Odilo Metzler

«Dritte-Welt»-Theologie in
CONCILIUM

Dieser Beitrag versucht, einen Einblick in theo-
logische Neuansitze aus Lindern der «Dritten
Welt» zu geben, wie sie in dieser Zeitschrift
veroffentlicht wurden. Der Schwerpunkt liegt
dabei auf den lateinamerikanischen Beitrigen zur
Theologie der Befreiung, die inzwischen das
Gesicht von CONCILIUM mitprigen. Ergin-
zend und in gewisser Spannung dazu stehen
Neuansatze aus der afrikanischen und asiatischen
Theologie. Die Fiille der Einzelartikel (120 Titel
seit 1973) kann hier nicht analysiert werden, es
geht nur um einen ersten Einblick in w1cht1ge
Optionen der «regionalen» Theologien'.

L. Die lateinamerikanische Theologie der Befrei-
ung — eine prophetische Theologie aus der Welt
der Unterdriickten

Die Erkenntnis der Verelendung der sogenann-
ten «Dritten Welt» und die revolutionire Girung
im lateinamerikanischen Subkontinent fiihrten
schon in den fruhen sechziger Jahren zu tiefen
Umorientierungsprozessen in der Kirche Latein-
amerikas. Bischofe prangerten die Unrechts-
strukturen an und forderten einschneidende Re-
formen; ganze Gruppen von Christen setzten
sich fiir eine soziale Revolution ein. Die lateina-
merikanische Bischofssynode von Medellin
(1968) qualifizierte den Teufelskreis der Verar-
mung als Stinde und traf eine «Option fiir die
Armen». Nach einer Phase der Kritik an den
gesellschaftlichen Verhaltnissen des propheti-
schen Protests in theologischen Beitrigen® setzte
in den siebziger Jahren eine eingehende Refle-
xion iiber Voraussetzungen, den gesellschaftli-
chen Ort und das Interesse der Theologie ein.
Von verschiedenen Theologen wurden Ansitze
einer Theologie der Befreiung entwickelt und
weitergefuhrt.

Gemeinsam ist dieser Theologie, dafl sie als
ihren Ausgangspunkt die «Zeichen der Zeit», die

Wirklichkeit selbst nimmt, zu deren Erkenntnis
sie nicht nur der personlichen Erfahrung, son-
dern der wissenschaftlichen Analyse bedarf. In
erster Linie bedient sie sich dabei der Klassenana-
lyse und der Dependenztheorie, die ihr den
Interpretationsschliisse fur die historische, poli-
tische und sozio-6konomische S1tuat1on und ihre
Ursachen liefert.

Das der Gesellschaftsanalyse vorausliegende
Menschenbild ist in der Theologie der Befreiung
gekennzeichnet durch die «Option fir die Ar-
men», durch die Parteinahme fiir die benachtei-
ligten Massen als Ausdruck der Liebe zu Chri-
stus im Nichsten.

Diese «Option fir die Armen» ist nicht nur
eine Pramisse fiir die Wirklichkeitsanalyse und
die theologische Reflexion, sondern erfordert
das Eintreten in die Welt der Unterdriickten und
Ausgebeuteten. Die Identifikation mit thren In-
teressen und Kimpfen wird zum Ausgangspunkt
einer neuen Weise, Mensch zu sein und den
Glauben zu leben. Diese neue Weise geschichtli-
cher Existenz und Praxis, in der man die Ge-
schichte und sich selbst umgestaltet, fuhrt zu
einer neuen Weise des Erkennens’. Der Einsatz
im Befreiungskampf, die Orthopraxis, wird so
auch zum Ort theologischer Erkenntnis. Er ver-
setzt den Christen in eine andere Kulturwelt und
fiihrt zu einer Spiritualitit der Befreiung, in der
der Politiker und der Mystiker eins werden: Im
Schrei der Vélker nach ihrer Befreiung vernimmt
der Glaube den Ruf Gottes®.

