JosepH CARDINAL RATZINGER - ROM

DER BISCHOF —
KUNDER UND HUTER DES GLAUBENS

Bischof Nossol in briiderlicher Verbundenheit
zum 70. Geburistag am 8. August 2002 zugeeignet

I. BBriscHE GRUNDLEGUNG

1. Die Abschiedsrede zu Milet (Apg 20,17-38) und der Presbyterspiegel im 1. Petrus-
brief (5,1-4)

Es gibt kaum einen eindrucksvolleren Text {iber den Zusammenhang von Bischofs-
amt und Sorge um den Glauben als das Testament des heiligen Paulus, das uns die
Apostelgeschichte als zu Milet gehaltene Abschiedsrede des Apostels an die Presbyter
von Ephesus tiberliefert hat. Paulus weif} sich auf dem Weg zum Martyrium; er
weil3, daB er an diese Orte nicht mehr zuriickkehren wird. So versammelt er die
Presbyter, um ihnen frmlich die Kirche zu iibergeben: Es geschieht Einsetzung in
die Nachfolge der Apostel. Die Verantwortung, die dem Apostel aufgetragen war,
geht auf die versammelten Presbyter iiber. Paulus, wie ihn die Apostelgeschichte
schildert, ist sich bewuft, daB} er nicht aus Eigenem handelt, wie schon die Ein-
setzung in das Amt der Presbyter nicht einfach eine organisatorische Aktion von
seiner Seite gewesen war: «Der Heilige Geist hat euch zu Episkopen bestellt, um
die Kirche Gottes zu weiden, die er sich durch sein eigenes Blut erworben hat»
(20,28). Drei Aussagen sind hier besonders wichtig: Es ist der Heilige Geist, der ins
Presbyteramt ruft und es verleiht. Die Kirche ist keine profane Organisation, fiir
die wir die bestmdglichen und effizientesten Ordnungen ersinnen. Sie ist Kreatur
des Heiligen Geistes, der sie nicht nur am Anfang, an Pfingsten, geschaffen hat; in
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der Kirche ist immerfort Pingsten, weil immer nur der Heilige Geist sie erschaffen
kann; weil nur er das Apostelamt und ebenso seine Nachfolge zu verleihen vermag.
Diese innere Abhingigkeit vom. Heiligen Geist, diese Verwiesenheit auf ihn, missen
wir neu annehmen, ihr uns neu anvertrauen. So wie nicht das Mithen der Jiinger
und ihr Sachverstand den reichen Fischfang brachte, sondern die Sendung durch
den Herrn und der Gehorsam gegen sie, so kann die Kirche immer wieder nur aus
Sendung und Gehorsam kommen. Die zweite Aussage: Die bisher als «Presbyter
benannten Amtstriger werden nun als Episkopen angesprochen, und dieser Aus-
druck wird mit dem biblischen Begriff des Hirten identifiziert. Das Wort Episkopos
trug vor seiner Aufnahme ins Neue Testament eine breite Bedeutungsskala in sich.
In der griechischen Tragddie erscheint Gott selbst als der Episkopos, als der, der
wachsam auf die guten und bosen Taten der Menschen hinschaut. Das Weisheits-
buch, Philo, die Sibyllinen haben diesen Wortgebrauch tibernommen, so dafl wir
im ersten Clemensbrief in Fortfithrung dieser Bedeutungsgeschichte Gott als den
Schépfer und Episkopen jeglichen Geistes benannt finden kénnen (59,3). Bei Philo
erscheint dann Mose als Episkopos (rer. div. her. 30): Das Wort war also keines-
wegs irgendeine profane Amtsbezeichnung gewesen, sondern hatte eine sakrale
Funktion in Abbildlichkeit und Teilhabe an Gottes Sorge fiir die Menschen um-
schrieben.! So ist es nicht verwunderlich, daB im 1. Petrusbrief Christus selbst als
der Hirte und Episkopos eurer Seelen bezeichnet wird (2,25). Sowohlim 1. Petrus-
brief wie in Apg 20 werden die beiden Begriffe Episkopos und Hirte miteinander
verbunden und damit das fiir die biblische Tradition neue Wort Episkop mit der
reichen biblischen Uberlieferung des Hirtengedankens verkniipft, wie wir das dann
noch einmal bei 1 Petr finden, der Christus als den Erzhirten (Archiepiskopos)
bezeichnet und wiederum dies mit dem Dienst des episkopein zusammenbringt.
Der oberflichliche Begriff des Aufschers, den man einer wortlichen Ubersetzung
von Episkopos entnehmen konnte, erhilt so eine ganz andere Tiefe: Es geht um
das Hinsehen mit dem Herzen, das Sehen von Gott her — Mitsehen mit Gott; um
jene liebevolle Sorge, die der Hirte um seine Schafe hat, die er einzeln kennt und
ruft und die er liebt, weil sie die Seinen sind. «Episkopein» ist die innere Verant-
wortung filir die, die Gott uns anvertraut hat, wiederum als Teilhabe an Gottes
eigener Sorge um die Menschen.

