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Die Frage nach dem politischen Engagement der
christlichen Gemeinde ist fiir die DDR als eines in
der Praxis zweifellos autoritiren atheistischen Welt-
anschauungsstaates ohne Darlegung der gesell-
schafts-und kirchenpolitischen Situation kaum aus-
reichend zu beantworten. Im Unterschied zur
evangelischen Kirche, die sich aus vielen Griinden
(etwa 10 Millionen Mitglieder gegeniiber 1,3 Mil-
lionen Katholiken bei 17 Millionen Einwohnern;
stirkerer staatlicher Druck; groBere Dezentralisie-
rung der kirchlichen Leitungsgewalt; theologische
Fakultiten an den sonst atheistisch geprigten Uni-
versititen usw.) schon vor Jahren theologisch und
praktisch auf allen Ebenen mit dem Problem des
christlichen Engagements in einem sozialistischen
System befassen muBte, konzentriert sich die ka-
tholische Hierarchie auf die pastoralen Aufgaben
im engeren Sinne und versucht gleichzeitig, im ge-
samten politischen Bereich weitgehende Neutrali-
tit zu wahren, Die einzelnen Gemeinden folgen
dem Episkopatin dieser Haltung um so williger, da
die Parteien und Massenorganisationen, besonders
die CDU in der DDR mit dem fast ausschlieBlich die
staatliche Kirchenpolitik vertretenden Monats-
blatt « Begegnung. Zeitschrift progressiver Katho-
liken» (12. Jahrgang) unter dem politischen Enga-
gement der Gemeinde einseitig ein klates Bekennt-
nis zur sozialistischen Gesellschaftspolitik einer-
seits und zur AuBenpolitik des Staates andererseits
verstehen. Ein Engagement der Gemeinde, das
etwa Ansitze der neueren politischen Theologie
zut Theorie seines Handelns machen wiirde, wird
nicht zuletzt auch von der SED-Fiihrung als west-
liche und damit dem Aufbau des Sozialismus nicht
dienliche Theologie abgelehnt. So erklirte das Mit-
glied des Politbiiros und Sekretir des ZK der Par-
tei, P. Verner, 1971 zwar, daBl es den Kommunisten
fernliege, sich «etwa in die theologischen Ange-

legenheiten der Kirchen einzumischen», daB die
Kirche «aber weder zwischen den Fronten des
Kapitalismus und des Sozialismus, noch in kriti-
scher Distanz) zu unserem Staatswesen stehen
kann». Und fiir G. Gitting, Vorsitzender der CDU
und Parlamentsprisident, war es selbstverstind-
lich, daB «in Theologie und Kirche die Uberwin-
dung aller Ideologien, die der Sache nach dem Im-
perialismus niitzlich sind, eine unabdingbare Vor-
aussetzung fiir effektive Prozesse bewuBter Neu-
orientierungy» ist und die «entschlossene Abgren-
zung von allen theologisch verhiillten Varianten
spitbiirgerlicher Tdeologie» notwendig ist.

So mag es durchaus verstindlich sein, daf} die
Bischofe ein politisches Engagement der Gemein-
den, das iiber eine rein karitative Arbeit hinaus-
geht, nicht begriifien und schon gar nicht férdern.
Dem Bestreben vor allem von Studentengemein-
den und einer allerdings eher kleinen Zahl von
Akademikern und Priestern nach mehr gesell-
schaftspolitischem Engagement steht die verfe-
stigte Kirchenstruktur entgegen. Fiir den Bereich
der DDR kann ohne weiteres noch von einer
Klerikerkirche gesprochen werden. Die in vielem
zu begriilende Einheit von Klerus und Laien ist
dabei eine vorwiegend monologische Einheit, die
Aktivititen bremst. Nach Meinung des Leipziger
Oratorianers W, Trilling wird das bislang im Vor-
dergrund stehende Ziel, den Bestand zu erhalten,
erkauft durch «die Gefahr des Gettodenkens, des
Lebens im eigenen Raum, des Wohlbehagens in
katholischer Nestwirme. Wir wissen abet sowohl
aus der Erfahrung wie aus der Lehre, daf3 das Chri-
stentum nur lebendig bleiben kann, wenn es Zeug-
nis gibt, wenn es Aufgaben sieht und tut, wenn es
dient und sich im Dienste findet und erfiillt.» Es
gibt keinen Dialog mit der sozialistischen Umwelt.
Das Frontdenken herrscht trotz offiziell entspann-
terem Klima vor.