Die Theologie selbst versteht sich als gesell-
schaftskritische Theologie, als zweites Wort auf
das erste Wort der Human- und Sozialwissen-
schaften. Mit deren Hilfe versteht sie die Wirk-
lichkeit als entstellte Wirklichkeit und zielt ab auf
ihre Verinderung und die Befreiung der Unter-
driickten. Die Entstellung der Wirklichkeit
kommt zum Ausdruck im Nein zum anderen, im
Brudermord, im herrschenden System der Un-
terdriickung. Dieses Nein zum Anderen ist die
Siinde der Welt, die Ursiinde. Es bekriftigt sich
als Selbstvergottlichung, als Nein zum schopferi-
schen Anderen, zu Gott. Die herrschende Situa-
tion wird damit zur schlimmsten Zuriickweisung
der Gabe der Gottesherrschaft, zur strukturellen
Stinde’.

In der Frage, welchen Beitrag die Theologie im
Befreiungskampf zu leisten habe, gingen die
Positionen bald auseinander. Wihrend Hugo
Assmann als Hauptaufgabe der Theologie und
der christlichen Praxis die strukturelle Entschei-
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dung des Glaubens fiir das Politische auf der
Ebene der geschichtlichen Optionen benannte
und tiber eine kritische oder unterscheidende
Funktion der Theologie gegeniiber einem kon-
kreten geschichtlichen Projekt selbst nichts aus-
sagte, wies Scannone auf die Gefahr der politi-
schen Manipulation des Glaubens und der Theo-
logie hin, wenn die revolutionire Option ideolo-
gisch verabsolutiert werde und Befreiung und
Revolution univok verstanden wiirden. Es werde
nicht deutlich, ob sich die revolutionire Position
ihrerseits vom Glauben her in Frage stellen lasse.
Segundo Galilea kritisierte, durch die Ubernah-
me der marxistischen Analyse werde eine gesell-
schaftspolitische Option vorausgesetzt, die den
Sinn des Befreiungsengagements ungebiihrlich
einenge®,

An diesem Beispiel zeigt sich die Spannweite
der Ansitze in der Theologie der Befreiung von
einer strategischen bis zur eher ideologiekriti-
schen Funktion der Theologie, die den Befrei-
ungskampf in der jeweiligen geschichtlichen Si-
tuation und Ausprigung auf die eschatologische
Perspektive hin offenhalten will.

Gemeinsam ist ihnen freilich, dafl der theolo-
gische Diskurs von einer konkreten Befreiungs-
praxis ausgeht und daf er sich in ihr bewahrhei-
ten mufl. Das Evangelium ist eine Wahrheit im
Sinne eines Tuns, eine Wahrheit, die sich als
befreiende Wahrheit geschichtlich auswirkt. Die
Botschaft fiir die Armen wird freilich erst dann
befreiend, wenn die Armen zu ihren Trigern
werden. Von ithnen her muf§ sich die Theologie
ihr Wissen holen. In Basisgemeinden lernen sie,
selbst Subjekte der Theologie zu werden, die die
Botschaft von ihrer geschichtlichen Situation her
neu lesen und verstehen, die ithre Geschichte im
Licht der Botschaft neu verstehen und umschaf-
fen als subversive Geschichte und Stitte einer
neuen Glaubenserfahrung.