Die eigentliche Tiefe erreicht das biblische Hirtenbild mit der Aussage, dal3 der
gute Hirt — Jesus — sein Leben gibt fiir die Schafe (Joh 10,15) — der Hirte wird
Lamm und erl6st so die Schafe. Dieser Zusammenhang erscheint in der Abschieds-
rede zu Milet wieder, wo denen, die jetzt Hirten der Kirche Gottes werden, ins
Gedichtnis gerufen wird, daB der Sohn diese Herde durch sein eigenes Blut er-
worben hat. Damit sind wir bei der dritten Aussage unseres Verses: Der Hirt trigt
Verantwortung fiir die Kirche Gottes, und diese Kirche beruht auf dem Lebens-
opfer des Sohnes. Nicht anders ist sie zustande gekommen als durch das Kreuz
Christi: Die Passion, die vorher zur Zerstreuung der Jiinger wurde, ist nun der
groBe Akt der Sammlung. Vom Kreuz her zieht der Herr die Menschen an sich,
vom Kreuz her sammelt er die zerstreuten Kinder Gottes (Joh 11,52). Noch einmal
erscheint uns die ganze GroBe dessen, was Kirche ist: die Frucht der Passion des
Herrn. Und es wird sichtbar, daB es letzten Endes immer um die eine, die ganze
Kirche geht. Die Presbyter von Ephesus wirken an ihren Orten, aber dabei weiden
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sie die Kirche als ganze, die Kirche Christi und nicht irgendeinen Teil davon. Vor
allem aber wird hier auch die martyrologische Dimension des Hirtenamtes sicht-
bar, Wenn der vorchristliche Begriff von Gott als Episkopen der Menschen diesen
Gott als den allein von oben her Herrschenden, selbst von der Wirrnis und dem
Leid der Menschen nicht berihrten Herren erscheinen lassen konnte, so zeigt uns
die Gestalt Christi, daf3 Gott, um Hirt der Menschen zu sein, selbst in die Erde
eingetreten ist; daf3 sein Hirtenamt ihn das Leiden des Sohnes kostete — nicht anders
als im Mitleiden, Mitlieben und Mitsterben konnte er die menschlichen Dinge
wahrhaft in die Hand nehmen. Gott konnte miihelos den Kosmos in seiner ganzen
Grofie erschaften, hat Kardinal Newman einmal gesagt, aber um den Menschen
und die Menschen zu sich zu bringen, kostete es ihn die unendliche Mihe der
Menschwerdung und des eigenen Todes. Nicht anders als durch den Einsatz des
eigenen Seins kann man Hirte fiir die Menschen, Hirte flir die im Leiden Christi
gegriindete und griindende Kirche werden. Das ist die Hohe des Einsatzes, die
gefordert ist; wenn wir weniger geben, uns selbst heraushalten wollen, brauchen
wir uns iiber das Versickern der Kirche und des Glaubens nicht zu wundern. Im
iibrigen ist ja die ganze Abschiedsrede des heiligen Paulus von diesem martyro-
logischen Hintergrund geprigt. Wie er schon immer der Kirche und des Evange-
liums wegen ein Leidender war — denken wir an die dramatische Schilderung seiner
Passionen im elften Kapitel des zweiten Korintherbriefs — so macht er sich nun auf
den Weg, um definitiv in die Leidensgemeinschaft mit Christus einzutreten, und
erst so tut er sein apostolisches Werk zu Ende.

Aber nun miissen wir noch weiter fragen: Was ist konkret der Inhalt dieses
Weidens — dieses «Episkopein», des Achthabens auf die Herde Christi, des Mit-
sorgens mit der Sorge Gottes? In der Abschiedsrede zu Milet finden wir dafiir zwei
Beschreibungen. Die erste lautet: «das Evangelium von der Gnade Gottes zu be-
zeugen» (Vers 24). Die zweite Beschreibung spricht von der Pflicht des Apostels,
«den ganzen Willen Gottes zu verkiinden» (Vers 27). Ich finde diese Formulierung,
gerade in der Einfachheit und GroBe des Gesagten, besondets aussagekriftig. Es
geht darum, den Menschen Gottes Willen mitzuteilen, ohne Vorbehalt, in seiner
Ginze. Erinnern wir uns dabei an die dritte Vater-unser-Bitte: Dein Wille gesche-
he, wie im Himmel so auf Erden. Das Geschehen des Willens Gottes macht den
Himmel zum Himmel. Die Erde wird Himmel, wenn in ihr Gottes Wille ge-
schieht. Wir alle wollen wissen, wie wir unser Leben anpacken sollen, damit es gut
wird — «gliicklich». Alle Menschen wollen das. Jeder méchte den Schliissel zum
richtigen Leben kennen. Darum lernen wir, darum suchen wir, und alle Jagd nach
Gliick ist Ausdruck dieses Bediirfnisses, das Leben zu finden — Leben im UbermaB,
die Fiille des Lebens. Wenn es wahr ist, daB3 der Wille Gottes unser Leben ist, das
Gleichférmigwerden mit diesem Willen den Schliissel zum Leben darstellt — ist es
dann nicht wahr, daB der Durst nach Leben im tiefsten Durst nach dem Kennen
von Gottes Willen ist? Ist es dann nicht der hochste und der schonste Auftrag,
Gottes Willen bekanntzumachen und so den Schliissel zum Leben zu schenken?
Das ist Apostelamt — das ist Bischofsamt. Aber freilich, heute gibt es Zweifel daran,
ob dies unser innerster Wunsch ist, der unser ganz praktischer Wunsch werden
sollte; Zweifel nicht nur unter Ungliubigen, sondern mitten in der Kirche. Denn
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viele meinen, der Wille Gottes sei doch fiir uns eine zu schwere Last; es sei viel-
leicht doch besser, ihn nicht zu kennen, denn wenn wir ihn nicht kennen — so
argumentiert man — dann ist das Leben gegen oder auBerhalb dieses Willens keine
Schuld. Erst das Kennen macht uns schuldig. Gliickliche Unkenntnis, so denkt
man. Und so erscheint das Christentum nicht als Gnade, sondern als Last; die den
Willen Gottes nicht kennen, so meint man, leben leichter. Und dann ist es auch
nicht mehr schén, den Willen Gottes zu verkiinden, dann ist es besser, da nicht allzu
vollstindig zu sein.? So sind wir an dieser Stelle an dem Punkt, an dem die Frage
nach dem Bischof als Kiinder und Hiiter des Glaubens fiir unsere Zeit konkret wird.

