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Theologen verschiedener Fachgebiete, besonders
Exegeten, haben aufgezeigt, daB die Entwicklung
demokratischer Kommunikations-, Organisations-
und Entscheidungsprinzipien nicht im Gegensatz
zu Strukturprinzipien der Kirche stehen, sondern
eine Konsequenz eines Evangeliums der Freiheit
sind. Sie haben weiter deutlich gemacht, daf3 Kir-
che kein von der Gesellschaft isoliertes Heilsy-
stem ist. Als Gemeinschaft derer, die aus den in
Jesus angesagten und endgiiltig bestatigten Ver-
heiBungen Gottes zu leben versuchen, ist ihr die
Humanisierung der gesellschaftlichen Mitwelt
immer neu aufgetragen.?

Immer mehr Katholiken wollen aus diesen Ein-
sichten praktische Konsequenzen fiir die Kirchen-
strukturen und das Gemeindeleben ziehen. Der
folgende Bericht soll am Beispiel der Katholischen
Hochschul-Gemeinde an der Freien Universitat in
West-Berlin ausfithren, welche Probleme und
Konflikte sich bei dem Versuch ergeben kénnen,
eine demokratische und politische Gemeinde zu
konstituieren.

1. Studenten-Gemeinde in der Reform

Die Diskussion der nachkonziliaren, vor allem der
«politischeny Theologie, fand unter den christli-
chen Studenten zu Beginn der studentischen Pro-
testbewegung statt. Die Kritik der radikaldemo-
kratischen und sozialistischen Gruppen an unde-
mokratischen und autoritiren Strukturen in Staat
und Gesellschaft; an der Gleichgiiltigkeit vieler
Biirger gegeniiber Elend und Ausbeutung in In-
dustriestaaten und der «Dritten Welt) und die Kri-
tik an der Entmiindigung der Gesellschaft durch
vielfiltige Manipulationsmechanismen - zugunsten
der Herrschenden wurde auch von den katholi-
schen Studenten aufgearbeitet. Diese Kritik wurde
von ihnen auf die Kritik an den autoritir hierarchi-
schen Strukturen und der gesellschaftspolitischen

Funktion der katholischen Kirche bezogen. Wa-
ren sich die aktiven Studenten der Katholischen
Studenten-Gemeinde (KSG) bald einig in der
Analyse der verfestigten und damit unchristlichen
Struktur der Kirche, waren die Konsequenzen, die
daraus gezogen werden sollten, in der Reforma-
tionsphase der Gemeinde 1967/68 umstritten.

Die einen verstanden diese Struktur als organi-
satorische Konsequenz eines fur prinzipiell ideo-
logisch gehaltenen Glaubens und lehnten — wie der
«Kritische Katholizismus»>2 in dieser Zeit — jede
Differenzierung von Glaube, Religion und Kirche
als neuen Immunisierungsversuch des christlichen
Glaubens gegeniiber radikaler Kritik ab. Diese
Kritik bedeutete jedoch nicht eine totale Abkehr
von der Institution Kirche. Sie wurde vielmehr als
Agitationsfeld subversiv arbeitender sozialisti-
scher Gruppen verstanden. Dabei sollte die Stu-
dentengemeinde als Einbruchsstelle in den Katho-
lizismus dienen.

Demgegeniiber betonten Vertreter eines an der
«politischen> Theologie otientierten Glaubens,
daBl der theoretische Ansatz des «Kritischen Ka-
tholizismus» die Analyse der vielfaltigen und ge-
gensitzlichen religiésen, kirchlichen und theolo-
gischen Strémungen verhindere. Weiterhin sei es
infolge des zu globalen Ansatzes nicht méglich,
den sich verschirfenden Konflikt zwischen dem
Establishment der Kirche und den kritischen Chri-
sten zu erkennen. Als bleibende Aufgabe wurde
vielmehr angesehen, die emanzipatorischen Ge-
halte der christlichen Botschaft und deren Tradie-
rung in der Geschichte zu reflektieren und die
praktischen Konsequenzen fiir die Auseinander-
setzung mit den herrschenden politischen Kriften
und dem Establishment der GroBkirche zu zichen.