II. Nachfolge und Utopie des Reiches Gottes

Die Theologie der Befreiung versteht die Unter-
driickung und die Leiden des Volkes als ge-
schichtliche Fortsetzung der Leiden des bibli-
schen Gottesknechtes. Diese Unterdriickung
und damit verbunden die Sehnsucht nach Befrei-
ung sind zu Zeichen der Zeit geworden. Es gibt
jedoch eine Gefahr, im Blick auf die Befreiung
die Unterdriickung zu tberspielen, ohne das
Grauen des Kreuzes iiberhaupt wahrzunehmen
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(etwa in El-Salvador oder Guatemala). Das un-
terdriickte Volk glaubt an den Sohn Gottes we-
gen seiner Ahnlichkeit mit thm als dem Knecht
Gottes. Jon Sobrino sieht die Wesensverwandt-
schaft vieler Volker in Lateinamerika mit dem
Gottesknecht darin, daff sie Volker ohne
menschliches Antlitz, ohne Recht, geschunden
und getreten seien. Wie der Gottesknecht versu-
chen sie, Recht und Gerechtigkeit einzufiihren,
und kimpfen um ihre Befreiung. Aus diesem
Grunde werden sie ebenso wie er unterdriickt
und verfolgt. Sie wissen sich dazu auserwihlt,
daf die Befreiung durch sie kommt, und sie
deuten die eigene Bedringnis als Weg zu dieser
Befreiung. In der Erfahrung ihres eigenen Lei-
dens werden sie dem Gekreuzigten dhnlich. In
ithren Schmerzen und threr Ohnmacht lernen sie
ithn verstehen, und in seinem Kreuz erkennen sie
sich selbst.

Elemente der Nachfolge des leidenden Ge-
rechten sind die parteiliche Aneignung der Sache
und des Schicksals der Erniedrigten, die Praxis
der Befreiung aus Liebe zu den andern in der
Hoffnung auf das Kommen des Reiches und der
Geist der Seligpreisungen, in dem das Wesen Jesu
zum Ausdruck kommt.

Sobrino entwickelt daraus einen Tugendkata-
log fiir die Nachfolge: «Dementsprechend muf}
der Jiinger Jesu auch und gerade in dem Kampf,
den die Gerechtigkeit notwendig macht, ein giiti-:
ges Herz besitzen; er mufl reine Augen fur die
Wahrheit Gottes haben, der nicht alle geschicht-
lichen Plane der Unterdriickten als gleich triviali-
siert oder relativiert, aber sie so nimmt, dafl sie
mehr aus sich hervorbringen kénnen; er muf fiir
den Frieden arbeiten, die Friedfertigkeit zum
Bestandteil des Kampfes fir die Gerechtigkeit
machen, obwohl der Kampf um Gerechuigkeit,
selbst wenn er redlich und grofimiitig gefthrt
wird, immer irgendeine Form von Gewalt mit
sich bringt, die in Grenzfillen sogar bis zum
legitimen bewaffneten Kampf gehen kann. Er
muf} vor allem bereit sein, die Verfolgung hinzu-
nehmen, in ihr tapfer auszuharren selbst bis zur
Hingabe des eigenen Lebens, dem Beweis der
grofiten Liebe und der Bestétigung, dafl die
Nachfolge wirklich Proexistenz ist.»

Die Gotteserfahrung und -beziehung des un-
terdriickten Volkes zeigt sich an seinem Vertrau-
en auf die Befreiung und an seinem Gehorsam im
Dienst der Befreiung.

Eine Erscheinungsform der Stinde der Welt ist
die Arbeitslosigkeit, die vor allem in der Dritten
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Welt eine Massenerscheinung ist und dort drei
Vierteln der Menschen die Existenzgrundlagen
entzieht. Diese Siinde der Welt, dieser Mangel an
Solidaritdt steht dem Reich Gottes entgegen. In
dieser Situation fordert die Dritte Welt Umkehr
und Verinderung: nicht nur die Schaffung einer
neuen Weltwirtschaftsordnung und gerechter
Handelsbeziehungen, sondern auch eine «neue
Kultur, die nicht mehr auf die Pfeiler der Hege-
monie und der Herrschaft, der Akkumulation
und des Unterschieds, des Konsumismus und
des falschen Wohlstands gebaut ist, sondern auf
menschlichere und christlichere Pfeiler»®
Ignacio Ellacuria nennt fiir eine neue Welt-
wirtschaftsordnung und eine neue Kultur der
Beziehungen zwischen den Volkern drei Maxi-
men: a) Eine menschliche Ordnung, die sich an
der Utopie des Reiches Gottes ausrichtet, geht
vorrangig von den Armen aus und wird fir sie
gestaltet. b) Sie erfordert eine Veranderung der
Rangordnung der Werte: «die Uberwindung der
Vergotzung des Reichtums, der Macht, des Kon-
sums und des Egoismus, die einer verniinftigen
Arbeitsteilung und einer Aufwertung unbezahl-
ter schopferischer Titigkeiten im Wege stehen.
¢) Eine wichtige Maxime ist die «Arbeit fiir eine
Kultur der Armut, in der Armut nicht mehr die
Entbehrung des Notwendigen und Wesentli-
chen... wire, sondern ein allgemein herrschen-
der Zustand, in dem die Befriedigung der Grund-
bediirfnisse, die Freiheit der Meinung des einzel-
nen und ein Bereich personlicher und gemein-
schaftlicher Kreativitit gewihrleistet sind.»’