2. Das Priskript des Rimerbriefes (Rom 1,1-7)

Aber bevor wir die aktuellen Fragen weiter verfolgen, miissen wir den Zusammen-
hang zwischen dem «Bekanntmachen des Willens Gottes» und dem Glauben noch
weiter vertiefen. Dafiir bietet sich die Beschreibung des apostolischen Auftrags an,
die Paulus bei seiner Selbstvorstellung am Beginn des R émerbriefes vorlegt. Diese
Beschreibung ihnelt in vielem der Darstellung, die wir in der Abschiedsrede zu
Milet gefunden haben, setzt aber doch etwas andere Akzente und arbeitet mit einem
etwas anderen Vokabular.? Hier bezeichnet sich Paulus als «<Knecht Jesu Christi»,
als berufenen Apostel, als ausgesondert fiir das Evangelium Gottes. Die Titelfolge ist
fiir das Verstindnis des Apostelamtes und so auch fiir die rechte Sicht des bischof-
lichen Dienstes von groBer Bedeutung. Zuerst ist der Apostel Knecht Gottes — nicht
mehr sich selbst gehorend, sondern dem anderen, Jesus Christus ganz zu eigen.
Zugleich tritt Paulus und mit ihm der Bischof in ¢ine Genealogie hinein: Israel,
Gottes heiliges Volk wurde als Knecht Gottes bezeichnet und dann die groBen
Einzelnen, in denen sich Israels Sendung darstellt: Abraham, Isaak, vor allem aber
Mose. «Berufener Apostel» ~ die Sendungsidee klingt auf, und auch da «mag eine
Erinnerung an die Berufung der Gottesminner des Alten Testaments mitgespielt
haben.»* SchlieBlich ist da der Begriff «ausgesondert», der typisch ist fiir die Pro-
pheten und den Apostel in die Linie der Propheten des Alten Bundes stellt. Ausge-
sondert wozu? «Fiir das Evangelium Gottes» — hier ist die Berithrung mit Apg
20,24 offenkundig, wo vom Evangelium der Gnade Gottes die Rede war. Paulus
gibt in Rém 1,3f als Inhalt des Evangeliums einfach die Christologie, den Christus-
glauben der Kirche an, indem er ein vorpaulinisches christologisches Bekenntnis
zitiert.5 Also: der Apostel, der Bischof, der Evangelist ist dazu da, Christus zu ver-
kiindigen, und zwar Christus, wie ihn die Kirche glaubt und bekennt. Durch die
Zitation eines Glaubensbekenntnisses tritt das gemeinsame Glauben der Kirche,
ihre Autoritit in den Text des R dmerbriefs und damit in die apostolische Sendung
hinein. Das wird gleich noch deutlicher, wenn Paulus sagt, Gnade und Apostelamt
seien ihm gegeben, um alle Vélker zum Glaubensgehorsam zu fithren. Hier ist
wieder die Berithrung mit der Rede an die ephesinischen Presbyter unverkennbar,
in der von der Kundgabe von Gottes Willen die Rede war. Das, was Paulus als
Apostel verkiindigt, ist der Glaube; den Glauben annehmen, bedeutet, in ein Ver-
hiltnis des Gehorsams eintreten. Was damit gemeint ist, hat der Apostel groBartig
in Gal 2,20 ins Wort gebracht: «Ich lebe, doch nicht mehr ich, sondern Christus
lebt in mir.» Paulus beschreibt mit diesem Wort, was in seiner Bekehrung mit ihm
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geschehen ist; was er hier schildert, ist umstiirzende personliche Erfahrung und
zugleich Ausdruck der gemeinsamen Realitit des Christlichen. Es ist in einem
ganz personlich und ganz objektiv, eigenste persénliche Erfahrung und doch Dar-
stellung dessen, was das Wesen des Christentums flir einen jeden ist. Man konnte
es dolmetschen, indem man sagt, Christsein bedeute Bekehrung; aber dann miissen
wir das Wort Bekehrung in seinem ganzen Tiefgang auffassen, den es hier gewonnen
hat. Bekehrung im christlichen Sinn ist mehr als der Wechsel einiger Meinungen
und Einstellungen. Sie ist Tod und neue Geburt. Sie ist ein Subjektwechsel. «Das
Ich hort auf, autonomes und in sich selbst stehendes Subjekt zu sein. Es wird sich
selbst entrissen und in ein neues Subjekt eingefligt. Das Ich geht nicht einfach
unter, aber es muf} sich in der Tat einmal ganz fallenlassen, um sich dann in einem
groBBeren Ich und zusammen mit diesem neu zu empfangen.»® «Gehorsamb ist also
in einem sehr radikalen Sinn gefalt, wie er sich zuvor schon in der Bezeichnung als
Knecht Christi angedeutet hatte. Fiir unseren Zusammenhang ist wichtig, daf dieser
Gehorsam, diese neue Geburt des Menschen, die ihn seiner Einsamkeit und Orien-
tierungslosigkeit entreillt und ins Weite fiihrt, also frei macht, mit dem Akt des
Glaubens zusammenhingt. Und dabei ist noch einmal bedeutsam, daf3 Paulus den
Glauben sofort als «katholischen» beschreibt, nimlich als eine Wirklichkeit, die alle
Volker umfat.,” Zum Glauben gehort die Universalitit; das Evangelium gilt nicht
nur den Romern, sondern hat weltweiten Sinn. Die neue Gemeinschaft, in die der
Glaubende hineintritt, ist umfassend — ganz einfach, weil die Wahrheit umfassend
ist und alle gleichermal3en angeht. Wir sehen, daf3 «Glaube» hier zugleich in seinem
objektiven und in seinem subjektiven Sinn aufgefaBt ist. Er ist ein Akt der Ver-
wandlung, des Neuwerdens; sein Gehorsam ist Befreiung aus der Enge des Ich und
aus der Blindheit der bloBen Meinungen. Aber Glaube ist zugleich objektiv — der
Inbalt der Verkiindigung, Lebensinhalt der Kirche im ganzen. Er baut sie auf. Ist
ibr Prinzip. So ist die Zentralitit des Glaubensdienstes fiir das apostolische, fiir das
bischofliche Amt hier in einzigartiger Weise deutlich.

