangspunkt: Wenn wir auf der «Einbahnstra3e»
der westlichen Wachstumsideologie mit dem bisherigen Tempo
weiter marschieren, gefidhrden wir das Leben unserer Enkel.
Wissenschaft und Technik, die uns in den heutigen Zustand ge-
fiihrt. haben, in dem mit einer kaum mehr beherrschbaren Ge-
schwindigkeit die Ressourcen unserer Erde gepliindert und das
Leben der Menschheit aufs Spiel gesetzt werden, und eine Poli-
tik, die diesen Zustand nur verwaltet, kénnen keine Losungen
anbieten. Aber auch die kirchlichen Gemeinschaften haben ver-
.sagt, obwohl Garaudy innerhalb der Kirchen Ansitze fiir Be-
mithungen in der richtigen Richtung erkennt, etwa in der Sorge

der Lateinamerikanischen Bischofskonferenz von Puebla 1979 -

liber die «Doktrin der nationalen Sicherheit», die sich aus der
Verwendung der Kernenergie ergibt und die zur Rechtfertigung
diktatorischer Systeme werden kann. Das Problem der Nut-
zung von Kernenergie - die sich in Frankreich ja-auch auf den
militirischen Bereich erstreckt — ist iiberhaupt fir Garaudy von
zentraler Bedeutung, weil in ihm Gefdhrdung der Umwelt und
"zentralistische, antidemokratische politische Orientierung zu-
sammenkommen. Aus seiner Zuversicht, dal es noch moglich
ist, auf der Erde - anders'- zu leben, will er beim Aufbau einer
«Schule der Teilhabe» helfen, die unsere Beziehungen zu Natur,
Mensch und Géttlichem grundlegend verédndert.

Weil die falsche Weichenstellung aus einer Zerstdrung der Ein-

heit des Menschen entstand, die vor allem auf das Denkeri der .

Renaissance zuriickgeht, ist es fiir Garaudy nétig, die Mensch-
heitsgeschichte rdumlich und zeitlich.in groflerem Zusammen-
hang zu sehen. Der « Wende zur ersten Hoffnung», die sich aus
der durch die SeB3haftigkeit entstehenden Mdglichkeit zur Mufle
und zur Entwicklung von Kultur ergab, steht heute die « Wende
zur letzten, dullersten Angst» gegeniiber, die aus der Moglich-
keit unserer Selbstvernichtung entsteht. Weil eine Selbstzersto-
-rung der Menschheit nur verhindert werden kann, wenn die
Menschen sich weder als Produkte reinen Zufalls (Jacgques
Monod), noch als vollkommen determiniert betrachten?, und
wenn die Politik- die Dimension des «Heiligen» wieder einbe-
zieht und dabei die Begrenzungen des abendldandischen Den-

! «Appel aux Vivants», Editions du Seuil, Paris 1979. Deutsche Ubersetzung:
«Aufruf an die Lebenden», Luchterhand Verlag Darmstadt- Neuwned 1981,
412 Seiten, DM 38,-.

Ein Modell fiir. lebendige Kommunikation in Arbeits-
gruppen jeglicher Art:

Die themenzentrierte
_Interaktlon TZI (nach Ruth Cohn)

Einfilhrungsmethodenkurse 1981

‘ Kurslellerln' ° Dr. phil. Elisabeth Waeltl Héheweg 10,
' 3006 Bern

1hema: Wie kann ich durch Iebendiges Lehren und
. Lernen meine Erlebnisfahigkeit vertiefen .

und berufliche Konflikte in der Arbeit mit_

Jugendlichen und- Erwachsenen besser

’ bewalt|gen?

Adressaten: Gelstllche Lehrer Somalpadagogen Psy-
chologen und alle, die.in kirchlichen, sozia- .
len-und andern Berufen neue Wege zum
"'Menschén suchen.

