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Unsere Hoflnung

Die Kraft des Evangeliums
zur Gestaltung der Zukunft

Vorbemerkung

Der Verfasser hat die nachfolgenden Ausfithrun-
gen im Auftrag der Gemeinsamen Synode der
Bistiimer in der Bundesrepublik Deutschland fiir
die Sachkommission I (Glaubensfragen) entwor-
fen. Es handelt sich um den Text der Vorlage
«Unsere Hoffnung. Ein Glaubensbekenntnis in
dieser Zeitw, der von der Vollversammlung der
Synode in 1. Lesung am 8. Mai 1975 angenommen
worden ist. Der Bekenntnischarakter dieses Textes
sowie sein «Sitz im Leben» bedingen auch seine
sprachliche und inhaltliche Eigenart. Die Redak-
tion hat den Text unwesentlich gekiirzt und den
IV. Teil, der sich speziell auf die bundesdeutschen
Verhiltnisse bezieht, weggelassen.

Eine Kirche, die sich erneuern will, muB wissen,
wet sie ist und wohin sie zielt. Nichts fordert so
viel Treue wie lebendiger Wandel. Darum miissen
wir als reformbereite Gemeinschaft gerade auch
davon sprechen, wer wir als Christen und Glieder
dieser Kirche sind und was allen Bemiihungen um
eine lebendige Kirche in unserer Zeit zugrunde-
liegt. Wit miissen versuchen, uns und den Men-
schen, mit denen wir leben, «Rechenschaft zu ge-
ben iiber die Hoffnung, die in uns ist» (1 Petr 3,
15). Wir miissen zusehen, daB iber den vielen
Einzelfragen und Einzelinitiativen nicht jene Fra-
gen unterschlagen werden, die unter uns selbst
und in der Gesellschaft, in der wit leben, aufge-
brochen sind und nicht mehr verstummen: die
Fragen nach dem Sinn des Christseins in dieser
Zeit iberhaupt. Gewil, darauf wird es schlieBlich
so viele konkrete Antworten geben wie es Gestal-
ten lebendigen Christentums unter uns gibt.
Gleichwohl diirfen wir den einzelnen in der Feuer-
probe solcher Fragen nicht allein lassen, wenn wir
nicht hilflose Vereinsamung, Indifferenz und laut-
losen Abfall (weiter) riskieren wollen und wenn
wir nicht tatenlos zusehen wollen, daB3 die innere
Distanz zur Kirche immer meht wichst. Wit diir-

fen die Augen nicht davor verschlieBen, daB allzu
viele zwar noch einen rein feierlichen, aber immer
weniger einen ernsten, lebensprigenden Gebrauch
von den Geheimnissen unserer Kirche machen.

Sich solchen «radikalen» Fragen in der Offent-
lichkeit der Kirche zu stellen, gehort zur Radikali-
tit der pastoralen Situation, in der unsere Kirche
heute steht und das Zeugnis ihrer Hoffaung wei-
tergibt. Nur wenn unsere Kirche diese Fragen -
wenigstens ansatzweise — im Blick behilt, wird sie
den Eindruck vermeiden, als gibe sie vielfach nur
Antworten, die eigentlich gar nicht gefragt sind.
Wir miissen von unserer Hoffnung selbst éffent-
lich reden; sie nidmlich scheint vor allem heraus-
gefordert und heimlich gesucht. In ihr uns zu er-
neuern und aus ihr den «Beweis des Geistes und
der Kraft» fir unsere Zeit zu erbringen, muf
schlieBlich das Interesse sein, das alle Einzelerwi-
gungen und Einzelinitiativen kirchlicher Erneue-
rungsarbeit leitet. So wollen wir von der trésten-
den und provozierenden Kraft unserer Hoffnung
sprechen — vor uns selbst, vor allen und fiir alle,
die mit uns in der Gemeinschaft dieser Kirche le-
ben, aber auch fiir alle, die sich schwertun mit die-
ser Kirche, fiir die Bekiimmerten und Enttiusch-
ten, fiir die Vetletzten und Verbitterten, fiir die
Suchenden, die sich nicht mit dem drohenden Ver-
dacht der Sinnlosigkeit des Lebens ausgesthnt
haben und fiir die deshalb auch Religion nicht von
vornherein als durchschaute Illusion gilt, als ein
Restbestand fritherer Kultut- und Entwicklungs-
stufen der Menschheit.

1. Zengnis unserer Hoffnung in unserer Zeir

Wenn wir hier vom Inhalt und Grund unserer
Hoffnung sprechen, so kénnen wir das nur in An-
deutung und Auswahl tun; wir konnen nicht die
ganze Fiille unseres christlichen Credo entfalten.
Doch nicht Geschmack und nicht Willkiir lassen
uns auswihlen, sondern der Auftrag, unsere Hoff-
nung in dieser Zeit und fiir diese Zeit zu verant-
wortten. Wir wollen von dem sprechen, was uns
hier und jetzt notwendig erscheint.

Unsere Lebenswelt ist nicht meht die einer
selbstverstindlich religitsen Gesellschaft. Im Ge-
genteil, die «Selbstverstindlichkeiten», die in ihr
herrschen, wirken oft wie kollektive Gegenstim-
mungen zu unserer Hoflnung. Sie machen es des-
halb auch besonders schwer, die Botschaft dieser
Hoffnung und die Etfahrungen unserer Lebens-
welt zusammenzufithren, und sie verstirken in
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vielen den Eindruck, als wiren sie von dieser Bot-
schaft nicht mehr inmitten ihter Lebenssituation
getroffen und gedeutet, getrostet und angespornt.
Deshalb wollen wir versuchen, das Zeugnis unse-
rer Hoffnung gerade auf diese vermeintlichen
«Selbstverstindlichkeiten» unserer gesellschaft-
lichen Lebenswelt zu richten. Es geht uns dabei
nicht um unbelehrbare Selbstverteidigung, son-
dern immer auch um kritische Selbstbefragung,
um die Einheit von Sinn und Tun, von Geist und
Praxis, damit sich unser Zeugnis in eine Einladung
zut Hoffnung verwandle.

1. Gott unserer Hoffoung

Der Gott, den wit bekennen, ist der Grund unserer
Hoffnung, nicht der LiickenbiiBler fiir unsere Ent-
tauschungen. Dieser Gottesname ist tief eingegra-
ben in die Hoffnungs- und Leidensgeschichte der
Menschheit, geschindet und doch unvergessen.
Der «Gott unserer Hoffnungy (vgl. Rom 15, 13)
ist «der Gott Abrahams, Isaaks und Jakobs» (Ex
3, 6; Mt 22, 32), dessen Offentliches Gedichtnis
wir mit dem jiidischen Volk und auch mit der Re-
ligion des Islam teilen, so wie wir alte Hoffnungs-
rufe bis in unsere Tage weitetbeten (vgl. Psalm
55, 3—72; 17). Wenn wit solche Hoffnungsworte
heute weitersprechen, riumen wir der Geschichte
der Menschheit, die schlieBlich bis in unsere Ge-
genwart immet auch Religionsgeschichte ist, ein
Stimmrecht, sozusagen ein Mitspracherecht bei
dem ein, was wir von uns selbst zu halten haben
und wortauf wir vertrauen diitfen.