II1. Neue theologische Ansitze in Asien

Die Kirche in den asiatischen Lindern ist weitge-
hend in einer anderen Situation als die Kirche in
den Lindern Lateinamerikas. Die meisten asiati-
schen Kirchen sind der Zahl nach klein, isoliert
von anderen und haben zu kimpfen, daf§ sie in
der Masse der Glaubigen der anderen Religionen
bzw. unter kommunistischer Herrschaft nicht
untergehen. Ein grofier Teil der asiatischen Bei-
trage befaflt sich mit der Auseinandersetzung
bzw. mit dem Dialog mit dem religiosen/politi-
schen/kulturellen Umfeld. Haufig steht die
Theologie — wie etwa in Indien — vor der drin-
genden Aufgabe, ihren Beitrag zur Inkulturation
zu leisten. Dafl sie dabei zu dhnlichen Schlufifol-
gerungen kommen kann wie die lateinamerikani-
sche Theologie der Befreiung, zeigt ein interes-
santer Beitrag von Duraisamy Amalorpavadass

iber «die Armen ohne Stimme und ohne
Macht»m.

Er beschreibt das religiose und kulturelle Erbe
Indiens als einen Fluf}, in den man eintauchen
und sich vorwirtstragen lassen kann auf der
Suche nach Moksha (Erlosung/Befreiung). Der
Geist der Armut ist Ausdruck eines kontemplati-
ven Lebens der Einheit mit Gott und der Loslo-
sung fiir hohere Ziele. Er setzt materielle Armut,
Bereitschaft zum Teilen bzw. zu freiwilligen
Abgaben fiir die Bediirftigen voraus. Armut
ohne kosmische Dimension, Gemeinschaftsbe-
zug und spirituelle Erfahrung ist somit sinnlos.

Die soziale Wirklichkeit Indiens wie der
«Dritten Welt» ist dadurch gekennzeichnet, daf}
50 Prozent der Bevolkerung durch institutionali-
sierte Unterdriickung als Unpersonen und
Nicht-Menschen unter dem Existenz-Minimum
in Verelendung leben miissen. Nach diesen zwei
Aspekten der Wirklichkeit wird als Ausgangs-
punkt fiir die Theologie die Bibel genannt. Die
biblische Botschaft, die Seligpreisungen nach
Lukas, richten sich primir und direkt an die
Armen als Opfer der Ungerechtigkeit und Ver-
elendung und sekundar an alle, die von Gott den
Wandel der Situation erwarten. Eine totale Re-
volution ist in Gang gesetzt worden zugunsten
der Armen, und die erfafit die ganze Welt. Sie
will alle Menschen, Arme wie Reiche, Unter-
driickte wie Unterdriicker von allen Formen der
Unterdriickung befreien.