11. Hochschul-Gemeinde iz Konflik?
it der Amiskirche

Nach mehreren Gemeindeversammlungen tber
Struktur und Selbstverstindnis der zu reformie-
renden Studentengemeinde setzte sich die zweite
Konzeption durch, wie sie in der Einleitung des
Semesterprogramms Sommer 1969 formuliert ist:

«Die Gemeinde an der Hochschule versteht sich
als die Gemeinschaft derer, die ihre Existenz in det
Nachfolge Jesu in der konkreten Herausforderung
unserer Hochschule und Gesellschaft zu leben ver-
suchen... als unbedingte Entschlossenheit zur Ge-
rechtigkeit, zur Freiheit und zum Frieden. Das
umfassende Schliisselwort Friede — Shalom — heif3it
in der judisch-christlichen Ubetlieferung weder
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ein sentimentales Wegwischen aller gesellschaft-
lichen Konflikte und Widerspriiche noch wird da-
mit ein billiges Harmoniemodell oder eine stati-
sche Friedensordnung propagiert; sondern Sha-
lom ist das Leitwort einer Befreiungsbewegung.
In ihr werden die Menschen zum rechten Umgang
mit den ihnen gewihrten, jedoch von ihnen noch
wahrzunehmenden Lebensméglichkeiten befreit
und ermutigt. Damit wird Friede zu einer Provo-
kation fiir die bestehenden Verhiltnisse, die um
der anstehenden Méglichkeiten willen iiberholt
werden sollen.»

Im Juli 1968 wurde nach einjihriger Diskussion
die neue Satzung der nun Katholischen Hoch-
schul-Gemeinde (KHG) genannten Gemeinde ver-
abschiedet. Der aus Vertretern der verschiedenen
Reformgruppen gewihlte Vorstand, das Leitungs-
organ der Gemeinde, das sich von der Gemeinde-
versammlung her legitimierte, wurde beauftragt,
mit dem Berliner Bischof Kardinal Bengsch Ge-
spriche zu fithren iiber die Anerkennung der neuen
demokratischen Gemeindesatzung und des von
der Gemeindeversammlung gewihlten Kandida-
ten fiir das Amt des Studentenpfarrers, des Kap-
lans Wiesendanger. Diese Gespriche waren in der
Gemeinde sehr umstritten, nicht zuletzt wegen der
negativen Erfahrungen anderer progressiver West-
Berliner Gruppen, wie dem <Demokratisch-ka-
tholischen Arbeitskreis>. Ohne die miBgliickte
Kontaktaufnahme hier weiter darzustellen,? soll
das Ergebnis festgehalten werden: Nach einem
einmaligen gominiitigen Gesprich zwischen Bi-
schof und Vorstand der Gemeinde lehnte es der
Bischof ab, die KHG als Nachfolgegemeinde der
KSG anzuerkennen. Ebenso verweigerte der Bi-
schof dem Kandidaten der Gemeinde die Bestiti-
gung als Studentenpfarrer. Statt dessen wurde
dieser in eine von der Universitit weit entfernte
Gemeinde versetzt und spiter mehrfach aufgefor-
dert, seine andauernde Mitarbeit in der KHG ein-
zustellen. Die Gemeinde indes lehnte die Forde-
rung des Bischofs, auf die Bezeichnung Gemeinde
zu verzichten, ab und erklirte, sie werde der Foz-
derung solange nicht nachkommen, solange der
Bischof keine theologische Begriindung fiir seine
Ablehnung gebe.

Der von der KHG angestrebte Dialog scheiterte
vor allem aus folgenden Griinden:

1. Der KHG, die eine «politische» Theologie in
die Praxis umsetzen wollte, stand eine Amtskirche
gegeniiber, die in der Kritik an der hierarchischen
Kirche nicht eine Aktivierung des Glaubens, son-
dern Flucht vor dem «Glauben» in Kritiksucht sah.

Dabei kreiste der Hauptkonflikt um die Beziehung
des kirchlichen Amtes zut Gemeinde. Wihrend die
KHG das kirchliche Amt als eine Dienstfunktion
aus der Gemeinde und fiir die Gemeinde deutete,
bestanden die Vertreter der kirchlichen Hierarchie
auf der unaufhebbaren Differenz zwischen dem
gemeinsamen Priestertum aller Glaubigen und dem
besonderen Priestertum des Amtes.

2. Die Betliner Amtskirche war wegen ihrer ge-
sellschaftlichen Isolation von der kritischen Intel-
ligenz, insbesondere der studentischen Genera-
tion, nicht iiber deren Problembewuftsein und
Fragen informiert. Daher projizierte sie die im
Dritten Reich, aber auch in der DDR withrend der
soer und Goer Jahre des Kalten Krieges gemach-
ten Erfahrungen mit antikirchlicher Propaganda
auf die Kritik der katholischen Studenten am
kirchlichen System. Sie war nicht in der Lage, die
christliche Kritik an der Institution zu unterschei-
den von der antiklerikalen des Faschismus oder
auch — wenn mit anderem Vorzeichen — der stalini-
stischen des Marxismus-Leninismus.