Nun versteht sich die Gesellschaft, in der wir
leben, immer mehr als eine reine Bediirfnisgesell-
schaft, als ein Netz und System von Bediirfnissen.
Wo jedoch die gesellschaftlichen und 6ffentlichen
Interessen ausschlieBlich von dieser Bediirfnis-
struktur geprigt sind, hat unsere christliche Hoff-
nung nur ein verschwindendes Dasein. Denn in
dieser Hoffnung driickt sich eine Sehnsucht aus,
die alle unsere Bediirfnisse iibersteigt. Wer sich
vom Zwang eines reinen Bediirfnisdenkens nicht
freimachen kann, wird den «Gott unserer Hoff-
nungy letztlich nut als vergebliche Vorspiegelung,
als eingebildete Etfiillung vereitelter Bedirfnisse,
als TAuschung und falsches BewuBtsein kritisieren
kénnen, und er wird die Religion der Hoffnung
leicht als eine inzwischen durchschaute und eigent-
lich schon iiberholte Phase in der Geschichte
menschlicher Selbstgestaltung ansehen. Die Got-
tesbotschaft unserer christlichen Hoffnung wider-
setzt sich einem schlechthin geheimnisleeren Bild

vom Menschen, das nur einen reinen Bediirfnis-
menschen zeigt, einen Menschen ohne Sehnsucht,
das heiBt aber auch ohne Fahigkeit zu travern und
darum ohne Fihigkeit, sich wirklich trésten zu las-
sen und Trost anders zu verstehen denn als reine
Vertrostung. Die Gottesbotschaft unserer Hoff-
nung widersteht einer totalen Anpassung der
Sehnsucht des Menschen an seine Bediirfniswelt.
Dadurch witd der Name Gottes nicht zum Deck-
wort fiir eine gefahrliche Beschwichtigung oder
vorschnelle Ausséhnung mit unserer leidvoll zer-
rissenen Wirklichkeit. Erst diese Hoffnung auf
Gott ist es ja, die uns am sinnlosen Leiden immer
wieder leiden macht. Sie ist es, die uns verbietet,
mit der Sinnlosigkeit dieses Leidens zu paktieren
und unsere widerspenstigen, unangepaliten Er-
wartungen entsprechend zu zihmen. Sie ist es, die
in uns immer neu den Hunger nach Sinn, das Dir-
sten nach Gerechtigkeit fir alle, fiir die Lebenden
und die Toten, die Kommenden und Gewesenen
weckt und die es uns verwehrt, uns ausschlieB8lich
innerhalb der verkleinerten MaBstibe unserer Be-
durfniswelt erfolgreich einzurichten.

2. Leben und Sterben Jesu Christi

Wir Christen benennen unsere Hoffnung nach
Jesus Christus, in dem sich der Gott unserer Hoff-
nung als «Vater» kundgetan und unwiderruflich
zugesagt hat.

In neuer Weise ist heute unter vielen Menschen
das Interesse am Leben und Verhalten Jesu er-
wacht: das Interesse an seiner Menschenfreund-
lichkeit, an seiner selbstlosen Teilnahme an frem-
den, gedchteten Schicksalen, an der Art, wie er
seinen Zuhorern ein neues zukunftsreiches Ver-
stindnis ihres Daseins erschlieBt, wie er sie aus
Angst und Verblendung befreit und thnen zugleich
die Augen 6ffnet fiir ihre menschenverachtenden
Vorurteile, fiir ihre Selbstgerechtigkeit und Hart-
herzigkeit angesichts fremden Leids, und wie er
sie in all dem immer wieder aus Hoérern zu Titern
seiner Worte zu machen sucht. In solchen Begeg-
nungen mit Jesus lassen sich wichtige Impulse und
Weisungen fiir ein Leben aus der Hoffnung ge-
winnen. Und es ist von entscheidender Bedeutung,
daB diese Impulse das 6ffentliche Leben der Kirche
ebenso prigen wie das Handeln der einzelnen Chri-
sten. Nur dann kann auch jener Zwiespalt hilfreich
iiberwunden werden, in dem heute nicht wenige
Christen zu leben scheinen, nimlich der Zwiespalt
zwischen der Lebensotientierung an Jesus und der
Lebensorientierung an einer Kirche, deren &ffent-
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liches Erscheinungsbild nicht hinreichend durch-
geprigt ist vom befreienden Geist des Lebens
und Verhaltens Jesu. Freilich kann dieser Zwie-
spalt nicht dadurch vermieden werden, dall wir
das Gottgeheimnis im Leben Jesu zugunsten seiner
vermeintlich eingingigeren und praktischeren
Liebesbotschaft zuriicktreten oder verblassen las-
sen. Denn schlieBlich fiele die Liebe, die Jesus tat-
sichlich kiindete, ohne sein Gottgeheimnis ins
Leere. Sie wiirde in ihrer Radikalitit — bis hin zur
Feindesliebe — allenfalls als eine groteske Ubet-
forderung der Menschen anmuten. Die Hoff-
nungsgeschichte, die in Jesus angebrochen ist,
gewinnt im Bekenntnis zu ihm als dem «Christus
Gottes» (Lk 23, 35) ihre lebensbestimmende und
befreiende Macht iiber uns. Diese Hoffnungsge-
schichte, in der sich Jesus als der lebendige Sohn
Gottes erweist, ist keine ungebrochene Etfolgs-
geschichte nach unseren MaBstiben, sie ist keine
Siegergeschichte. Sie ist vielmehr eine Leidens-
geschichte, und nur in ihr und durch sie hindurch
konnen wir Christen von jenem Gliick und jener
Freude, von jenmer Freiheit und jenem Frieden
sprechen, die der Sohn uns in seiner Botschaft
vom «Vater» und vom «Reich Gottes» verheillen
hat. Der Sinn einer solchen Hoffnungsgeschichte
scheint sich freilich gerade fiit den Menschen un-
serer Wohlstandsgesellschaft nachhaltig zu ver-
dunkeln. Gerit nicht unsere Gesellschaft immer
mehr unter den Bann einer allgemeinen Verstind-
nislosigkeit, einer tiefsitzenden Unempfindlich-
keit gegeniiber dem Leiden? Verfihrt von der
Tllusion einer leidfreien Gesellschaft befinden wir
uns allenthalben auf der Flucht vor dem Leiden,
das wir lingst heimlich zu einer sinnleeren Ver-
legenheit degradiert haben. Ein entsprechend steil
und hoch angesetztes Ideal von totaler Emanzipa-
tion weiB} nichts mehr vom Leid, kennt es nur als
abgestreifte Vorgeschichte des endgiiltigen Sie-
ges menschlicher Freiheit und Selbstbefreiung.
Leid wurde zu abschaffbarem Leid verdinglicht.
In sozialen und politischen Utopien unserer Tage
wird die menschliche Leidensgeschichte oft zu
problemlos mit der Geschichte abschaffbarer so-
zialer Unterdriickung einfach identifiziert. Um
dem Sinn unserer christlichen Hoffnungsgeschich-
te niher zu kommen, miissen wir deshalb zuvor
das anonym verhingte Leidensverbot unserer
«fortschrittlichen» Gesellschaft dutchbrechen. Da-
bei geht es nicht darum, auf dieses Leidensverbot
mit einem abstrakten Gegenkult des Leidens zu
reagieten. Es geht vielmehr darum, uns selbst lei-
densfihig zu machen, um dann auch am Leiden

anderer zu leiden und darin dem Mysterium des
Leidens Jesu nahezukommen. Ohne diese Leidens-
fihigkeit mag es Fortschritte in der Technik und
in der Zivilisation geben. In Sachen der Wahrheit
und der Freiheit jedoch kommen wir ohne sie
nicht voran. Und einer Hoffnung, die auf einen
leidenden, gekreuzigten Messias blickt, nicht einen
Schritt niher! Hier konnen wir Christen unsere
Hoflnung nur in kritischer Zeitgenossenschaft be-
zeugern.