ATermine: ) 20.—24.Apr|l 20.-24. Juli’

: 27.-31. Mai 3.-7. August
8.—12.Juni .28. Sept.—2. Okt.
6.—10.Juli " B.-9.Oktober

Ort: . Néhe Fribourg‘und Olten

Klj_rskostg'n: 'vFr.'270.—’ )

.Vollpension proTag etwa Fr.38.—-

“Unterkunft:

Einzahlung von Fr. 270— auf Postcheckkonto 30-66546
gilt als definitive Anmeldung

kens sprengt, gibt Garaudy im zweiten Teil des Buches einen
kurzen Abrif3 der gro3en Weltreligionen: Er spricht vom édgypti-
schen Totenbuch, von Zarathustra, Hinduismus und Buddhis-

mus, Judentum und Christentum, schlie3lich vom Islam. '
Daf sich dabei jedem Kapitelein fiir die jeweilige Religion grundlegender kur-
zer Textausschnitt anschlieBt, macht Garaudys Intention deutlich, dem Leser
Zugang zu den Religionen selbst zu verschaffen. Wenn er allerdings gegen .
Ende dieses Teils sagt, Buddhist, Christ oder Muslim werde man nicht durch

" das, was man glaube, sondern durch das-Handeln, stellt er seinen religionsge-

schichtlichen Abri@3 selbst in Frage. Ich glaube, Garaudy will zeigen: Gutes,
lebenerhalterides Handeln ist in seiner tiefsten Schicht religiGs _motiviert.
Braucht es dafiir aber diesen - notwend1gerwe|se summarischen — Uberblick ?

«Neues Wachstum», Wachstum in anderer Hinsicht, ist es, wo-
fiir Garaudy im Schlufiteil des Buches plddieren mdchte. Hoff-
nung und Anregung gewinnt er dabei zum Beispiel aus der
Griindung kleiner, dezentraler Produktionsgemeinschaften, re-
ligiéser Basisgemeinden, aus der Frauenbewegung, aber auch
aus Staaten, in denen ein islamisch inspirierter Sozialismus auf-
gebaut wird. So bezeichnet er es als grofles Gliick, mit Nasser,
Gaddafi, Ben Bella: zusammengekommen zu sein, und sieht
auch den Iran Khomeinis als Beispiel eines islamischen Sozialis-
mus an. Ist es auch mdglich, Garaudy in der Negativbestim-
mung dessen, wogegen sich die «Revolte» in Persien richtete, zu
folgen, so kommen mir doch angesnchts seiner. Euphone liber
das Khomelm-Reglme massive Zwelfel

* Dal3 Garaudy in der Frage der sozialen und psychischen Déterminiertheit’
wihrend seiner KPF-Zeit ganz anders dachte und vor allem mit Sartre in
Streit geriet, sei hier nur am Rande bemerkt: Sartre formulierte in « Marxismus
und Existentialismus» (rde 1964, S. 48). «Es besteht kein Zweifel dariiber, dal3
Valéry ein kleinbiirgerlicher Intellektueller ist, aber nicht jeder kieinbiirger-
liche Intellektuelle ist Valéry»; Garaudy wehrt sich gegen eine «Erklarung»
Picassos durch seine erotischen Bestrebungen: «Als hiitte nicht jeder von uns
solche Bestrebungen, ohne deshalb schon Picasso zu sein» (S. 48). Ich hiitte es
schén gefunden, wenn Garaudy auch gesagt hiitte, daf er diese Einsicht - bis -
in die Formulierung hinein - seinem einstigen «Gegner» verdankt ... '
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Ein neuer Garaudy?

_Sie fiihren zu der Frage: Ist es ein «neuer» Garaudy, der diesen
Appell an uns richtet? Ich finde einerseits: Ja, denn er setzt sich
kritisch mit der eigenen Vergangenheit auseinander, gesteht
seine Fehler («Ein Inquisitor wuchs in mir») im vollen Bewuf3t-
sein seiner Verantwortlichkeit ein. Doch glaubt er, ohne diese
Fehler sei sein jetziger Weg nicht denkbar. Wire er immer Skep-
tiker gewesen und hitte er niemals das Gefiihl kennengelernt,
das entsteht, wenn ein Mensch sein Leben «hdheren Zielen»
weiht, so wire ihm auch der «Glauben» verschlossen. Darin,
dall er immer an etwas glaubte, sieht er selbst also die Kontinui-
tit in seinem Leben. Und insofern kann man sagen: Nein, es ist
kein «neuer» Garaudy. Er selbst nimmt zwar in einer — im Deut-
schen schwer nachvollziehbaren - Unterscheidung zwischen