3. Die historisch begriindete Angst vor Kritik
des eigenen Systems wurde in Berlin verstirkt
durch die politischen Verhiltnisse. Die vulgir-
marxistische Propaganda der DDR gegen die ka-
tholische Kirche trieb den mit dem DDR-Bistum
verbundenen West-Berliner Teil der Kirche in die
politische Kooperation mit dem antikommunisti-
schen Konservativen. Auf diesem Hintergrund
konnte die in West-Berlin besonders von der
Springerpresse entfachte Propaganda gegen die
antiautoritire Studentenbewegung im Katholizis-
mus ein besonders starkes Echo finden.

II1. Politische Gemeinde

Die ergebnislosen Gespriche der KHG mit dem
Westberliner Ordinariat und dem Berliner Bischof
Bengsch sowie die sich verschirfenden Konflikte
an der Freien Universitit veranlaBten die Ge-
meinde im Wintersemester 1968/69, sich stirker
auf die hochschulpolitischen Auseinandersetzun-
gen zu konzentrieren. Gemeinsam mit der Evan-
gelischen Studenten-Gemeinde (ESG), die schon
seit 1963 als Initiatorin von Demokratisierungs-
bestrebungen an der Universitit hervorgetreten
war, unterstiitzte die KHG den Kampf der radi-
kal-demokratischen und sozialistischen Hoch-
schulgruppen gegen alle Versuche der Regierung
von Betlin, eine Reform der traditionellen ¢«Bil-
dungsuniversitit> in Richtung auf eine <techno-
kratische Leistungsuniversitit> durchzufiihren,
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ohne die politische Dimension wissenschaftlicher
Arbeit als genuinen Bestandteil von Ausbildung
der Studenten zu beriicksichtigen.

Als am Ende der ersten Phase studentischer Pro-
testbewegung — nimlich der antiautoritiren, an der
Kritschen Theorie der Frankfurter Schule orien-
tierten — sich die Konflikte an der Universitit zu-
spitzten, griffen die Gemeinden gemeinsam in die
Hochschulpolitik ein. Sie unterstiitzten den Pro-
teststreik gegen Relegationsverfahren, die gegen
einige Aktive der Bewegung eingeleitet worden
waren. In einem kritischen Artikel jedoch setzten
sich die Gemeinden im Studentenorgan <FU-
Spiegel> mit dem Aktivismus einiger studenti-
scher Gruppen auseinander:

«Gegeniiber einer dogmatischen Position, die
die sozialistischen Gruppen in die Isolation fithren
miifite, formulieren die Gemeinden als Perspek-
tive, die sie zur Diskussion stellen, eine Biindnis-
strategie progressiver Assistenten, Studenten und
Professoren. Das bedeutet: Verzicht auf die Ver-
ketzerung derer, die sich noch im Lernprozel3 be-
finden. Wir, die wir uns intensiv um Biindnispart-
ner bemiihen, reden nicht einer konfliktlosen Ge-
sellschaft das Wort, sondern plidieren fiir die
Auseinandersetzung mit dem eigentlichen politi-
schen Gegner, ... den Technokraten des Wissen-
schaftsrats, der GroBindustrie usw.»#*

IV, Ansitge gur dkamenischen Gemeinde

Obwohl wegen des stindigen Handlungszwanges
die aktiven Gemeindemitglieder nicht mehr in der
Lage waren, der gemeinsamen praktischen Zu-
sammenarbeit eine fundierte 6kumenisch-theolo-
gische Grundlage zu geben, kann nicht von einer
Umfunktionierung der Gemeinden in einen «poli-
tischen Kampfverband» gesprochen werden, in
dem es neben dem politischen Engagement keine
theologische Reflexion, Meditation oder Gottes-
dienst gegeben habe.s Im Gegenteil bemiihten sich
die Gemeinden in verschiedenen Formen des Got-
tesdienstes, in Seminaren mit Vertretern der ¢poli-
tischen» Theologie und einer Meditationswoche in
Taizé, das Verhiltnis von Glaube, Gemeinde und
politischem Handeln aufzuarbeiten. In diesen Dis-
kussionen wurde die Frage nach der kontessionel-
len Theologie schnell relativiert. Denn es stellte
sich heraus, daB der gemeinsam unternommene
Versuch, <Shalom> zu verwirklichen, die Frage
nach der Konfessionszugehorigkeit bedeutungslos
werden lieB. Aufgrund der gemeinsamen politi-
schen Arbeit und theologischen Reflexion wurden

die organisatorischen Grenzen der beiden Ge-
meinden aufgehoben: die Entscheidungskompe-
tenzen wurden der einen Gemeindeversammlung
der 6kumenischen Gemeinde an der Freien Uni-
versitit tibergeben. Damit gab es auch nur noch
ein Leitungsteam der 6kumenischen Gemeinde —
ESG/KHG.