Freilich wendet sich die Botschaft Jesu sofort
und immer auch gegen uns selbst, die wir hoff-
nungsvoll auf sein Kreuz blicken. Sie 1iBt es ndim-
lich nicht zu, daB wir iiber seiner Leidensgeschich-
te die anonyme Leidensgeschichte der Welt ver-
gessen; sie 146t es nicht zu, daB wir tiber seinem
Kreuz die vielen Kreuze in der Welt iibersehen,
neben seiner Passion die vielen Qualen verschwei-
gen, die ungezihlten namenlosen Unterginge, das
sprachlos erstickte Leiden, die vetfolgten Kinder
seit den Zeiten des Herodes bis Auschwitz und
Vietnam. Haben wir indes, in der Geschichte unse-
rer Kirche und des Christentums, sein hoffnung-
schaffendes Leid nicht zu sehr von der einen Lei-
densgeschichte det Menschheit abgehoben? Ha-
ben wir fremdes Leid nicht in den «rein profanen
Bereich» ausgestoBen — so als hitten wir nie davon
gehort, daBl der, auf den unsere Hoffnung blickt,
uns gerade aus dieser «profanen» Leidensgeschich-
te entgegentritt und den Ernst unseter Hoffnung
priift: «Und sie wunderten sich uand fingen an, ihn
zu fragen: (Herr, wann hitten wir dich je leidend
gesehen? ... (Wahrlich, ich sage euch, was ihr
einem dieser Geringsten getan habt, habt ihr mir
getany (vgl. Mt 25). Nur wo wir Christen ein
Oht haben fur die dunkle Prophetie dieses Lei-
dens und ihm uns hilfreich zuwenden, héren und
bekennen wit die hoffnungsvolle Botschaft von
seinem Leiden zu Recht.

3. Auferweckung der Toten

Im Blick auf Jesus, den Gekreuzigten und Aufer-
standenen, erhoffen wir die Auferweckung der
Toten. Unserer heutigen Lebenswelt scheint die-
ses Geheimnis unserer Hoffnung besonders weit
entriickt. Offenbar stehen wir alle zu sehr unter
dem anonymen Druck eines gesellschaftlichen
BewuBtseins, das uns von der Botschaft der Auf-
erweckung der Toten immet weiter entfernt, weil
es uns zuvor schon von der Sinngemeinschaft mit
den Toten iiberhaupt getrennt hat. Gewil3, auch
wit Menschen von heute werden noch heimge-
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sucht vom Schmerz und von der Trauer, von der
Melancholie und vom oft sprachlosen Leiden am
ungetrosteten Leid der Vergangenheit, am Leid
der Toten. Aber stitker, so scheint es, ist unsere
Bertihrungsangst vor dem Tod tiberhaupt, unsere
Fiihllosigkeit gegeniiber den Toten. Die Welt des
Todes und der Toten verdringen wir aus unserem
BewuBtsein oder denunzieren sie, als «unteali-
stisch». Doch was definiert dabei unseren «Realis-
mus»? Etwa Fluchtigkeit unseres ungliicklichen
Bewultseins und die Banalitit unserer Depres-
sionen? Ein solchet «Realismus» hat offensichtlich
wiederum seine eigenen Tabus: z.B. jene Verbote
der Trauer, jene Verbote der Melancholie, die in
seinem Namen iiber unser gesellschaftliches Be-
wultsein verhingt sind und die die Frage nach
dem Leben der Toten als miiBig und sinnlos er-
scheinen lassen.

Doch diese Frage nach dem Leben der Toten zu
vergessen und zu verdrangen, ist zutiefst inhuman.
Denn es bedeutet, die vergangenen Leiden zu ver-
gessen und zu vetdringen und uns der Sinnlosig-
keit dieser Leiden widerspruchslos zu ergeben.
SchlieBlich macht auch kein Gliick der Enkel das
Leid der Viter wieder gut, und kein sozialer Fort-
schritt verséhnt die Ungerechtigkeit, die den To-
ten widerfahren ist. Wenn wit uns zu lange der
Sinnlosigkeit des Todes und der Toten unterwer-
fen, werden wir am Ende auch fiir die Lebenden
nur noch banale Versprechen parat haben. Nicht
nur das Wachstum unseres wirtschaftlichen Po-
tentials ist begrenzt, wie man uns heute einschirft;
auch das Potential an Sinn scheint begrenzt und es
ist, als gingen die Reserven zur Neige und als be-
stiinde die Gefaht, daB3 den grofien Worten, untet
denen wir unsere eigene Geschichte betreiben —
Freiheit, Emanzipation, Gerechtigkeit, Glick -
am Ende nur noch ein ausgelaugter, ausgetrock-
neter Sinn entspricht.

In dieser Situation bekennen wir Christen un-
sere Hoffnung auf die Auferweckung der Toten.
Sie ist keine schén ersonnene Utopie; sie wurzelt
vielmehr im Zeugnis von Christi Auferstehung,
das von Anbeginn die Mitte unserer christlichen
Gemeinschaft bildet, in jenem Zeugnis, das nicht
den Wunschtriumen der Jinger entsprang, son-
dern das sich gegen ihre Zweifel in ihnen durch-
setzte: «Der Herr ist wahthaft auferstanden!»
(Lk 24, 34). Das Hoffnungswort von der Aufer-
weckung der Toten, das sich auf dieses &sterliche
Geschehen griindet, spricht von einer Zukunft fir
alle, fiir die Lebenden und die Toten. Und gerade
weil es von einer Zukunft fiir die Toten spricht,

davon, daB sie, die lingst Vergessenen, unvergel3-
lich sind im Gedenken des lebendigen Gottes,
spricht dieses Hoffnungswort von einer wahrhaft
menschlichen Zukunft, die nicht immer wieder
von den Wogen einer anonymen Evolution tiber-
rollt, von einem gleichgiiltigen Naturschicksal
verschlungen wird. Gerade weil es von einer Zu-
kunft fir die Toten spricht, ist es ein Wort der Ge-
rechtigkeit, ein Wort des Widerstands gegen jeden
Versuch, den immer wieder ersehnten und gesuch-
ten Sinn menschlichen Lebens einfach zu halbie-
ren und ihn allenfalls fiir die jeweils Kommenden,
die Durchgekommenen, gewissermalen fiir die
glicklichen Endsieger und NutznieBer unserer
Geschichte zu reservieten. Die Hoffnung auf die
Auferweckung der Toten, der Glaube an die
Durchbrechung der Schranke des Todes macht
uns frei zu einem Leben gegen die reine Selbst-
behauptung, deren Wahrheit der Tod ist. Diese
Hoffnung stiftet uns dazu an, fiir andere da zu sein,
das Leben anderer durch solidarisches und stell-
vertretendes Leiden zu verwandeln. Darin machen
wir unsere Hoffnung anschaulich und lebendig,
darin erfahren wir uns und teilen uns mit als dster-
liche Menschen, «Wir wissen, daB wir vom Tod
zum Leben hintibergeschritten sind, weil wir die
Briider lieben; wer nicht liebt, det bleibt im Tode»

(1 Joh 3, 14).