3. Ein Blick auf die Pastoralbriefe

Von hier aus 6ffnet sich auch der Zugang zu den Pastoralbriefen, die im Riickblick
auf das paulinische Wirken noch einmal alle seine Schwerpunkte sichtbar machen.
Die Vorstellung des Apostelamtes in 1 Tim 2,1-7 ist derjenigen des R émerbriefs
ganz nah verwandt. Hier wird von Paulus gesagt, daf} er als Verkiinder und Apostel
des einen Gottes und des einen Mittlers, Christus Jesus eingesetzt wurde, «als Lehrer
der Volker im Glauben und in der Wahrheits. Das Moment der Lehre tritt nun
stirker hervor, aber die Grundrichtung bleibt doch dieselbe: Die Universalitit wird
betont, die sich aus der Universalitit der Wahrheit, aus der Universalitit des einzigen
Gottes und des einzigen Mittlers ergibt. Und der wesentliche Auftrag des Apostels
ist es, Lehrer im Glauben und in der Wahrheit zu sein. In diesen spiten Briefen geht
es ja wieder ganz konkret um die Apostelnachfolge und darum, daf3 das apostolische
Amt in der Zeit der Kirche seine Gestalt gewinne, daf} die Flamme des Glaubens
immer wieder neu entfacht werde, die in der Asche der Alltiglichkeit sooft zu
ersticken droht (2 Tim 1,6). So ist der geradezu beschwérende Ton zu verstehen,
mit dem der Apostel Timotheus auffordert, gegen alle Routine, gegen das Ab-
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sinken in einen Auswahlglauben und in Ideologie zur Verkiindigung des einen
Glaubens zu stehen: «Ich beschwore dich bei Gott und bei Christus Jesus, dem
kommenden Richter der Lebenden und der Toten, bei seinem Erscheinen und bei
seinem Reich: Verkiinde das Wort, tritt dafiir ein, ob man es horen will oder
nicht; weise zurecht, tadle, ermahne, in unermiidlicher und geduldiger Belehrungy
(2 Tim 4,1f). Ich denke, wir Bischofe sollten uns viel mehr, als wir es tun, immer
wieder vor das Gericht Gottes und Jesu Christi stellen, vor den Richter der Lebenden
und der Toten; unser Leben am Mafstab des kommenden Gerichtes messen. Die
Instanz, vor der wir uns verantworten miissen, sind nicht die Massenmedien, die
sich freilich zum groBen Tribunal {iber Vergangenheit und Gegenwart aufge-
schwungen haben und Menschen hochheben oder zerstéren. Unser Malstab ist
der kommende Richter, und in der Abwigung unserer Aktionen muf} dies die
erste Prage sein: Wie wird der wahre Richter meine jetzige Entscheidung beur-
teilen? Die Pastoralbriefe werden gern als hausbacken und daher als theologisch
und geistlich sekundir hingestellt. Ich spiire gerade im zweiten Timotheusbrief
eine Leidenschaft und eine Glut, in der fiir mich auf eine erschiitternde Weise das
letzte Ringen Pauli vernehmbar wird, det abgeschnitten ist von allem und allen,
von vielen auch schon abgeschrieben oder bewult vergessen und der doch gerade
in der Nihe des Martyriums noch einmal mit letztem Einsatz um das Weitergehen
des Evangeliums ringt.® Insofern sind diese Briefe ein Bischofsspiegel, an dem wir
uns immer orientieren miissen und dessen tiefste Identitit mit den Aussagen des
Anfangs fiir mich unverkennbar ist.