Das Dilemma, in dem sich die Gemeinden zwi-
schen der nicht nur staatlicherseits, sondern hier
und da auch innerkirchlich erhobenen Forderung
nach politischem Engagement und tatsichlichem
Gettodenken befinden, wird an dem Vorpapier
«Apostolat und Weltdienst» fiir die 1973 begin-
nende Pastoralsynode in der DDR, der ersten
Landessynode in einem sozialistischen Staat, deut-
lich. Das mégliche Engagement der Gemeinden
umschreiben Kernsitze wie: «Die Kirche kann
nicht ja sagen zur weltanschaulichen Grundlage des
Staates der DDR und zu jeder sich daraus ergeben-
den staatlichen MaBnahme»; «Es ist schwer, die
Grenze der gesellschaftlichen Mitarbeit allgemein
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festzulegen. Sie wird sicher dort {iberschritten, wo
vom Christen gefordert wird, das verantwortliche,
sachgerechte Handeln aufzugeben und gegen sein
Gewissen zu handeln»; «Sosehr die Christen der
Festlegung auf eine atheistische Weltanschauung
widersprechen miissen, suchen sie doch bei der
Verwirklichung des Humanum mitzuwirken»;
«Die gesellschaftliche Titigkeit ist fiir den Christen
nicht risikofrei. Es treten Konfliktsituationen auf,
die den einzelnen vor Gewissensentscheidungen
stellen»; «Christen, die wegen ihrer Friedensarbeit
Nachteile etleiden, miissen auf die Unterstlitzung
der Kirche rechnen diirfen.» Solche das christliche
Engagement wenigstens ansatzweise umschrei-
bende und die gebotene kritische Distanz bewah-
rende Aussagen finden staatlicherseits keine Zu-
stimmung. «Kritische Distanz» wird hier als Op-
position miBverstanden, die es unter Fithrung der
SED nicht zu geben hat. Fiir die « Begegnung»
(1972, Heft 6, S. 5) ist daher «der in den Vorpapie-
ren angezeigte Weg kein Weg in die Zukunft. Er
fithrt nicht zum gebotenen Dienst an der Welt,
sondern in die Isolierung — zum Schaden der
Kirche.»

Diese Einseitigkeit der Vorstellung der DDR-
Verantwortlichen tiber ein politisches Engagement
der Gemeinde in der DDR fiihrt notwendigerweise
eher zu einer Minderung der politischen Aktivita-
ten in den Gemeinden. Durch das im Vordergrund
stechende Gettodenken fillt die christliche Ge-
meinde in der Gesellschaft am wenigsten auf und
kann daher auch am wenigsten Anstol erregen.
Dieser Verzicht auf 6ffentliche Wirksamkeit hin-
dert aber nicht, dall gerade in den besonders auf-
geschlossenen Studentengemeinden und Akademi-
kerkreisen Forderungen nach diesem Engagement
erhoben werden. Seit dert DDR-Staatsratsvorsitzen-
deW. Ulbricht exklirthat, daB « das Christentum und
die humanistischen Ziele des Sozialismus keine
Gegensitze» sind und «die alte Sehnsucht der
christlich gesinnten Bevolkerung . .. ihre Erfilllung
nur durch die Verwirklichung der hohen Ideen des
Humanismus und Sozialismus finden» kann, hat
das Nachlassen der plumpen atheistischen Propa-
ganda und antikirchlichen Politik dazu gefiihrt, daBl
das frither ausgeprigte Gefiihl, als gliubiger Christ
nur ein Staatsbiirger minderer Klasse zu sein, lang-
sam schwindet. Mancherlei Erleichterungen im
Verhiltnis von Staat und Kirche (unabhingig da-
von wird es beispielsweise zunehmend schwieriger,
als Christ zum Hochschulstudium zugelassen zu
werden) haben das ausschlieBliche Frontdenken
vor allem bei den Intellektuellen in Frage gestellt.