4. Gericht

Eng verbunden mit unserer Hoffnung auf die Auf-
erweckung der Toten ist die christliche Hoffnung
als Erwartung des endzeitlichen Gerichts Gottes
iiber unsere Welt und ihte Geschichte. LiGt sich
aber die Botschaft vom Gerichte Gottes tibethaupt
als Ausdruck unserer Hoffnung artikulieren? Ge-
wiB, sie mag unseren eigenen Fortschritts- und
Harmonietrdiumen, mit denen wir gern unsere
Vorstellung vom «Heil» verbinden, widersprechen.
Doch in ibr driickt sich gleichwohl ein verhei-
Bungsvoller Gedanke unserer christlichen Bot-
schaft aus: nimlich der spezifisch christliche Ge-
danke von der Gleichheit aller Menschen, der
nicht auf Gleichmacherei hinausliuft, sondern der
die Gleichheit aller Menschen in ihrer praktischen
Lebensverantwortung hervorhebt und der deshalb
auf Gerechtigkeit fiir alle aus ist. Dieser christ-
liche Gleichheitsgedanke lihmt darum auch nicht
das Interesse am geschichtlichen Kampf um Ge-
rechtigkeit fiir alle, er weckt vielmehr immer neu
das VerantwortungsbewubBtsein fiir diese Gerech-
tigkeit.
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Freilich: hat die Kirche diesen befreienden Sinn
der Botschaft vom endzeitlichen Gericht Gottes
nicht selbst oft verdunkelt, weil sie diese Gerichts-
botschaft zwar laut und eindringlich vor den Klei-
nen und Wehrlosen, aber hiufig zu leise und zu
halbherzig vor den Michtigen dieser Erde ver-
kiindet hat? Wenn jedoch ein Wort unserer Hoff-
nung dazu bestimmt ist, vor allem «vor Statthal-
tern und Konigen» (vgl. Mt 10, 18) mutig bekannt
zu werden, ist es offensichtlich dieses! Dann auch
zeigt sich seine ganze Trostungs- und Ermuti-
gungskraft: Es spricht von der gerechtigkeits-
schaffenden Macht Gottes, davon, daB unsere
Sehnsucht nach Gerechtigkeit gerade nicht am
Tode strandet, davon daB nicht nur die Liebe,
sondern auch die Gerechtigkeit stirker ist als der
Tod. Es spricht schlieBlich von jener gerechtig-
keitsschaffenden Macht Gottes, die den Tod als
den Herrn iiber unser Gewissen entthront und die
dafiir biirgt, daB mit dem Tod die Herrschaft der
Herren und die Knechtschaft der Knechte keines-
wegs besiegelt ist. Und dies sollte kein Wort unse-
rer Hoffnung sein? Kein Wort, das uns freimacht,
fur diese Gerechtigkeit einzustehen, gelegen oder
ungelegen? Kein Ansporn, der uns den Verhilt-
nissen himmelschreiender Ungerechtigkeit wider-
stehen 14Bt? Kein MafBstab, der uns jedes Paktie-
ren mit Ungerechtigkeit vetbietet und uns immer
wieder zum Aufschrei gegen sie verpflichtet, wenn
wir unsere eigene Hoffnung nicht schmihen
wollen?

5. Vergebung der Siinden

Wir nennen Jesus Christus unseren Erloser, in
dem uns Gottes Verzeihen nahe ist und der uns
befreit von Siinde und Schuld. Dieses Bekenntnis
unserer Hoffnung trifft auf eine Gesellschaft, die
sich von dem Gedanken der Schuld selbst immer
mehr freizumachen sucht. Christentum widersteht
mit seiner Rede von Siinde und Schuld jenem
heimlichen Unschuldswahn, der sich in unserer
Gesellschaft ausbreitet und mit dem wir Schuld
und Versagen, wenn iiberhaupt, immer nur bei
«den anderen» suchen, bei den Feinden und Geg-
nern, bei der Vergangenheit, bei der Natur, bei
Veranlagung und Milieu. Die Geschichte unserer
Freiheit scheint zwiespaltig, sie witkt wie halbiert.
Ein unheimlicher Entschuldigungsmechanismus
ist in ihr wirksam: die Erfolge, das Gelingen und
die Siege unseres Tuns schlagen wir uns selbst zu;
im tibrigen aber kultivieren wir die Kunst der Vet-
dringung, der Verleugnung unserer Zustidndig-

keit, und wir sind auf der Suche nach immer neuen
Alibis angesichts der Nachtseite, der Katastrophen-
seite, angesichts der Unglicksseite der von uns
selbst betriebenen und geschriebenen Geschichte.

Dieser heimliche Unschuldswahn betrifft auch
unser zwischenmenschliches Verhalten. Er ent-
pflichtet uns immer meht im Umgang mit andern
Menschen. Er tiberwindet nicht, er bestitigt viel-
mehr die wachsende Beziehungslosigkeit der
Menschen unteteinander. Er opfert die berechtig-
ten Ziele einer zwischenmenschlichen Emanzipa-
tion dem fragwiirdigen Ideal einer Freiheit, die auf
die Unschuld eines naturhaften Egoismus pocht.

Uns Christen riickt die Erfahrung dieses heim-
lich grassierenden Willens zur Unschuld schlieB-
lich immer wieder vor die Gottesfrage. Halten
wir Gott vielleicht nur deswegen nicht stand, weil
wir dem Abgrund unserer Schulderfahrung und
unserer Verzweiflung nicht standhalten? Weil
unser ungliickliches BewulBtsein sich verflacht
und wir uns die geahnte Tiefe unseret Schuld,
diese «Transzendenz nach unten», vetbergen?
Weil wir sie uns heute gern ideologiekritisch oder
psychoanaltytisch ausreden lassen? Der «Gott un-
serer Hoffnung» ist uns nahe tiber dem Abgrund
unserer anerkannten Schuld. Und so fithrt uns
unsere christliche Hoffnung nicht an unserer
Schulderfahrung vorbei; sie gebietet uns vielmehr
realistisch an unserem SchuldbewuBtsein festzu-
halten — auch und gerade in einer Gesellschaft, die
zu Recht um mehr Freiheit und Miindigkeit fiir
alle kimpft und die deshalb in besonderem Malle
empfindlich ist fiir den MiBbrauch, der mit der
Rede von Schuld getrieben werden kann und der
auch in der Geschichte des Christentums damit ge-
trieben worden ist. Deshalb diirfen wit auch nicht
der Frage ausweichen, wie weit die Praxis unserer
Kirche selbst den verhingnisvollen Eindruck ge-
nihrt hat, daB ein Fortschritt im Freiheitsbewul3t-
sein und in der menschlichen Freiheitsgeschichte
nur durch die Bekimpfung der kirchlichen Schuld-
verkiindigung gelinge und wie weit sie so ihrer-
seits am Entstehen dieses Unschuldswahns in un-
serer Gesellschaft beteiligt ist.

Unsere christliche Predigt der Umkehr mul
jedenfalls immer der Versuchung widerstehen,
Menschen durch Angst zu entmiindigen. Sie mul3
gegen jeden Versuch kimpfen, der die christliche
Rede von Schuld und Siinde miBbraucht, eine un-
heilige Unterdriickung von Menschen dutch
Menschen zu legitimieren, so daf3 schlieBlich die
Ohnmichtigen mit mehr Schuld und die Machti-
gen mit noch mehr «unschuldiger» Macht ausge-
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stattet wiirden. Sie mufB aber auch den Mut ha-
ben, das BewuBtsein von Schuld zu wecken und
wachzuhalten — gerade auch im Blick auf die im-
mer mehr zunehmende gesellschaftliche Verflech-
tung unseres Handelns und unserer Verantwor-
tung, die heute weit iiber den nachbarschaftlichen
Bereich hinausreicht. Die christliche Rede von
Schuld und Umkeht mub jene geradezu struktu-
relle Schuldverstrickung ansprechen, in die wir
heute, durch die weltweiten Verflechtungen und
Abhingigkeiten, angesichts des Elends und det
Unterdrickung fernet, fremder Vélker und Grup-
pen geraten. Sie mull darauf bestehen, daB wir
nicht nur durch das schuldig werden konnen, was
wir andern unmittelbar tun odet nichttun, son-
dern auch durch das, was wir zulassen, daB es an-
dern geschehe. In all dem ist unsere christliche
Rede von Schuld und Umkehr keineswegs eine
freiheitsgefdhrdende Rede; sie ist geradezu eine
freiheitsentdeckende Rede, eine freiheitsrettende
Rede; sie reklamiert auch dort anrufbare Freiheit,
wo man heute oft nut noch biologische, wirt-
schaftliche oder gesellschaftliche Zwinge am
Werk sieht und wo man sich durch einen «Fatalis-
mus der Zwinge» gern von Verantwortung dispen-
siert.