I1. DER BISCHOFLICHE DIENST AM GLAUBEN HEUTE —
VIER SCHWIERIGKEITEN UND DIE ANTWORTEN DARAUF

1. Freiheit und Bindung

Das Wachen des Hirten, seine Achtsamkeit flir die Herde, die das ganze Neue
Testament in den Vordergrund riickt, ist also zuallererst Sorge um den Glauben —
positiv, daBl er in seiner ganzen Leuchtkraft zum Vorschein kommt, negativ, dal3 er
vor Verfilschungen gehiitet werden mufl. Und wer sihe nicht, da Verfilschun-
gen nicht bloB in der apostolischen Zeit, in der Zeit der Pastoralbriefe drohten,
sondern gerade auch heute? In der Theorie sind sich alle iiber diesen Auftrag des
Wachens und Sorgens einig, in dem Hirten- und Lehramt letztlich zusammen-
fallen. In der Praxis gibt es jedoch viele Aber. Einem korrigierenden Einschreiten
steht zunichst der Einwand entgegen: Muf3 man nicht die Freiheit der Lehre und
der Lehrenden achten? Hat nicht die Geschichte der Inquisition die Kirche in
Verruf gebracht? Ist nicht Freiheit ein vorrangiges Gut? Nun hat uns gerade die
Frankfurter Schule gelehrt, dafl es eine Dialektik der Aufklirung gibt, in der eine
immer weiter getriecbene Freiheitsforderung schlieBlich freiheitszerstérend wird.
Die Geschichte der Ideologien des letzten Jahrhunderts zeigt es augenfillig. Die
Freiheit muB unter Umstinden gerade dadurch verteidigt werden, daB falsche Frei-
heit als solche iberfiihrt und in ihre Grenzen gewiesen wird. Glauben bedeutet,
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cine gemeinsame Entscheidung, den gemeinsamen und so Frieden wie Einheit
wirkenden Glauben anzunehmen. Niemand muf glauben, glauben muB immer
freie Entscheidung sein, und insofern muf} es auch die Freiheit geben, sich vom
Glauben zu trennen; die Verantwortung vor Gott kann nicht durch duBere Zwinge
ersetzt werden. Wer aber in der freien Entscheidung des Glaubens steht, hat auch
die Bindung seiner gemeinsamen Form angenommen und kann die Freiheit nicht
zum Vorwand nehmen, drinnen zu bleiben, um von innen zerstdren zu konnen.
Ich bin iiberzeugt, daB wir dem MiBbrauch des Freiheitsbegriffs gerade heute ganz
entschieden entgegentreten miissen. Natiirlich gibt es unterschiedliche Formen der
Bindung. Wer es freiwillig iilbernommen hat, im Namen der Kirche zu lehren, steht
in einer anderen Bindung als ein christlicher Laie, der allein im eigenen Namen
seine Ideen zu entwickeln versucht. Man kann nicht im Namen der Kirche gegen
die Kirche lehren; hier geht es auch ganz einfach um eine Frage der Redlichkeit.
Natiitlich miiite man in diesem Zusammenhang von den inneren Bedingungen
der Theologie reden. Wenn sie sich ins rein Akademische verfliichtigt, den inneren
Zusammenhang mit dem Leben des Glaubens, mit der Kirche, mit der betenden
Gemeinschaft mit Jesus Christus verliert, kann sie nicht gedeihen. Ohne die Praxis
des Glaubens kann seine Reflexion unmdoglich gelingen. Deswegen ist es sehr
wichtig, das theologische Lehramt nicht in die pure akademische Neutralitit aus-
wandern zu lassen. Die Institution der Lehre muf} so gebaut sein, daB sie ihren
inneren Bedingungen entspricht. Die Theologie ist keine private Spekulation, son-
dern Auslegung des Glaubens der Kirche, und die ist unméglich, wenn man nicht
in ihr und mit ihr lebt.

2. Orientierung im Wirrwarr der Spezialisierungen

Das erste Aber gegen das Wachen und Sorgen kommt heute aus einem einseitigen
Begrift von Freiheit. Daneben steht ein zweites, statkes Aber: Wie kann ein Bischof
in der immer weitergehenden Spezialisierung und Differenzierung der Theologie
da eigentlich iiberhaupt noch mitreden? Ist er gegentiber den immer verzweigter
werdenden Problemen nicht eigentlich ein Laie, der sich des Urteils enthalten
muf3? Wird man ihm nicht sofort Inkompetenz und Fundamentalismus vorwerfen?
Ich mochte dazu drei Hinweise versuchen.

a) Selbstverstindlich wird man nicht leichthin die Diagnose Hiresie oder Ver-
dunkelung des Glaubens stellen. Behutsamkeit ist vonnéten. Im Sinn des heiligen
Ignatius von Loyola wird man zunichst den guten Willen voraussetzen und versu-
chen, der Sache den rechten Sinn abzugewinnen. Fiir einen Bischof ist der perstn-
liche Kontakt mit den Lehrern der Theologie sehr wichtig. Vieles 148t sich im
persdnlichen Miteinander kldren; die Nihe zum Bischof hilft, die pastorale Sensibi-
litait und die Mitverantwortung flir die Gemeinschaft des Glaubens zu stirken, so
wie sie umgekehrt dem Bischof Zugang zu aktuellen theologischen Fragestellungen
erdfinet.

b) Die gegenseitige Hilfe der Bischofe untereinander und der Rat verlissiger
Fachleute ist wichtig. Deswegen sollen die Bischofskonferenzen darum bemiiht
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sein, eine wirklich kompetente Kommission fiir Glaubensfragen einzurichten, in
der fachlich ausgewiesene Bischofe mit Professoren zusammenarbeiten, die wesentli-
chen theologischen Debatten begleiten und dem einzelnen Bischof in schwierigen
Fragen zur Seite stehen.