Nicht wenige wollen das selbstgewihlte Getto ver-
lassen und fordern eine Auseinandersetzung mit
ihrer Umwelt. Sie stellen die Frage nach der christ-
lichen Existenz in threm Staatswesen. So kritisierte
ein Aktionskreis von Priestern und Laien aus Halle,
westlichen Solidarititsgruppen vergleichbar, schon
1966 (vorher sind keine AuBerungen aus den Ge-
meinden zum politischen Engagement bekannt ge-
wotden): «Vetbleiben wir weiter in dieser hoff-
nungslosen Konzeptionslosigkeit, so haben wir
keine Chance, von diesem Staat als verantwortli-
cher Partner ernst genommen oder itberhaupt ge-
hért zu werden, wenn es darum geht, Lebens-
duBerungen dieses Staates sittlich zu werten oder
dort mit aller Entschiedenheit einzuschreiten, wo
sittliche Normen in unerhorter Weise verletzt wer-
den.» Und an anderer Stelle heiB3t es: «Wenn wir
glauben, daB detr Auftrag zum Engagement im
dffentlichen und staatlichen Leben auch in unserem
Raum ein christlicher Auftrag ist, so bedeutet eine
Anerkennung der staatlichen Autoritit der DDR
... die einzige Ausgangsposition, von der aus eine
Mitarbeit méglich ist, in der auch Kritik und
mahnende Zurechtweisung nicht von vornherein
verdichtigt werden kénnen.» Fiir diesen Kreis von
Gemeinden oder auch einer Minderheit von Chri-
sten in anderen Gemeinden war und ist es selbst-
verstindlich, daB «angesichts der Allgegenwart des
totalitiren Zugriffs des Staates» eine Mitarbeit nur
dort méglich ist, «wo uns Entscheidungen nicht
von vornherein aufgezwungen werden konnen ...
Wir brauchen also einen Raum, in dem uns die
Freiheit zu einer sachgerechten Entscheidung nach
menschlichem Ermessen gewihrleistet ist» (ver-
vielfiltigte Korrespondenz). Die iiberwiegende
Mehrzahl der Gemeinden und die Hierarchie sind
aber der Meinung, daB3 es diesen Raum in geniigen-
dem MaBe nicht gibt.

Demgegeniiber besteht bei einer wohlim Wach-
sen begriffenen Minderheit die Uberzeugung, daB
eine Mitarbeit der Christen mdglich ist, ohne zu-
gleich alle staatlichen Vorstellungen von einem
politischen Engagement der Gemeinden erfiillen
zu miissen. Von dieser Minderheit wird gefragt:
Wie nutzen wir die Gelegenheit, in den Eltern-
beiriten den Totalititsanspruch des Staates im Be-
reich von Bildung und Erziehung zu brechen?
Sollte es nicht im Rahmen der Betriebsgewerk-
schaften méglich sein, die sich mehrenden Hirten
in den sozialen Belangen der Berufstitigen sach-
gerechter Priifung und Bebebung zuzufiihren?
«Wenn es uns gelingt, gerade in solchen und dhn-
lichen Kérperschaften mit Kommunisten und
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Staatsfunktiondren auf der Grundlage der Sach-
gerechtigkeit und gegenseitiger Achtung zusam-
menzuarbeiten ..., dann haben wir schon etwas
vom Auftrag zum Engagement erfiillt.»

Die sich hier bildende Auffassung geht davon
aus, daB nur durch titiges Engagement solche Be-
reiche der freien Entscheidung erdffnet werden.
Eine sich ihrer Umwelt weiterhin verweigernde
Gemeinde ist fiir das staatliche System sicher ange-
nehm, denn sie hat keinerlei Anziehungskraft fiir
ihre Umwelt, sie «stirbt aby» und stiitzt somit eher
einen dogmatischen Kommunismus. Uber eine
solche Gemeinde geht die Entwicklung hinweg,
sie lebt nicht mehr wirklich. Den oft erhobenen
Vorwutf, daB ja jegliche politische Mitarbeit auch
alle ungerechten Handlungen des Staates unter-
stlitze, weisen die zum Engagement Bereiten weit
von sich, da ja gerade durch diese Mitarbeit der
Christen die Totalitit des Staates beschnitten
wetde, in der letztlich alle Vetletzung der sittlichen
Normen begriindetist. Dabeiist ihnen bewuBt, dal
die Mitarbeit der Christen nicht vom méglichen
Erfolg her begriindet werden kann: «Dieses Wit-
ken steht unter dem Zeichen des Kreuzes. Und hier
kann eben die Erfahrung des Kreuzes bestehen im
propagandistischen Mibrauch unseres Finsatzes
durch den Staat, in MiBverstindnissen, die wir bei
Mitchristen hervorrufen und den daraus erwach-
senden Verdichtigungen. Die fiir unsere Arbeit
sprechenden Zeichen der Zeit und die Erfahrung
des Kreuzes sind es, die uns ermutigen, den Weg zu
gehen im Engagement als Christen in der DDR.»