Unser Glaube an die géttliche Vergebung unse-
rer Schuld fithrt uns nicht in die Entfremdung
von uns selbst; er schenkt die Kraft, unserer
Schuld und unserem Versagen ins Auge zu sehen,
unset schuldiggewordenes Leben auf eine groBere
heilige Zukunft hin anzunehmen. Das Hoffnungs-
wissen um Vetrgebung macht uns frei. Hs 10t uns
nicht vor dem heimlichen Argwohn kapitulieren,
daB unsere Macht zu zetstéren und zu erniedrigen
letztlich immer groBer sei als unsere Fihigkeit zu
bejahen und zu lieben. Die Hoffnung auf Verge-
bung unterscheidet das Christentum aber auch
von allen grauen Systemen eines rigorosen, selbst-
gerechten und freudlosen Moralismus. Sie erldst
uns von jener sterilen Ubetforderung, in die uns
ein moralistisch angeschirfter Vollkommenheits-
wahn hineintreibt, der letztlich jede Freude an
konkreter Verantwortung zersetzt. Der christ-
liche Vergebungsgedanke hingegen schenkt ge-
rade Freude an der Verantwortung — Freude an
jener personlichen Verantwortung, mit der auch
die Kirche immer mehr rechnen, die sie immer
mehr anrufen und kultivieren muB in der wach-
senden Anonymitit unseres gesellschaftlichen Le-
bens mit seinen komplexen, schwer iiberschauba-
ren Lebenssituationen.

6. Reich Gottes

Wir Christen hoffen auf den neuen Menschen, den
neuen Himmel und die neue Etde in der Vollen-
dung des Reiches Gottes. Wir kénnen von diesem
Reich Gottes nut in Bildern und Gleichnissen spre-
chen, so wie sie im Alten Testament unserer Hoff-
nung, vor allem von Jesus selbst, erzihlt und be-
zeugt sind. Diese Bilder und Gleichnisse vom
groBen Frieden der Menschen und der Natur im
Angesicht Gottes, von der einen Mahlgemein-
schaft der Liebe, von der Heimat und vom Vatet,
vom Reich der Freiheit, der Verséhnung und der
Gerechtigkeit, von den abgewischten Trinen und
vom Lachen der Kinder Gottes — sie alle sind
eigentlich genau und unersetzbar. Wir konnen sie
nicht einfach «iibersetzen», wir kénnen sie eigent-
lich nur schiitzen, thnen treu bleiben und ihrer Auf-
I6sung in die geheimnisleere Sprache unserer Be-
griffe und Argumentationen widerstehen, die
wohl zu unseren Bediirfnissen und von unseren
Plinen, nicht aber zu unserer Sehnsucht und von
unseren Hoffnungen spricht.

Die VerheiBungen des Reiches Gottes, die
durch Jesus unter uns unwiderruflich angebro-
chen sind, fithren uns mitten in unsere Lebens-
welt hinein — mit ihren je eigenen Zukunftsplinen
und Utopien. An ihnen brechen und verdeutlichen
sich diese VerheiBungen, auch in unserer Zeit der
Wissenschaft und Technik, der groBen sozialen
und politischen Wandlungen.

War unser 6ffentliches BewuBtsein nicht zulange
von einem naiven Entwicklungsoptimismus dutch-
stimmt? Von der Bereitschaft, sich widerstandslos
einem vermeintlichen Stufengang im Fortschritt
von Aufklirung und technologischer Zivilisation
zu tiberlassen und darin auch unsere Hoffnung zu
verbrauchen? Heute scheint der Traum von einet
schrankenlosen Herrschaft iiber die Natur im
Interesse einer ebenso unbegrenzt vermehrbaten
Bediirfnisfindung wie Bedutfnisbefriedigung lang-
sam ausgetrdumt. Zugleich spliren wir deutlicher
die Fragwiirdigkeit und geheime Verheiungs-
losigkeit, die in einer rein technokratisch geplanten
und gesteuerten Zukunft der Menschheit steckt.
Schafft sie wirklich einen «neuen Menscheny» im
aufgeklirten Licht der Freiheit oder nur den vollig
angepaBten Menschen, den Menschen mit vorfa-
brizierten Lebensmustern, mit nivellierten Trau-
men, eingemauert in eine {berraschungsfreie
Computergesellschaft, erfolgreich eingefiigt in die
anonymen Zwinge und Mechanismen einer von
fuhlloser Rationalitit konstruierten Welt — riick-
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gezlichtet schlieBlich auf ein anpassungsschlaues
Tier? Diese Fragen wenden sich keineswegs gegen
Wissenschaft und Technik und wollen deren be-
sondere Bedeutung fur die Gestaltung einer men-
schenwiirdigen Lebenswelt nicht antasten. Sie
richten sich nur gegen einen blinden VerheiBungs-
glauben an Wissenschaft und Technik.

GewilB ist das christliche Hoffnungsbild vom
neuen Menschen im Reiche Gottes tief hineinver-
woben in jene Zukunftsbilder, die die politischen
und sozialen Freiheits- und Befreiungsgeschichten
der Neuzeit bewegt haben und bewegen; es kann
und darf von ihnen auch nicht beliebig abgeldst
werden. Denn die VerheiBungen des Reiches Got-
tes sind nicht gleichgiiltic gegen das Grauen und
den Terror irdischer Ungerechtigkeit, die das
Antlitz des Menschen und seine geschopfliche
Identitdt entstellen. Die Hoffnung auf diese Ver-
heiBungen wecken in uns und fordern von uns
eine gesellschaftskritische Freiheit und Verant-
wortung, die uns vielleicht nur deswegen so blaf3
und unverbindlich, woméglich gat so «unchrist-
lich» vorkommt, weil wir sie in der Geschichte
unseres kirchlichen und christlichen Lebens so
wenig praktiziert haben. Und wo die Unterdriik-
kung und Not sich — wie heute — ins Planetarische
steigern, muBl diese praktische Verantwortung
unserer Hoffnung auf die Vollendung des Reiches
Gottes auch ihre privaten und nachbarschaftlichen
Grenzen verlassen kénnen. Das Reich Gottes ist

nicht indifferent gegeniiber den Welthandelsprei-

sen! Dennoch sind seine VerheiBungen nicht etwa
identisch mit dem Inhalt jener sozialen und poli-
tischen Utopien, die einen neuen Menschen und
ecine neue Erde, eine gegliickte Vollendung der
Menschheit als Resultat gesellschaftlich-geschicht-
licher Kdmpfe und Prozesse erwarten und anzie-
len. Unsere Hoffnung erwattet eine Vollendung
der Menschheit aus det verwandelnden Macht
Gottes, als endzeitliches Ereignis, dessen Zukunft
fiir uns in Jesus Christus bereits unwiderruflich
begonnen hat. Indem wir uns unter sein Gesetz
stellen und in seiner Nachfolge leben, werden wir
auch zu Zeugen der Macht dieser Zukunft inmit-
ten unseres gegenwirtigen Lebens; als Friedens-
stifter und Barmherzige, als Menschen der Lauter-
keit und Armut des Hetzens, als Trauernde und
Streitende, im unbesieglichen Hunger und Durst
nach Gerechtigkeit (vgl. Mt 5, 3 ).

7. Schopfung
In der Hoffnung auf den Himmel und die neue

Erde kommt unser Glaube an die Welt als Schép-
fung Gottes in sein Ziel. Hoffnung und Schép-
fungsglaube gehéren untrennbar zusammen, wie
zwei Seiten einer Miinze. Deshalb gehott zu unse-
rer Hoffnung die Bereitschaft, diese unsere tod-
liche, in sich verfeindete und leidvoll zertissene
Welt ohne Zynismus und ohne schlechte Naivitit
als letztlich zustimmungsfihig anzuerkennen, als
verborgenen AnlaB zur Dankbarkeit und zutr
Freude: als Schopfung Gottes. Zu unserer Hoff-
nung gehort also die Fihigkeit, ja zu sagen und die
Bereitschaft, zu feiern und zu loben — obwohl es so
viel Verneinungswiirdiges gibt und obwohl kei-
neswegs alles gut ist, so wie es ist. Die Zustim-
mungsbereitschaft zur Welt, die in unserer Hoff-
nung steckt, weil sie getragen ist vom Glauben an
die Schopfung, bedeutet keineswegs eine kritik-
lose Affirmation der bestehenden Verhiltnisse;
sie betreibt keine religiose Verschleierung der Un-
gerechtigkeiten, die in unserer Welt tatsichlich
herrschen und die das Gute der Schopfung, das
uns zu Freude und Dankbatkeit fithrt, oft iibet-
michtig entstellen. Sie macht uns vielmehr emp-
fanglich fur die Wehen der Schopfung, fiir das
Seufzen der Kreaturen und diese Zustimmungs-
kraft unserer Hoffnung kann in uns nicht bleiben,
wenn wir nicht immer wieder dafiir einstehen, da3
auch das Leben anderer zustimmungswiirdig wird
und seinerseits Quelle von Dankbarkeit und
Freude sein kann.