¢) Noch wichtiger als diese beiden Aspekte ist der dritte: Heute wird hiufig der
Unterschied zwischen Theologie und Glaube vergessen. In der Theologie konnen
wir nicht alle Spezialisten sein, und auch der Theologe seinerseits ist nicht Fach-
mann im ganzen, viel verzweigten Bau der heutigen Theologie. Aber die Bischofe
sollen ja auch gar nicht selber das Handwerk der Theologen ausiiben wollen; ihre
Funktion ist eine andere: Sie sind Lehrer des Glaubens, auf dem die Theologie be-
ruht. In der Theologie konnen nur verhiltnismiBig wenige Spezialisten sein. In der
Sache des Glaubens sind wir alle von Gott Belehrte, wie das Johannes-Evangelium
sagt (6,45). Was im Evangelium der Herr prophetisch vorausverkiindet, bestitigt
der erste Johannesbrief flir die nun gewordene Kirche: «Ihr habt die Salbung emp-
fangen von dem, der heilig ist und ihr seid alle Wissende... Die Salbung, die ihr
von thm empfangen habt, bleibt in euch und ihr braucht euch von niemand be-
lehren zu lassen» (1 Joh 2,20.27). Die Salbung ist Verweis auf den Taufglauben:
Von ihm her sind alle Christen Wissende, und eine Theologie, die diesen Glauben
in Frage stellt, ist Falschlehre. In diesem Sinn hat jeder Christ das Recht und die
Fihigkeit, gegen die Falschlehre und fiir den gemeinsamen Glauben einzutreten, in
besonderer Weise natiirlich der Bischof, der das Recht der Gliubigen vertritt und
ihre Stimme ist. Wenn es um den Schutz der Freiheit der Gelehrten geht, dann
mufl man immer gegenwirtig halten, daB3 das noch hoherrangige Gut der Schutz
des Glaubens der Gliubigen ist, die ein Recht auf den unverfilschten Glauben der
Kirche haben. Thr Glaube ist das zu hochst schiitzenswerte Gut der Kirche. Hierher
gehort das bekannte Herrenwort: «Wer einen von diesen Kleinen, die an mich
glauben, zum Bésen verfiihrt, flir den wire es besser, wenn er mit einem Miihlstein
um den Hals ins Meer geworfen wiirde» (Mk 9,42). Hier geht es nicht, wie spitere
Auslegungen angenommen haben, um sexuellen MiBbrauch von Kindern. Das Wort
«die Kleinen» ist eine Bezeichnung fiir die Christusgliubigen, und der Skandal,
dessen Furchtbarkeit Jesus mit dem Bildwort vom Miihlstein um den Hals an-
prangert, ist die Erschiitterung und die Zerstdrung ihres Glaubens.® Gerade dieses
Herrenwort kann uns die Grofle unserer Verantwortung deutlich machen, und die
GroBe des Gutes, das wir zu schiitzen haben. Das Glaubensbekenntnis der Kirche
ist der feste Grund, auf dem die Theologie steht. Wenn sie es verliit, hebt sie sich
als Theologie auf und wird zu privater Religionsphilosophie. An diesem Bekennt-
nis ist Theologie zu messen, und in ihm sind wir alle «Wissende». Diese Einfachheit
des Bekenntnisses darf nicht aus dem Blick kommen, sonst wird das Christentum
Gnosis, eine Gelehrtensache, in der es dann letztlich nur noch Hypothesen, aber
nicht mehr einen Grund gibt, auf dem wir leben und sterben konnen. Fiir die
Viter war es vollkommen klar, daf} die «Glaubensregel» das letzte Mal3 der Exegese
ist, bei dem dem fiir Suchen und Finden der Ausleger weitester Raum bleibt, aber
zugleich das Auszulegende gewahrt wird und nicht in der Auslegung mitversinkt. "

Die «Glaubensregel» war fiir die Viter iibrigens nichts Geschriebenes, sondern
weitliufiger als das formulierte Bekenntnis, nimlich etwas Lebendiges: Darin ist
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die lebendige Stimme der Kirche, das hei3t das Lehramt eingeschlossen. So ist die
eigentliche Hilfe bei der Abgrenzung zwischen falscher und wahrer Auslegung das
Lehramt. Der Bischof selbst ist in seiner Ortskirche die lebendige Stimme des Glau-
bens, sein Lehrer und Hiiter. Aber weil die Kirche nur eine ist, lehrt er nur recht,
wenn er synchron und diachron mit der ganzen Kirche lehrt, wenn er mit der
Stimme der Petrusnachfolger im Einklang steht, In manchen Lindern ist es iiblich
geworden, der Stimme des Lehramts grundsitzlich zu miBtrauen, es als Fessel gegen
die Freiheit des Forschens und Denkens aufzufassen. Wir sollten uns wieder ange-
wohnen, es als Hilfe zu betrachten, die uns gegeben ist, um die Stimme des Glau-
bens als solche zu identifizieren. Gerade so schiitzen wir das gleiche Recht aller
Gliubigen gegen ein Klassendenken, in dem nur einige Privilegierte den Schliissel
zur Erkenntnis hitten.