Befreiungstheologische Impulse gehen auch
von dem stidkoreanischen Dichter, «Volkstheo-
logen» und Biirgerrechtler Kim Chi Ha aus. Er
schreibt: «Mehr als durch alles andere wurde ich
durch meine eigene Teilnahme an der Biirger-
rechtsbewegung, die mit groflem Elan seit 1972
von der koreanischen Kirche aufgebaut wurde,
davon iiberzeugt, dafl ... der beharrliche Wider-
stand und die volkstiimliche Tradition der Revo-
lution genau das Material sind, aus dem ein neues
Prinzip der Befreiung der Menschen, das Prinzip
der Einheit von Gott und Revolution, gegossen
werden kann. Ich bin geneigt, vorherzusagen,
dafl dieses reiche Goldlager, vergraben in kore-
anischer Erde, eine bedeutungsvoile Botschaft an
die Welt, vor allem an die Dritte Welt, hervor-
bringen wird»."!

«Die vietnamesischen Katholiken», schreibt
Nguyen Quoc Hung, «hatten nie die Kraft, eine
Theologie zu entwickeln wie die Theologie der
Befreiung... Vielleicht fiihrt die Praxis ihres
Glaubens eines Tages zur Befreiung von einer
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gewissen Theologie»'”. Er setzt sich in seinem
Beitrag fiir einen konstruktiven Dialog mit der
sozialistischen Gesellschaft ein.

Eine Ausnahme in der kirchlichen Szene
Asiens bilden die Philippinen, denn 85% der
Bevélkerung sind katholisch. Die Kirche ist ge-
spalten in ihrem Widerstand gegen die Marcos-
Diktatur. Aus Christen, die verfolgt werden,
wichst eine leidende Kirche, die mit ihrem Leben
fiir die Verteidigung ihrer Wiirde, die ihrer Mit-
menschen und ihren Glauben einstehen und eine
Theologie, die ihren Ort bei den Armen und
Verfolgten findet!’.

IV. Neue theologische Ansiitze in Afrika

Wie die neuere Theologie in Lateinamerika und
Asien so sucht auch die afrikanische Theologie,
sich auf die eigenen kulturellen und religiésen
Traditionen zu besinnen. Wie in den beiden
anderen Kulturriumen ist auch in Afrika das
Christentum eng mit der ehemaligen kolonialen
Situation verbunden. Auch die afrikanischen
Volker wurden der Christenheit einverleibt vor
einem Hintergrund von Gewalt und unter Her-
absetzung ihrer Identitit. So sieht die afrikani-
sche Kirche und Theologie heute ihre Aufgabe
darin, zur Vermittlung der christlichen Botschaft
mit der afrikanischen Kultur beizutragen. Evan-
gelisation wird verstanden als Ubermittlung ei-
ner Botschaft, die dem Leben aller Menschen
Sinn und Wert verleiht, gleich in welchem Kul-
turbereich sie leben'. In diesem Verstindnis
stelle die menschliche und religiése Erfahrung
der Volker den Ort dar, von dem aus man
Christus erkennen und begegnen kann. Und so
fordern afrikanische Autoren den Freiraum fiir
ihre eigene Gestalt der Kirche und der Theologie:
«Erlaubt uns, auf unserem Kontinent mit dem
Christentum Verwirrung zu stiften, ganz so wie
ihr es, um es freundlich auszudriicken, in Europa
und Amerika habt tun kénnen.»"

Als wichtiges Element afrikanischer Kultur
wird die Integration des Tanzes in Leben und

! Eine Ubersicht iiber die Artikel aus der Dritten Welt in
CONCILIUM ist beim Generalsekretariat erhiltlich.

* U.a. C. Jaime Snoek, Die dritte Welt, Revolution und
Christentum: CONCILIUM 2 (1966) 334—342; Der Doku-
mentationsbeitrag Friede durch Revolution: 4 (1968) 388-401
und Gustavo Perez-Ramirez, Die Kirche und die soziale
Revolution in Lateinamerika, 4 (1968) 463—468.