Freilich, Zustimmung und Dankbarkeit, Lob
des Schopfers und Freude an der Schopfung sind
kaum gefragte Tugenden in einer Gesellschaft, de-
ren Offentliches BewuBtsein zutiefst verstrickt ist
in das universale Spiel der Interessen und Kon-
flikte, das seinerseits die Starken und Michtigen
begiinstigt, die Dankbaren und Freundlichen aber
leicht iiberspielt und an den Rand dringt. In einer
Lebenswelt, fiir die als gesellschaftlich bedeutsa-
mes Handeln des Menschen eigentlich nur gilt,
was sich als Naturbeherrschung oder Bediirfnis-
befriedigung, das eine im Interesse des anderen,
ausweisen liBt, schwindet die Fihigkeit zu feiern
ebenso wie die Fihigkeit zu trauern. Wie weit
haben wir uns diesen Prozessen widerstandslos
unterwotfen? Und wohin fithren sie uns? In die
Apathie? In die Banalitit? So unbegrenzt auch das
Leistungspotential unter uns Menschen sein mag,
die Resetven an Sinngebungskraft, der Wider-
stand gegen drohende Banalitit — sie scheinen
nicht unerschopflich zu sein. Ob uns da die immer
deutlicher sich abzeichnenden Grenzen der Natur-
ausbeutung zur Besinnung bringen konnen? Ob
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sie uns neue Méglichkeiten schenken, die Welt als
Schépfung zu erahnen? Und ob dann wieder an-
dete praktische Verhaltensweisen des Menschen
wie das Beten und das Feiern, das Loben und Dan-
ken ihr unanschauliches und unansehnliches, ohn-
michtiges Dasein vetlieren? Oder ob all diese
Haltungen uns endgiiltig ausgeredet werden sol-
len, etwa als Ausdruck einer iiberhohten Sinn-
erwartung, die sich bloB falschen Traditionen und
falscher Erziehung verdanken? Jedenfalls dirfen
wir Christen nicht aufhoren, unsere Hoffnung als
ein Fest zu feiern, das unsere Lebenswelt durch-
strahlt und in dem auch etwas von der Solidaritit
der Gesamtschopfung aufscheint, innerhalb derer
der Mensch zur Herrschaft, nicht aber zu Willkar
eingesetzt ist.

8. Gemeinschaft der Kirche

Die Gemeinschaft unserer Kirche ist vor allem
eine Hoffnungsgemeinschaft. Sie ist nicht selbst
das Reich Gottes. Doch diese Hoffnungsgemein-
schaft unserer Kirche ist nicht etwa eine reine Ge-
sinnungsgemeinschaft, sie ist kein zukunftsorien-
tierter Interessenverband. Sie griindet vielmehr in
Werk und Geist Jesu Christi; dieser Geist ist der
lebendige Grund ihrer Einheit. Deshalb ist sie
kein Verein, der sich selbst immer neu zur Dispo-
sition stellen konnte; sie ist in ihrer Gemein-
schaftsform — ein Volk, pilgetndes Gottesvolk,
das sich dadurch identifiziert und ausweist, dal3 es
seine Geschichte als Heilsgeschichte Gottes mit
den Menschen erzahlt und aus dieser Geschichte
zu leben sucht.

Die Lebendigkeit dieses Volkes und der in ihm
eingeriumten Erfahrungen von Gemeinschaft
hiingt freilich am Leben dieser Hoffnung selbst.
Keiner hofft ja fiir sich allein. Denn die Hoffnung,
die wir bekennen, ist nicht vage schweifende Zu-
versicht, ist nicht angebotener Daseinsoptimismus;;
sie ist so radikal und so anspruchsvoll, daB keiner
sie fiir sich allein und nur im Blick auf sich selber
hoffen kénnte. Im Blick auf uns allein: bliebe uns
da am Ende wirklich mehr als Melancholie, kaum
verdeckte Verzweiflung oder blinder egoistischer
Optimismus? Reich Gottes zu hoffen wagen — das
heift immer, es im Blick auf die anderen zu hoffen
und darin fiir uns selbst.

So konnen sich aus gelebter Hoffnung immer
wieder lebendige Formen kirchlicher Gemein-
schaft entfalten, und andeterseits kann erfahrende
kirchliche Gemeinschaft stets neu zum Ort wer-
den, an dem lebendige Hoffnung reift, an dem sie

miteinander gelernt und gefeiert werden kann.
Zeigen aber unste kirchlichen Lebensformen uns
selbst und den Menschen unserer Lebenswelt hin-
reichend diese Ziige einer Hoffnungsgemeinschaft,
in der sich neues beziehungsreiches Leben entfal-
tet und die deshalb zum Ferment lebendiger Ge-
meinschaft wetden kann in einer Gesellschaft
wachsender Bezichungslosigkeit? Oder ist unser
6ffentliches kirchliches Leben nicht selbst viel zu
verdunkelt und verengt von Angst und Kleinmut,
zu sehr im Blick auf sich selbst befangen, allzusehr
umgetrieben von der Sorge um Selbsterhaltung
und Selbstreproduktion, die die allseits herrschen-
den Formen der Bezichungslosigkeit und det Iso-
lation gerade nicht brechen helfen, sondern eher
bestitigen und steigern! Allenthalben zeichaet
sich heute so etwas wie eine Fluchtbewegung aus
der Gesellschaft in neue Formen der Gemein-
schaft, in «Gruppeny hinein ab. GewiB sind diese
Tendenzen nicht leicht zu bewerten. Deutlich aber
schligt in ihnen eine Sehnsucht durch nach neuen
beziehungsreichen Erfahrungen von Gemein-
schaft in unserem komplexen gesellschaftlichen
Leben, das vielfach die zwischenmenschlichen
Kommunikationen iiberspezialisiert und iibet-
organisiert und das gerade dadurch neue kiinst-
liche Isolierungen und Vereinsamungen schafft,
die die Verhiltnislosigkeit der Menschen zueinan-
der fordern und neue Mechanismen ihrer Be-
hertschbatkeit auslosen kénnen.

Hier schulden wir uns selbst und unserer Le-
benswelt mehr denn je das Zeugnis einer Hoff-
nungsgemeinschaft, die in sich selbst viele leben-~
dige Formen des «Zusammenseins in seinem Na-
men» kennt und je auch neue weckt und fordert.
Dabei miissen insbesondere die Amtstriger in un-
serer Kirche empfinglich bleiben oder neu emp-
fanglich werden fiir jene Gefahren, die sich aus der
eigenen behordlichen Organisationsform  der
Kitche, aus ihrer Verwaltungsapparatur und den
damit zusammenhingenden institutionellen Zwin-
gen fiir eine lebendige Gemeinschaftserfahrung
ergeben. Nur wenn wir die behordlichen Speziali-
sierungen und Organisierungen in ihrer unver-
meidlichen Dienstfunktion richtig einschitzen und
ihre konkteten Erscheinungsformen nicht zum
unwandelbaren, gottgewollten Ausdruck der
Kirche aufsteigern, werden wir auch genug innere
Beweglichkeit im kirchlichen Leben gewinnen,
um in ihm das Zeugnis einer lebendigen Hoff-
nungsgemeinschaft inmitten einer iberorganisier-
ten unpersonlichen Lebenswelt verwitklichen zu
konnen.
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11, Das eine Zeugnis und die vielen Trdager der Hoffnung