3. Der Friede in der Kirche und das Ringen um den Schutz des Glaubens

Ich komme zu einem dritten Aber, das der Aufgabe des Wachens und Sorgens im
Wege steht: Wenn wir in Lehrfragen eingreifen, storen wir da nicht auf eine ge-
fihrliche Weise den Frieden in der Kirche? Die Massenmedien nehmen sich der
Sache an und verwirren die Gliubigen; Polarisierungen entstehen —ist da nicht der
Schaden durch den offenen Wirrwarr und das daraus folgende Gegeneinander gro-
Ber, als wenn man die Sache auf'sich beruhen lieBe? Wenn wir von der Glaubens-
kongregation her Bischofe bitten, gegen ein offensichtlich irrefiihrendes Werk
Stellung zu beziehen, wird uns immer wieder gesagt: Nur wenige kennen das
Buch, schon ist es vergriffen. Niemand hat sich darum gekiimmert — warum sollen
wir ihm Publizitit schaffen und die doch bisher praktisch ungestorte Ruhe von uns
aus zerreiflen? Solche Argumente kénnen durchaus berechtigt sein. Augustinus hat
beim Streit mit den Donatisten das Wort vom Ertragen um des Friedens willen
(«tolerare pro pace») geprigt. Der Friede ist ein hohes Gut, und man muf} in der
Tat abwigen, ob der betreffende Text, die betreffende Gruppierung so wichtig ist,
daB man den Wirbel auf sich nehmen muB3, der entsteht oder ob es in der Tat
besser ist, die Sache im stillen versickern zu lassen. So sehr dies wahr ist, man darf
sich doch nicht zu leicht beruhigen. Friede, innerer Friede in der kirchlichen Ge-
meinschaft ist — wie schon gesagt — ein hohes Gut, aber es gibt auch falschen Frie-
den. Wenn wir nur immer die Dinge laufen lassen, entsteht das Gefiihl der
Beliebigkeit. Man will nur einfach keinen Arger haben; es soll alles ruhig bleiben,
aber diese Ruhe hat keinen Inhalt mehr, und sie wird nichtig und leer. Von jeder
Verfilschung des Glaubens, die einfach stehenbleibt, bleibt auch ein Element der
inneren Vergiftung im Organismus der Kirche zuriick. Scheinbar schadet sie zu-
nichst nicht, bis sie zur allgemeinen Sepsis wird. Sie frifit sich im stillen weiter fort,
bis das Empfinden fiir den Glauben abgestumpft ist und der Glaube selbst nicht
mehr als ein gemeinsames Gut erscheint, weil er sich langsam von innen aufgeldst
hat. Dann geht zwar der duB3ere Betrieb noch eine Zeit lang weiter, aber von innen
her verfillt die Kirche der Auszehrung. Wir wundern uns, warum die Kirchen
leerer werden, ein Auszug ohne Lirm erfolgt, ein einfaches Erloschen: Es scheint
sich nicht mehr zu lohnen, in der Kirche zu sein, weil sie eigentlich fiir nichts da
ist, weil sie ihren tiefsten Grund — die Gegenwart von Gottes Offenbarung im
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Glauben — nicht mehr so recht ernstzunehmen scheint. Gregor der GroBe hat in
seiner Pastoralregel ein vielschichtiges Wort des Herrn in dieser Richtung ausge-
legt: «Habt Salz in euch und habt Frieden untereinander» (Mk 9,50). Salz stort den
Frieden, es brennt und schmerzt. Es scheint dem Frieden entgegenzustehen. Beides
muB zusammenkommen: der Friede, der den anderen ertrigt, aber auch das Salz,
das die Verwesungselemente aufdeckt und bekimpft... «Wer zu sehr auf den blo83
menschlichen Frieden bedacht ist, die Bdsen nicht mehr zurechtweist und so den
Perversen recht gibt, der 16st sich vom Frieden Gottes... Es ist groBe Schuld, auf
dem Frieden mit den Verderbern zu bestehen», sagt er.!! Der Bischof muB ein
Mensch des Friedens sein, aber er muB auch Salz in sich haben; er muf3 auch
konfliktbereit sein, wo es um das eigentliche Gut geht, damit das Salz nicht schal
wird und wir nicht mit Recht verachtet und zertreten werden. .

4. Das Gut des Glaubens

SchlieBlich méchte ich noch ein letztes Aber nennen, das wir uns meist selber
verbergen, das wir jedoch ans Licht zichen miissen. Ich hatte eingangs schon dieses
Aber angedeutet: Nicht ganz wenige, persdnlich vollkommen rechtgliubige und
fromme Menschen, gerade auch Bischéfe, fragen sich — mehr oder weniger unein-
gestanden — in der Tiefe, ob es wirklich so gut ist, den ganzen Willen Gottes zu
kennen, ob der Glaube nicht mehr Last als Gnade ist. Ist es nicht schwer, den
Glauben ganz zu leben? Ist das gute Gewissen derer, die ihn nicht oder nur halb
kennen, nicht ein leichterer Weg zum Heil? Zu Beginn des liberalen Zeitalters, als
unbeschadet des Abschieds vom Glauben die christlichen GrundgewiBheiten noch
hielten und als solche der allgemeinen Vernunft erschienen, konnte dieser Ein-
druck wirklich entstehen. Die Gliubigen muflten sozusagen filir die anderen die
Grundlagen tragen und ihr Einstiirzen verhindern, weil es die bloBe Vernunft gar
nicht gibt; ihr Wirken hiingt immer von tausend Kontexten ab. Heute, wo diese
GrundgewiBheiten weithin zerfallen sind, sehen wir das Dunkel, in das der Mensch
stiirzt, wenn er um sein Woher und sein Wohin nicht weiB}. Es entsteht die Unkul-
tur des Todes. Eine Welt ohne Sinn, eine Welt, in der wir nicht wissen, wer wir
sind und was wir sollen, braucht die Betiubung durch die Droge. Der Nihilismus
ist nicht leichter, sondern er ist die Dunkelheit schlechthin. Der Glaube ist das
Licht. Und wir Christen sollten heute wieder viel dankbarer, viel frohlicher, viel
optimistischer glauben: Ja, es ist schon, Gottes Willen zu kennen. Es ist schon, Gott
zu kennen und von ihm gekannt zu sein. Es ist schon zu wissen, wie Gott aussicht:
Im Antlitz Christi, der jeden einzelnen von uns geliebt und sich fiir uns in den Tod
gegeben hat, sehen wir das Gesicht Gottes selbst. Erst wenn wir wieder die Kost-
barkeit des Glaubens, seine Freude so richtig von innen her wahrnehmen, wie es in
der heidnischen Antike bei den frithen Christen der Fall war, erst wenn wir des
Glaubens wieder wahrhaft froh werden, werden wir ganz von selbst es fiir das
Wichtigste iiberhaupt ansehen, diese kostbare Perle zu verteidigen, uns um ihr
Leuchten zu miihen und den Einsatz fiir diesen Schatz als die oberste Prioritit
unseres Auftrages anerkennen.
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Abschlieffende Beobachtungen zur Vergegenwirtigung des Glaubens