«croyance» (Glauben an bestimmte Glaubensartikel, der Auto-.

ritdtsglauben ist und zum Aberglauben fiihren kann) und «foi»
(Glauben im Sinn von Gldubigkeit, grundlegendem Vertrauen)
diese «foi» fiir sich in Anspruch. Aber vielleicht ist etwas von
jener Skepsis, von der er meint, sie hindere den Menschen, glau-
ben zu kdnnen, fiir «foi» im Gegensatz zu «croyance» geradezu
konstitutiv?® Das Fehlen dieser Skepsis wird jedenfalls beson-
ders schmerzlich bewuf}t bei seiner Einschitzung des sogenann-
ten «Islamischen Sozialismus».

«Neu» ist Garaudys Buch natiirlich auch insofern nicht, als das, was hier zu
lesen ist, alles auch anderswo schon oft gesagt wurde. Und doch: an manchen
Stellen wird etwas Mitreilendes an Garaudy deutlich, seine Liebe, seine Zu-
versicht und Hoffnung, und eben: sein Glaube (foi). Diese Passagen sind es.
die mich zuversichtlich stimmen, da die Mehrheit der 300000 Franzosen. die
das Buch in den ersten Wochen nach seinem Erscheinen gekauft haben, auch
etwas darin gelesen haben mogen.

Einige werden es auch gekauft haben, weil man-es haben muf.
Denn schlieflich ist Garaudy ja auch Kandidat fiir das franzosi-
sche Prisidentenamt. Nicht eine Partei hat er gegriindet, son-
dern eine Bewegung. Sie nennt sich, wie das Buch, « Appel aux
Vivants». Ist das Buch also ein Appell, die Bewegung zu unter-
stiitzen, den Autor zu wihlen? Ist aus dem Abtriinnigen der
Partei doch wieder nur ein Parteigriinder geworden? Das ist es

3 Ich denke dabei an den Gebrauch, den etwa H. R. Schiette in seiner «Skepti-
schen Religionsphilosophie» (Freiburg 1972) von diesem Begriff macht.
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sicher nicht, was er beabsichtigt. «Die Weltgeschichte wire al-
lerdings sehr bequem zu machen, wenn der Kampf nur unter der
Bedingung giinstiger Chancen aufgenommen wiirde.»* Diesen
Marxschen Satz hat Garaudy, der von sich sagt, er akzeptiere
es, ein Don Quichotte genannt zu werden’, sich zu Herzen ge-
nommen.

Aber: Weltanschauung, Weltpolitik — miissen es immer diese
tibergrofien Anliegen sein fiir den Theoretiker und fiir den Politi-
ker Garaudy? Fiir einen Autor, der in diesem seinem bekennt-
nishaften und stellenweise zu Herzen gehenden Buch doch der
Dezentralisierung das Wort redet, dem Aufbau einer neuen
Welt von unten, von der Basis, von den kleinen und iiberschau-
baren Gemeinschaften her, die er fiir dem Menschen gemil
hilt? Einen Appell zu lesen, der sich geradezu an alle Lebenden
richtet und 5000 Jahre Kulturgeschichte als Autoritit fiir sich
geltend macht, kann etwas Erdriickendes haben. Ich habe mich
beim Lesen des Buches gefragt: Gibt es nicht auch eine Art «in-
tellektuellen Zentralismus», eine Art denkerische Unbeschei-
denheit, die sich die gleiche Kritik gefallen lassen miifite wie
wirtschaftlicher Expansionsdrang und -politische Zentralge-
walt? Vielleicht ist die grofe Zusammenschau der Menschheits-
geschichte als das Werk eines Einzelnen ein biichen ~ Garaudy
moge den Vergleich verzeihen - dem Bau eines zentralen Atom-
kraftwerks vergleichbar? « Weltanschauung» miif3te sich doch
auch mit kleineren Stiickchen Welt begniigen konnen.