1. Inmitten unserer Lebenswelt

Die Situation, in der wir in der Gemeinschaft der
Kirche unsere Hoflnung bezeugen und aus ihr uns
erneuern wollen, ist lingst nicht mehr die Situa-
tion einer religids geprigten Gesellschaft. In der
Angst vor innerem Sinnverlust und vor wachsen-
der Bedeutungslosigkeit steht unser kirchliches
Leben zwischen der Gefahr kleingliubiger odet
auch elitirer SelbstabschlieBung in einer religiosen
Sonderwelt und der Gefahr der Uberanpassung an
eine Lebenswelt, auf deren Definition und Gestal-
tung es kaum meht Einflu nimmt. Der Weg unse-
rer Hoffnung und unserer kirchlichen Erneuerung
muB uns mitten durch diese Lebenswelt hindurch-
fithren — mit ihren Erfahrungen und Erinnerun-
gen, mit ihrer Indifferenz oder auch ihrem kalku-
lierten Wohlwollen gegeniiber der Kirche, und
mit ihren Verwerfungen der Kirche als einer Art
antiemanzipatorischen Restbestands in unserer
Gesellschaft, in dem angeblich Wissen und pro-
duktive Neugierde gezielt unterschlagen und das
Interesse an Freiheit und Gerechtigkeit bloB sti-
muliert werden, :

2. Das Zeugnis gelebter Hoffnung

Der Weg der Kirche in dieser Situation ist der Weg
gelebter Hoffnung. Er ist auch das Gesetz aller
kirchlichen Etneuetung. Und er fithrt uns in die
einzige Antwort, die wir letztlich auf alle Zweifel
und Enttduschungen, auf alle Verwerfungen und
alle Indifferenz geben kdnnen. Sind wir, was wir
im Zeugnis unserer Hoffnung bekennen? Ist unser
kirchliches Leben geprigt vom Geist und der
Kraft dieser Hoffnung? Eine Kirche, die sich dieser
Hoffnung anpalt, ist schlieflich auch dem Heute
angepalBt, und ohne Anpassung an diese Hofflnung
hilft ihr kein noch so brisantes Aggiornamento.
«Die Welt» braucht keine Verdoppelung ihrer
Hoffnungslosigkeit durch Religion; sie braucht
und sucht (wenn iberhaupt) das Gegengewicht,
die Sprengkraft gelebter Hoffnung. Und was wir
ihr schulden, ist dies: das Defizit an anschaulich
gelebter Hoffnung auszugleichen.

3. Gleichformigkeit mit Jesus Christus

Die Krise des kirchlichen Lebens beruht letztlich
nicht auf Anpassungsschwierigkeiten gegeniiber
unserem modernen Leben und Lebensgefiihl, son-

dern auf Anpassungsschwierigkeiten gegeniiber
dem, in dem unsete Hoffnung wurzelt und aus
dessen Sein sic ihre Hohe und Tiefe, ihren Weg
und ihre Zukunft empfingt: Jesus Christus mit
seiner Botschaft vom «Reich Gottes». Haben wit
in unserer Praxis ihn nicht allzu sehr uns ange-
paBt, seinen Geist wie abgedecktes Feuer gehiitet,
daB er nicht zu sehr tiberspringe? Haben wir nicht
unter allzuviel Angstlichkeit und Routine den
Enthusiasmus der Herzen eingeschlifert und zu
gefihrlichen Alternativen provoziert: Jesus, ja —
Kirche, nein? Warum wirkt Er «modetnety, «heu-
tiger» als wir, seine Kirche —? So gilt als Gesetz -
unserer kirchlichen Erneuetung, dafl wir vor allem
die Angleichungsschwierigkeit gegeniiber dem,
auf den wir uns berufen und aus dem wir leben,
iiberwinden und daB wit konsequenter in seine
Nachfolge eintreten, um den Abstand zwischen
ihm und uns zu verringern und unsere Schicksals-
gemeinschaft mit ihm zu vetlebendigen. Dann ist
ein Weg und eine Zukunft. Dann gibt es eine
Chance, heutig, gleichzeitig zu sein — die Pro-
bleme, Fragen und Leiden allenthalben zu teilen,
ohne sich ihrer geheimen Hoffnungslosigkeit zu
unterwerfen.

4. Das Volk als Triger der Hoffnung

Alle sind auf dieses Zeugnis lebendiger Hoffnung
in der Nachfolge Jesu verpflichtet, weil alle auf
diesen Weg der Hoffnung geschickt, weil alle in
diese Nachfolge gerufen sind — herausgerufen zur
Gemeinschaft der einen Kirche. Deshalb miissen
eigentlich auch alle beteiligt sein und beteiligt
werden an der lebendigen Erneuerung unserer
Kirche. Die eine Nachfolge muBl viele Nachfol-
gende, das eine Zeugnis viele Zeugen, die ecine
Hoffnung viele Triger haben. Nur so kann schlieB3-
lich aus einem Erneuerungsversuch fir die Kirche
eine Erneuerung unserer Kirche selbst werden.
Nur so kann uns in unserer offensichtlichen Uber-
gangssituation der Schritt gelingen von einer pro-
tektionistisch anmutenden Kirche fiir das Volk zu
einer lebendigen Kirche des Volkes, in der alle auf
ihre Art sich verantwortlich beteiligt wissen am
Schicksal dieser Kirche und an ihrem 6ffentlichen
Zeugnis der Hoffnung. Nur so werden wir auch
den Eindtuck vermeiden, wir seien eine Kirche,
die zwar noch von einem starken (nur langsam
sich zersetzenden) Milieu, nicht aber eigentlich
vom Volk mitgetragen ist.

Das alles bedeutet freilich auch, daBl die Amts-
triger in unserer Kirche, die «bestellten Zeugen»,
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heute mehr denn je dem Volk Gottes eine beson-
dere Aufnahmebereitschaft und Empfinglichkeit
schulden fur die verschiedensten Formen und Tri-
ger des Zeugnisses gelebter Hoffnung, praktizier-
ter Nachfolge inmitten und nicht selten auch an
den institutionellen Rindern unserer Kirche. Ge-
will werden sie schlieBlich immer zu priifen und
zu scheiden haben, aber eben nicht nur kritisch
musternd, sondern auch mit Gespiir fiir alles, was
uns instandsetzt, unsere Hoffnung anschaulich und
ansteckend vorzufithren und nicht nur von iht zu
reden.

111, Wege in die Nachfolge

Es gibt so viele Formen des Zeugnisses gelebter
Hoffnung, so viele Wege der kirchlichen Fi-
necuerung, wie es Wege in die Nachfolge gibt. Nur
von einigen kann hier die Rede sein — als Weg-
zeichen fiir unser kirchliches Leben.