In alledem habe ich primir vom Konfliktfall gesprochen, vom sorgenden Hiiten
des Glaubens, das dem Hirten obliegt. Das eigentliche Ziel des Hiitens aber ist
positiv: den Glauben so lebendig zu halten, daB es gar nicht zum Konfliktfall
kommt. Ich sehe drei Hauptsektoren, in denen es um die Pflege der Gegenwart des
Glaubens geht: die Predigt (und mit ihr zusammen alle Arbeit an der Vergegenwiirti-
gung und Vertiefung der Glaubenserkenntnis), die Katechese und die theologische
Lehre in Seminarien und Fakultiten. Dariiber ausfiihrlich zu reden, wiire ein eigenes
Referat. Ich deute am Schluf} nur kurz meine Sorgen und Beobachtungen an. Die
Predigt ist nach dem Konzil im allgemeinen schriftniher geworden, und das ist ein
grofer Fortschritt. Aber sie ist auch zufilliger und thematisch drmer geworden,
und das bedeutet eine Gefahr. Es wird meist nicht mehr die ganze Glaubenslehre
im Laufvon drei Kirchenjahren dargestellt, sondern zufillige Ausschnitte, wihrend
anderes ganz ausfillt. Ich denke, die Bischofe eines Landes miifiten sich gemeinsam
darum sorgen, ein Predigtgeflige vorzuschlagen, in dem der ganze Glaube im Lauf
der Kirchenjahre erscheinen kann, gerade auch die heute viel vernachlissigten
Themen von Gott dem Schopfer, von Siinde und Erlosung, von der Gnade und
den Sakramenten, besonders auch dem BuBsakrament, der Blick auf die letzten
Dinge, auf das ewige Leben.

Auch die Katechese ist nach meiner Beobachtung sehr sektoral geworden und
spart weithin grole Teile des Glaubens aus. Vollig unverdichtige Zeugen bestitigen
uns eine ungeheure Unwissenheit beziiglich fundamentaler Glaubensaussagen in
der jungen Generation. Kommunionvorbereitung besteht in manchen Lindern
mehr in Geselligkeit als in einem langsamen Eindringen in das Geheimnis der
Gegenwart des Herrn und seines Opfers. Die GroBe des Geheimnisses Christi wird
oft kaum vermittelt und so fort. Fiir die Vollstindigkeit der Predigt wie flir die
Ganzheit der Katechese bietet der Katechismus der katholischen Kirche eine un-
schitzbare Hilfe. Er miite noch viel mehr genutzt werden. Natlitlich ist es not-
wendig, ithn dann in konkrete Pline fiir Predigt und Katechese umzusetzen.

Schliefllich ist da die Aufgabe der theologischen Lehre in Seminarien und Fakulti-
ten. Gerade in der juingeren Generation gibt es heute gottlob eine Anzahl von wirk-
lich guten Lehrern der Theologie. Aber es ist unbestreitbar, daB es auch gewaltige
Probleme gibt. Ein Hauptproblem scheint mir zu sein, daf keine gemeinsame philo-
sophische Grundanschauung mehr sichtbar ist. Es herrscht der Eklektizismus. Man
wihlt aus den umlaufenden Philosophien, die manches Hilfreiche anbieten, aber
am Ende flir den lebendigen Gott keinen Platz offen lassen. Die Enzykliken Veritatis
splendor und Fides et ratio leisten hier einen wertvollen Dienst; sie miifiten noch
viel meh, als schon der Fall ist, in die theologische Reflexion eingehen. Vor allem
sollten wir nicht vergessen, daf3 die Viter und die grofien Theologen des Mittelalters
wie auch die herausragenden Lehrer der Theologie des 19. und 20. Jahrhunderts
Meister auch fiir uns heute bleiben, die uns den Weg zeigen und deren Grundansatz
nichts an Aktualitit eingebiiBBt hat, auch wenn er selbstverstindlich-immer weiter
bedacht, vertieft, erweitert und ins Gesprich der Gegenwart hineingestellt werden
mub}. Wer die Schrift mit den Vitern, besonders Augustinus, mit Thomas und
Bonaventura, mit Mdhler und De Lubac liest (um nur ein paar Namen zu nennen),
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der ist auch heute nicht orientierungslos und der findet zugleich weiten Raum
schopferischen Fortdenkens.

Am Schlufl mochte ich nochmals auf den 1. Petrusbrief zurtickkommen. Der
Apostel bezeichnet sich selbst in seiner demiitigen und giitigen Weise als Mit-
presbyter, als Mitpriester mit uns und hat so in uniiberholbarer Klarheit die Identitit
des priesterlichen und des apostolischen Amtes, das Prinzip der apostolischen Nach-
folge formuliert. In diesem Zusammenhang hat er seinen Priester- und Bischofs-
spiegel vorgelegt, an dem wir uns immer wieder messen miissen: Der Priester ist
«Zeuge der Leiden Christi wie auch Teilhaber der sich offenbarenden kommenden
Herrlichkeit». Er sorgt sich um die Herde nicht aus dulerem Zwang, sondern frei-
willig, wie es Gott gemiB ist; er herrscht nicht von auBen her iiber die ihm Anver-
trauten, sondern wird Vorbild fiir sie. «Wenn dann der oberste Hirt erscheint,
werdet ihr den nie verwelkenden Kranz der Herrlichkeit empfangens (5,1-4). Das
ist die Zuversicht, in der wir unseren Dienst tun.
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