Adelheid Miiller-Lissner, Ziirich
4 Marx an Kugelmann, 17. April 1871, zitiert von Garaudy: Marxismus im
20. Jahrhundert, rororo aktuell, 1966, S. 11.
* Im Interview mit F.J. Raddatz fiir «Die Zeit», 20.6. 1980.

Zur Titelseit_é

«Meine Freundin, die mich zu meinen Nachtwachen weckt»: das ist fiir Dom
Hélder Cdmara die morgens um 2 Uhr klingelnde Weckuhr. Der Rahmen fiir
die nachtlichen Meditationen ist ein sakristeidhnlicher Raum hinter dem Altar
einer Spitalkirche in Rezife. Bis zur Frithmesse mit den Schwestern hilt sich
der Erzbischof dort auf - unter Schreiben und Beten, beides in einem. Ohne
diese Zuflucht, ohne die Nachtwachen, so bekennt er, «hétte mich der Stadi-
rummel verschlungen, das Kind in mir wire gestorben ...» Was schreibt er und
wozu? Weder Gedichte noch geschliffene Aphorismen, vielmehr «tausend
Griinde um zu leben». So heit auch der Titel der portugiesischen Original-
sammlung, die letztes Jahr in Rio bereits in vierter Auflage erschien. Seine kur-
zen Uberlegungen kniipft Dom Hélder mit Vorliebe an alltigliche Erfahrun-
gen an: Der Knopf im falschen Knopfloch; der einzige an der nackten Wand
verbliebene Nagel; das Taxi, das «Frei» anzeigte und doch nicht anhielt; der
Staatsminister, der vor der Amtsabgabe die Schubladen rdumt; der Stralen-
kehrer, der den Miill sortiert ... Aber er sinniert auch {iber Ebbe und Flut und
die Muscheln am Strand. Alles spricht zu ihm. Und immer wieder das Schwei-
gen, die Nacht. Was sie ihm geschenkt hat, teilt er tagsiiber verschwenderisch
aus.

Die Texte allerdings haben schon friih treue Freunde (und nicht er selber) be-
wahrt und gesammelt. Sie erheben keinen literarischen Anspruch. Die deut-
sche Ausgabe ist kiirzlich (zu AnlaB des zehnjihrigen Bestehens) im Ziircher
pendo-verlag (104 S., sFr./DM 12.80) erschienen. Die Uberschrift mach aus
mir einen Regenbogen stammt aus einem Kurzgebet am Anfang, und in einem
zweiten am Schiufl wird das Motiv nochmals aufgenommen: Gott soll ein
«mdichtiges Zeichen am Himmel» schaffen, «dal es das Gewissen der Volker
erschiittert»: sie sollen den «offensichtlichen Irrsinn der Kriege» sehen und
die «Mifbildung einer winzigen Welt der Reichen, die umschlossen und
durchdrungen ist von den Wassern des Elends». In diesem letzten Satzteil ist
ein realistisches «heutiges» Weltbild skizziert.

Mir aber hat es unter den vier- bis fiinfzeiligen Kurztexten der folgende beson-
ders angetan: Lehr uns, / ein «Nein» zu sagen, / das nach «Ja» schmeckt, /
und niemals ein «Ja» zu sagen, / das nach «Nein» schmeckt. - Im Unterschied
zu den meisten andern Meditationstexten legt dieser es nahe, nach eincm bibli-
schen Hintergrund zu fahnden. Man findet ihn 2 Kor 1, 17-20, wo Paulus
(hinsichtlich seiner Reisepldne) beteuert, da3 bei ihm nicht «das Ja zugleich
ein Nein» sei, und wo ihm dann der lapidare Satz dazwischen fahrt: Jesus
Christus ist das Ja - fiirwahr ein osterliches Christusbekenntnis! Der Christ
muf allerdings in seiner «condition humaine» - fiir sie sind nicht «alle Verhei-
Bungen schon erfiillt» - vorderhand noch mit dem «Nein» leben. Der betende
Hélder Camara zeigt immerhin, wie das «Ja» den christlichen «Geschmack»
bestimmt: eine sterliche Lebensmaxime. LK