1. Weg in den Gehorsam des Kreuzes

Der Weg in die Nachfolge Jesu fiihrt immer in
jenen Gehorsam gegeniiber dem Vater, der das
Leben Jesu ganz durchprigt und ohne den es
schlechthin unzuginglich bliebe. In diesem Ge-
horsam wurzelt auch Jesu Menschenfreundlich-
keit, seine Nihe zu den AusgestoBenen und Gede-
miitigten, zu den Stindern und Verlorenen. Denn
das Gottesbild, das in der Armut des Gehorsams
Jesu, in der vélligen Ausgeliefertheit seines Le-
bens an den Vater, aufscheint, ist nicht das Bild
eines demiitigenden Tyrannengottes; es ist auch
nicht das Gottesbild als Uberhéhung von irdischer
Herrschaft und Autoritit. Es ist das leuchtende
Bild des Gottes, der erhebt und befreit, der die
Schuldigen und Gedemiitigten in eine neue vet-
heiBungsvolle Zukunft entliBt und ihnen mit den
ausgestreckten Armen seines Erbarmens entgegen-
kommt. Ein Leben in der Nachfolge ist ein Leben,
das sich in diese Armut des Gehorsams Jesu stellt
und das so, in unserer Zeit und unserer Lebens-
situation, lebendig zeugt von diesem Gott unseter
Hoffnung. Der Preis fiir dieses Zeugnis ist hoch,
das Wagnis dieses Gehorsams ist grofB, es fithrt ein
Leben zwischen vielen Fronten. Jesus war weder
ein Narr noch ein Rebell; aber offensichtlich bei-
den zum Verwechseln dhnlich. SchlieBlich wurde
er von Herodes als Natr verspottet, von seinen
Landsleuten als Rebell ans Kreuz ausgeliefert. Wer
ihm nachfolgt, wer die Armut seines Gehotsams
nicht scheut, wer den Kelch nicht von sich weist,

muBl damit rechnen, dieser Verwechslung zum
Opfer zu fallen und zwischen alle Fronten zu gera-
ten — immet neu, immet meht.,

2. Weg in die Armut

Der Weg in die Nachfolge fithrt immer auch in
eine andere Gestalt der Armut und Freiheit: in die
Armut und Freiheit der Liebe, in det Jesus am
Ende selbst den Tod «iibetlistete», da er nichts
mehr besal, was dieser ihm hitte rauben kénnen.
In solche Armut und Freiheit der Liebe ruft die
Nachfolge. Und sie ruft uns immer auch in ein
neues solidarisches Verhiltnis zu den Armen und
Schwachen unserer Lebenswelt iiberhaupt. Eine
kirchliche Gemeinschaft in der Nachfolge Jesu
kann es sich leisten, von den Michtigen und Klu-
gen verachtet zu werden. Aber sie kann es sich —
um dieser Nachfolge willen — nicht leisten, von
den Armen und Kleinen verachtet zu werden, von
denen, «die keinen Menschen haben» (vgl. Joh
5, 7)- Sie namlich sind die Privilegierten bei Jesus,
sie miissen auch die Privilegietten seiner Kirche
sein. Sie vor allem miissen sich von uns vertreten
wissen. Deshalb sind in unserer Kirche gerade alle
jene Initiativen zur Nachfolge von gréBter Bedeu-
tung, die den Findruck abwenden, als witen wir
in unserem soziologischeﬁ Gefille zu ausschlieB-
lich eine rein biirgerliche Religion geworden, der
das reale Leid der Armut und der Not, des gesell-
schaftlichen Scheiterns und der sozialen Achtung
viel zu fremd geworden ist, ja, die diesem Leid
selbst nur mit der Brille und den MaBstiben einer
biirgetlichen Wohlstandsgesellschaft begegnet.
Wir werden schlieBlich unsere intellektuellen Be-
zweiflet eher iiberstehen als die sprachlosen Zwei-
fel der Armen und Kleinen und ihte Erinnerungen
an das Versagen der Kirche. Und wie sollten wir
schlieBlich mit dem Ansehen einer reichen Kirche
tiberhaupt glaubwiirdig und wirksam jenen Wider-
stand vertreten konnen, den die Botschaft Jesu
unserer Wohlstandsmentalitdt entgegensetzt?

3. Wege in die Freiheit

Der Weg in die Nachfolge zur Erneuerung unse-
res kirchlichen Lebens und zur lebendigen Bezeu-
gung unserer Hoffnung ist immer auch ein Weg in
die Freiheit, in jene Freiheit Jesu, die ihm aus der
volligen Ausgeliefertheit seines Lebens an den
Vater erwuchs und die ihn selbst wieder dazu frei-
machte, gegen gesellschaftliche Vorurteile und
Idole aufzutreten und gerade fiir jene einzutreten,
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die von der Macht dieser Vorurteile und Idole zer-
stort wurden. Der Glanz dieser Freiheit liegt tiber
seinem ganzen Lebensweg. Und wenn uns die
Betufung auf ihn nicht zur hirtesten Kritik an uns
selbst geraten soll, dann muB diese Freiheit auch
unset kirchliches Leben durchstrahlen. «Alles ge-
hért euch, Paulus, Apollos, Kephas, Welt, Leben,
Tod, Gegenwart und Zukunft: alles gehort euch.
Ihr aber gehért Christus und Christus gehort
Gott» (1 Kor 3, 21-23). Die aus der Gemeinschaft
mit Christus und mit dem Vater geschenkte Frei-
heit schickt unser kirchliches Leben immer neu in
das groBe Abenteuer der Freiheit der Kinder Got-
tes. Im BewuBtsein dieser befreiten Freiheit sollten
wir schlieBlich auch unbefangener jene neuzeit-
liche Geschichte der gesellschaftlichen Freiheit
wiirdigen lernen, von deren Friichten wir heute
alle, auch kirchlich, leben und die sich ihterseits
nicht zuletzt den geschichtlichen Impulsen der
Freiheitsbotschaft Jesu verdankt, selbst wenn diese
AnstoBe vielfach ohne die Kirche und sogar gegen
sie geschichtlich freigesetzt worden sind. Im Blick
auf diese Freiheit der Kinder Gottes kénnen wir
dann auch die z6gernd angebahnten Prozesse einer
innerkirchlichen Freiheit, die einmal angekiin-
digte Bereitschaft, mit den Fragen und Einwiirfen
kritischer Freiheit leben zu wollen, mutig weiter
entfalten, ohne daB wir uns der Gefahr aussetzen,
die Freiheit Jesu einfach einem gesellschaftlich
herrschenden Freiheitsideal zu unterwerfen.

Walter Kerber

Die Verantwortung der
Kirche fur eine menschen-
wiirdige Gesellschaft

Auf dem Zweiten Vatikanischen Konzil hat die
katholische Kirche feierlich ihre Bereitschaft er-
klirt, im Dialog mit allen Menschen guten Willens
an der Losung der groBen Fragen mitzuwirken,
die die Menschheit heute bedringen. Dabei 148t sie
sich nicht von itdischem Machtwillen bestimmen,
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4. Wege in die Freude

Wege in die Nachfolge, Wege in die Erneuerung
unseres kitchlichen Lebens: sie sind am Ende
immer Wege in jene Freude, die durch das Leben
und die Botschaft Jesu in unsere Welt kam und
die sich durch seine Auferweckung als unbesieg-
lich erwies. Diese Freude ist dem Kindersinn un-
setet Hoffnung verwandt und gerade deswegen
von kiinstlich oder verzweifelt gespielter Naivitit
ebensoweit entfernt wie von naturwiichsigem Da-
seinsoptimismus. Von ihr ist schwer zu reden und
leicht ein Wort zu viel gesagt. Sie kann eigentlich
nut angeschaut und erlebt werden an denen, die
sich auf die Nachfolge einlassen und darin den
Weg ihrer Hoffnung gehen. So zielt schlieBlich
alle Etneuerung unseres kirchlichen Lebens dar-
auf, daB diese Freude sich in ungezihlten Bre-
chungen im Antlitz unserer Kirche spiegele und
daB so das Zeugnis der Hoffnung in unserer Ge-
sellschaft zu einer Einladung zur Freude wird.
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sondern nur von der Absicht, das Werk Christi
weiterzufithren, zu dienen, nicht sich bedienen zu
lassen.! Was kann die moderne Welt von ihr in
dieser Bezichung erwarten?

Hier soll die These entwickelt und begriindet
werden, daB heute der katholischen Kirche (zu-
nichst einmal rein von auBen her gesehen als eine
soziale Organisation cigener Art unter Vernach-
lassigung ihres streng theologischen Aspektes)
eine neue Aufgabe zukommt, nimlich zu jener
BewuBtseins- und Verhaltensinderung beizutra-
gen, die fiir ein menschenwiirdiges Fortbestehen
dieser Welt notwendig ist. Zur Erfilllung dieser
dringenden Aufgabe verfiigt die katholische Kit-
che iiber Chancen und Moglichkeiten wie keine
andete Institution.