Liturgie der Kirche vertreten, auch als wichtiger
Schritt auf dem Weg zu einer afrikanischen Kir-
che. «Wenn morgen endlich eine urspriingliche
afrikanische Theologie entstehen wird, wird sie
«Inkulturation» heiflen, und ihr wird vorausge-
gangen sein diese festliche Liturgie, die durch
den Kérperausdruck — den Tanz - die Lebensge-
meinschaft... mit dem lebendig gewordenen
Gott feiert».'®

Malcolm McVeigh nennt gemeinsame Themen
afrikanischer Theologie!”. Die erste Gemeinsam-
keit ist die Einbeit zwischen religidser und weltli-
cher Kategorie, zwischen Individuum und Ge-
meinschaft sowie zwischen Lebenden und To-
ten. Das zweite gemeinsame Element ist die
Kontinuitat mit dem traditionellen afrikanischen
Erbe, mit dem historischen christlichen Glauben
und mit dem weltweiten Christentum. Die pan-
afrikanische Konferenz von Theologen der Drit-
ten Welt 1977 in Accra nannte als Quellen der
Theologie fiir heute eine afrikanische Anthropo-
logie, die traditionellen Religionen Afrikas und
die unabhingigen afrikanischen Kirchen, die
starker als die Missionskirchen den christlichen
Glauben als Antwort auf die traditionellen Pro-
bleme Afrikas darzustellen versuchen. Grund-
quelle der Theologie ist fiir sie die Bibel, und sie
erachten die Riickkehr zur Schrift als Hauptmit-
tel zur Erneuerung der Kirche'®,

Das dritte gemeinsame Thema afrikanischer
Theologie ist die Befreiung, die sie stirker als
lateinamerikanische Theologen als Heilung,
Ganzheit und Erlésung versteht. Drei Strome
fliefen in diesem afrikanischen Befreiungsver-
stindnis zusammen: die Befreiung von Siinde
(Missionskirche), die Befreiung von unterdriik-
kenden politischen, sozialen und wirtschaftli-
chen Bedingungen (lateinamerikanische Befrei-
ungstheologie) und die Befreiung von objektiven
Kriften des Bosen, das hinter Diirre, Ungliick
und den taglichen Tragddien des Lebens steht
(afrikanische Tradition). Der Beitrag afrikani-
scher Theologie zur Befreiung soll eine Synthese
aus diesen drei Strémen werden.

? Vgl. Gustavo Gutiérrez, Befreiungsbewegungen und
Theologie: 10 (1974) 224,

* Vgl. Segundo Galilea, Die Befreiung als Begegnung
zwischen Politik und Kontemplation: 10 (1974) 388.

> Enrique Dussel, Herrschaft-Befreiung: 10 (1974) 3981.

% So bekomme Assmann den pastoralen Wert der Volksre-
ligiositdt gar nicht mehr in den Blick. Vgl. Hugo Assmann,
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Politisches Engagement aus der Sicht des Klassenkampfes: 9
(1973) 280; Juan Carlos Scarnone, Ist die Theologie der
Befreiung evangeliumsgemifl oder ideologisch? 10 (1979)
2291; Segundo Galilea, s.0.; ders., Die Diskussion iiber die
Volksreligiositit in der lateinamerikanischen Befreiungstheo-
logie: 16 (1980) 420.
Jon Sobrino, Der Glaube an den Sohn Gottes aus der

Sicht eines gekreuzigten Volkes: 18 (1982) 175.

§ Ignacio Ellacuria, Das Reich Gottes und die Arbeitslo-
sigkeit in der Dritten Welt: 18 (1982) 774f.

° AaO. 777.

I Duraisamy Amalorpavadass, Die Armen ohne Stimme
und ohne Macht: 17 (1981) 482—488.

1 Tn: Famio Tabuchi, Der Theologe im Gefangnis: Kim
Chi Ha, CONCILIUM 14 (1978) 330.

Yves Congar

Wie steht es mit der
Glaubensaussage?