Das alles ist natiirlich noch keine Beschreibung
von Modellen eines politischen Engagements der
christlichen Gemeinde in der DDR. Aber ausge-
prigte Modelle dieser Art, die etwa Gemeinden
mancherorts praktizieren, kann es unter den eben
beschriebenen Verhiltnissen — angesichts der ver-
schiedenartigen Vorstellungen von Hierarchie und
Partei — auch noch gar nicht geben. Dazu war auch
die Fixierung auf die Gesellschaft der Bundes-
republik zu lang verwurzelt im BewuBtsein der
meisten Gliubigen. Unter dem Leitbild eines
«Westfetischismus» bot die Kirche oft das Schau-
spiel eines quilenden Ringens mit museal anmuten-
den Traditionen. Nur allmihlich bilden sich unter
dieser Traditionskruste neue Formen heraus. Die
Gruppe, der kleine Kreis, riickt in den Mittel-
punkt. Damit verbunden ist ein stirkerer Nach-
barschaftsdienst, etwa junge Ehepaare, die sich in
einer Dresdener Gemeinde regelmiBig treffen, dis-
kutieren, einander helfen und Wege eines politi-
schen Engagements ihres Kreises suchen. Hier und

da bilden sich solche Spontangruppen, in denen
Christen wie Nichtchristen menschlich miteinander
umgehen, frei von Kartieredenken, Einsamkeit
und Anonymitit, die sich nicht als Feinde, sondern
als Glieder der sozialistischen Gesellschaft ver-
stehen.

Neben karitativen Diensten der Gemeindeglie-
der (z.B. freiwillige Arbeit in Krankenhiusern,
«Aktion Sithnezeichen» usw.) gibt es aber durchaus
Aktionen ganzer Gemeinden im 6ffentlichen Be-
reich, wo dies ungefihtlich erscheint, etwa bei der
Errichtung von gemeinniitzigen Einrichtungen
(Kinderspielplatze usw.) oder bei der Katastro-
phenhilfe. Stellungnahmen zu gesellschaftspoli-
tischen Vorgingen sind problematisch, da jede
Kritik einer ganzen Gemeinde als organisierter
Protest miBverstanden wiirde. Ungefihrlich ist das
bisher nur fiir die Bischofe, die ihrer Meinung zu
Fragen wie Ehe- und Familiengesetzgebung,
Schwangerschaftsabbruch oder sozialistische Ju-
gendweihe durch Hirtenbriefe und Eingaben an
den Staat Ausdruck geben kénnen.

Ausgeprigte Modelle eines politischen Engage-

-ments, die weder in den traditionellen Bahnen ver-

harren noch zur reinen Akklamation fiir staatliche
MaBnahmen herabsinken, koénnen sich erst dann
im Beteich der katholischen Gemeinden in der
DDR entwickeln, wenn die Realitit der bestehen-
den gesellschaftlichen Umwelt weder als feindlich
abgelehnt noch lediglich apathisch und resignie-
rend hingenommen wird. Moglichkeiten dafiir
bietet die Mitarbeit der Christen vornehmlich an
der Basis, in Haus- und Betriebsgemeinschaften,
Schieds- und Konfliktkommissionen usw. Ein ganz
auf die Kultkirche zuriickgedringtes Christentum
hingegen, wie es bis heute weithin zu finden ist, hat
keine Uberlebenschance in diesem sozialistischen
System. Die evangelischen Gemeinden haben das
lingst erkannt.
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