V. Gemeinde in der Krise

Hatte die Phase des hochschulpolitischen Engage-
ments der ESG und KHG im Jahre 1969 gezeigt,
daB eine Hochschulgemeinde eigenstindige Po-
litik in der Universitit betreiben kann, ohne ihre
Gemeindeidentitit aufzugeben, erwies sich 1970,
daB auch eine andere Befiirchtung zégernder Ge-
meindereformer des Jahres 1968 sich nicht be-
wahrheitete: die Angst nimlich, eine Gemeinde
kénne bei ihrem politischen Handeln von einer
einzigen politischen Universititsfraktion cunter-
wandert) werden.

Solange die ESG und spiter beide Gemeinden
in der Universitit als radikaldemokratische Gruppe
bekannt waren, zeigte keine andere Hochschul-
gruppe, ob sozialistischer Deutscher Studenten-
bund (SDS) oder kommunistische Rote Zelle, In-
teresse, die Gemeinde zu majorisieren. Seit dem
Ende der ersten Phase der Studentenbewegung
hatte der Abklirungsprozel unter den Studenten
jedoch zur Bildung straff organisierter Kader-
gruppen gefiihrt, den Roten Zellen. Zugleich nah-
men die Versuche staatlicher Behérden, eine
{Technokratische Hochschulreform» in der Uni-
versitit durchzusetzen, zu. Damit verstitrkte sich
der administrative Druck auf die sozialistischen
und kommunistischen Studentenorganisationen.
Aus diesen Griinden begannen Vertreter einer
Roten Zelle mit dem Gedanken zu spielen, die
ékumenische Gemeinde fiir ihre Zwecke zu funk-
tionalisieren, das hei3t durch ihre Okkupation sich
selber dem Zugriff der Staatsadministration zu ent-
ziehen. Bei solchen Versuchen, die die Gemeinde
bei der Wahl eines neuen Pfarrers 1970/71 er-
lebte,® behaupteten die Gemeindemitglieder je-
doch ihre Position gegeniiber allen Tendenzen,
«christliche Gemeinde im Proletariat aufgehen zu
lassen, da sie eine dienende Funktion fiir das Pro-
letatriat im Klassenkampf hat», wie es damals hieB.
Sie bestanden bei aller Solidaritit und aktiver Teil-
nahme am Kampf gegen Klassenstrukturen und
Unmiindigkeit der Gesellschaft darauf, daB} die
theologischen Kriterien sich nicht in vorabzuge-
benden Leitlinien politischen Handelns fixieren
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lassen, sondern nur aus dem Nachdenken der kon-
kreten Gemeinde iiber sich als Gemeinde, aus dem
Umgang mit und der Reflexion von biblischem
Zeugnis im Kontext der konkreten Situation. So-
fern Mitglieder der kommunistischen Roten Zelle
seitdem in der 6kumenischen Gemeinde mitarbei-
ten, geschieht das unter Wahrung der Eigenstin-
digkeit beider Gruppen innerhalb einer beider-
seits relativ verbindlichen politischen Zielsetzung
aufgrund der jeweils in der konkreten Situation
neu vorzunehmenden Absprache.

V1. Zukunft der Politischen Gemeinde

Das Scheitern des Dialogs mit der Amtskirche in
West-Berlin darf die anderen politischen Hoch-
schul-Gemeinden nicht dazu verleiten, grundsitz-
lich von sich aus das Gesprich mit der Institution
und den anderen Gemeinden abzubrechen. Viel-
mehr muB jede Gemeinde aufs neue kliren, welche
Moglichkeiten sie hat, Lernprozesse bei sich, in der
Amtskirche und in anderen Gemeinden durch in-
tensive Kommunikation, Diskussion und Aktion
zu entfalten.

Dabei ist angesichts einer in der Bundesrepublik
Deutschlands sich weiter verfestigenden Institu-
tion auch eine zeitweilige Distanz, ein Auszug
oder ein Kampf von Christen gegen die Institu-
tion denkbar.”