Hat die Zeitschrift CONCILIUM heute, nach
zwanzigjahrigem Bestehen, das Programm ver-
wirklicht, das sie im Leitartikel des ersten Heftes
aufgestellt hat? Ja und nein, oder vielmehr an-
ders.

Das Konzil war noch nicht zu Ende. Alle
standen unter dem Eindruck eines Erlebnisses,
einer Erfahrung, und die Schopfer der Zeitschrift
wollten sie fortfithren und ihr dienen. Es war die
Erfahrung einer Zusammenarbeit von Bischéfen
und Theologen in gegenseitigem fruchtbarem
Austausch. Es war die Erfahrung einer neuen
Lebenskraft der Kirche dank einer doppelten
Offnung: nach innen — die Offnung zu den
Beitrigen der Forschung auf den Gebieten der
Exegese zum Beispiel, der Liturgie und der Oku-
menik; nach auffien — die Offnung zu den «ande-
ren» hin. Die Kirche war vor dem Konzil mit sich
selbst beschiftigt, mit ihren Ideen und ihrem
eigenen, im ubrigen groflen und schonen Be-
stand; nun aber 6ffnete sie sich den Fragen und
Forderungen der Welt, dem Dialog mit den
anderen Christen, der Sicht auf die anderen

12 Nguyen Quoc Hung, Die Kirche Vietnams und die
Nation: 13 (1978) 329.

3 Vgl. Maria Goretti / Domingo Sale, Die Kirche und der
Kampf um die Menschenrechte auf den Philippinen, 15
(1979) 251f. ; Francisco Claver, In Treue zum Evangelium, 19
(1983) 190-193.

4 Ngindu Muskete, Das Verhiltnis der Kirche der Chri-
stenheit zu den neuen Kulturen der Dritten Welt: 17 (1981)
493.

13 Aa0. 495.

16 Boka di Mpasi Londi, Befreiung des Korperausdruckes
in der afrikanischen Liturgie: 16 (1980) 119.

17 Malcolm McVeigh, Afrika: Der Religionsbegriff in den
christlichen Theologien Afrikas: 16 (1980) 433-437.

'8 Aa0. 435.

Religionen. Aus den eigenen Reihen bereicher-
ten die Beitrige afrikanischer und nord- bzw.
stidamerikanischer Bischofe die Kirche auf eine
Weise, wie sie das Erste Vatikanische Konzil
etwa nicht gekannt hatte. Hat der Wille, all das
weiterzufithren und ihm zu dienen — das Pro-
gramm von CONCILIUM -, Beachtung gefun-
den? Wurde er verwirklicht? Ja. Und nein. An-
ders. Und was wird morgen sein?

Zundchst ja. Vielleicht konnte hierzu mein
personlicher Fall lehrreich sein. Die Art und
Weise, wie ich Theologie betreibe, unterscheidet
sich natiirlich von der vieler Mitarbeiter. Ich bin
cher ein Mann der Vergangenheit; ich arbeite
mehr nach herkémmlicher Manier. Im Herbst
1935 meldeten sich die ersten Anzeichen einer
Erkrankung; sie brach dann offen aus und ist seit
April 1960 chronisch; sie zwingt mich, mein
Leben grofitenteils am Schreibtisch, inmitten
von Biichern und Papieren zu verbringen. Aber
was mir zu mangeln droht — weltweite Ideen und
eine umfassende Dokumentation, Fragen des
Menschen von heute, Stimmen anderer theologi-
scher Schulen, anderer Kirchen —, eben das
bringt mir CONCILIUM herbei. Jetzt, da ich
nicht mehr in die Welt gehe, kommt die Welt zu
mir. Das gilt positis ponendis auch fiir andere, die
nicht unter solchen Einschrinkungen leben wie
ich. Mir ist keine Zeitschrift von einer derartigen
Weite des Blickes und der Dokumentation be-
kannt. Das Konzil war eine weltweite Versamm-
lung. In diesem Sinn ist CONCILIUM seine
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