Bei aller Distanz oder kritischen Solidaritit mit
der Kirche ist es heute stirker erkennbar als zu
Zeiten der ersten Rezeption ¢politischer> Theo-
logie in den Hochschul-Gemeinden, daB sich ihre
Mitglieder Rechenschaft tiber ihre eigene perso-
nalgeschichtliche Vergangenheit und Prigung
durch einen autoritiren Katholizismus ablegen.
Denn die katholische Erziehung liBt meist nur
einen eingleisigen Weg im SozialisationsprozeB zu,
der die Menschen unfihig macht, Alternativen zu

1 Vgl. J.B.Metz, Zur Theologie der Welt (Mainz 1968);
H. Gollwitzer, Die reichen Christen und der arme Lazatus
(Miinchen 1968); Metz—Moltmann—Oelmiiller, Kirche im
ProzeB der Aufklirung (Miinchen-Mainz 1970); H.
Schmidt, Frieden (Betlin 1969).

2 Van Onna-Stankowski, Kiritischer Katholizismus
(Frankfurt 1969); M.Krimer, Kritische und «kritische»
Katholiken, Frankfurter Hefte (24.Jahrgang, Heft 10)
697-704 (1969).

3 KHG - Autorenkollektiv, Historische und theologi-
sche Selbstdarstellung der KHG in Berlin: Initiative
(9. Jahtgang, Heft 3) 17-20 (1969).

4 Vgl. K.B.Hasselmann, Politische Gemeinde (Ham-
burg 1969).

erkennen, zwischen ihnen zu wihlen und Ent-
scheidungen zu treffen. Ohne die Aufarbeitung
und Bewiltigung dieser Vergangenheit wird es
politischen Gemeinden nicht mdglich sein, Alter-
nativen einer herrschaftsfreien Kirche als mégli-
ches Modell einer herrschaftsfreien Gesellschaft zu
entwickeln und exemplarisch zu verwirklichen.
Stand daher fiir die politische Gemeinde in Ber-
lin in den vergangenen Jahren die Aktion und
Aufklirung im Vordergrund, so muB sie nach dem
Ende dieser Phase studentischer Bewegung die
Analyse der verfestigten neokapitalistischen Ge-
sellschaft betreiben. Soweit sie sich als Mitglied
einer sozialistischen Emanzipationsbewegung ver-
steht, wird es von ihrem eigenen Anspruch her,
Herrschaft zu minimalisieren, fiir sie unabdingbare
Aufgabe sein, als Kritiker der zu erstarren drohen-
den kommunistischen Gruppen innerhalb eines
linken Pluralismus» aufzutreten. Das solidarische
Entwickeln von Alternativen, das Aufzeigen neuer
oder vernachlissigter Fragestellungen in diesem
Pluralismus der sozialistischen Bewegung darf da-
bei nicht zu einer Distanzierung von deren eman-
zipatotischen Inhalten fithren. Fiir Hochschul-
Gemeinden, die erst mit der Praxis einer politi-
schen Gemeinde beginnen, wie es bei vielen Ge-
meinden der Katholischen Deutschen Studenten-
Einigung (KDDSE) der Fall ist, besteht auch heute
noch die Aufgabe, Initiative zu ergreifen, wo die
Hochschule noch keine Politisierung durchge-
macht hat, das heiB3t, sich noch nicht mit den ein-
gangs erwihnten Fragen auseinandergesetzt hat.
«Politische Gemeinde> ist nach wie vor ein An-
spruch, der nicht als Postulat beschworen werden
darf, da solches schon sein Scheitern bedeuten
wiirde, sondern den es weiter in der konkreten
Praxis einzulésen gilt. Die Erfahrungen der dku-
menischen Gemeinde sind nur ein Anfang.

5 Vgl. H.Maier, Kritik der politischen Theologie (Ein-
siedeln 1970) 881f.

6 Der Pfarrer der ESG, Hasselmann, verlieB die Ge-
meinde im Friihjahr 1970; der Kaplan Wiesendanger ver-
ungliickte im Sommer 1970 t&dlich. Als gemeinsamen
neuen Pfarrer wihlten die evangelischen und katholischen
Studenten der Skumenischen Gemeinde den Hamburger
G. Altendotf.

7 Vgl. die Konflikte zwischen Deutscher Bischofskon-
ferenz und Katholischer Deutscher Studenten-Einigung:
F.]. Trost, Studenten zwischen Kirche und Politik: Publik,
Nr.8 (1971); E.Schmied, Politisches Engagement oder gei-
stiges Ghetto: Publik, Nr.31 (1971).

224



